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Аннотация: В предлагаемой читателю работе выдвигается новаторский взгляд на пророчества книги Даниила, одного из самых известных пророческих сочинений Библии. Читатель сможет ознакомиться с христианскими и иудейскими версиями толкования книги Даниила и убедиться, что большая часть пророчеств Даниила на самом деле говорит о явлении пророка Мухаммада, возникновении ислама и арабского Халифата.
Заметка автора о себе:  «На данный момент я бы назвал себя "интегральным авраамистом", т.е. я считаю равно верными все три авраамические религии, и думаю, что они просто описывают одну Истину с разных сторон. К какой позиции я приду позже - Бог знает. Мои размышления над теой "ислам в Библии" начались в той мысли, что в Библии обязательно должны быть пророчества об исламе, но христианские и иудейские авторы их не ищут или игнорируют, а исламские часто недостаточно владеют библейским материалом. Пришлось взяться за эту тему самому и мое предположение полностью подтвердилось!»

Пророчества книги Даниила об исламе.

Эта статья представляет собой комментарий к видениям пророка Даниила, написанный нами специально для исламского читателя. Во многом она является откликом на книгу современного российского теолога Д.В. Щедровицкого «Пророчества книги Даниила», побудившую автора самому обратиться к изучению этой книги Св. Писания. В процессе исследования мы убедились, что многие видения Даниила говорят о будущем возникновении ислама и арабского Халифата. Основным нашим стремлением при написании настоящей работы стало желание увидеть глубокие внутренние связи между  тремя авраамическими религиями, показать читателю неизбежность  исполнения пророчеств Св. Писания и внести свой посильный вклад в их изучение. 

****

Книга пророка Даниила в христианской Библии - одна из пророческих книг Ветхого Завета; в еврейской Библии она относится не к разделу «Невим» «Пророки», а, наряду с Псалмами Давида, Екклесиастом, Песнь Песнью и др. принадлежит к числу «Ктувим», Писаний, т.е. богодухновенных литературных произведений. В исламе Даниил также почитается и  рассматривается как один из пророков.

Согласно книге Даниила, пророк Даниил жил в VI в. до н.э. в Вавилоне, в правление нескольких вавилонских и персидских царей. Еще в ранней юности, после покорения Иудеи вавилонянами в 597 г. до н.э., он был депортирован в Вавилон вместе с другими представителями элиты Иудейского царства и оставлен при дворце царя для получения образования и дальнейшей придворной службы. Вскоре Даниил поразил всех своей премудростью и смог дать правильное толкование пророческим снам  вавилонского царя Навуходоносора. Даниил прожил долгую жизнь, дожив до взятия Вавилона персами и возникновения персидской мировой империи. Он предсказал последнему вавилонскому царю Валтасару  крах вавилонской империи; при персидских царях он стал одним из высших сановников персидского двора. Проживая в языческом окружении, Даниил  всегда сохранял неколебимую верность вере в единого Бога и предписаниям Торы. 

Важнейшую часть книги Даниила составляют несколько видений пророка Даниила, повествующих о будущих судьбах мира, появлении и падении мировых империй, судьбах еврейского народа и Страшном Суде. Толкованием видений Даниила занималось множество иудейских и христианских комментаторов книги. Настоящая статья представляет собой еще одну попытку рассмотреть видения Даниила и попытаться дать им непротиворечивое толкование.    

****

Для начала следует сказать несколько слов о проблеме датировки книги Даниила. Христианская традиция считает, что книга Даниила была написана самим пророком во время его пребывания в Вавилоне в VI в. до н.э. В Талмуде говорится, что «мужи Великой Синагоги написали [книгу] Даниэла» [Вейнбрерг 2005, с. 219]. Великой Синагогой в иудаизме называется коллегия книжников, занимавшихся кодификацией Св. Писания в V-II в. до н.э. Таким образом, книга Даниила могла быть создана не самими пророком, а его учениками и последователями уже в более позднее время. 

Наконец, уже в III в. н.э. греческий философ Порфирий выдвинул версию, что книга Даниила была написана во II в. до н.э. неким иудеем, выдумавшим видения пророка Даниила, чтобы воодушевить евреев во время войны с Антиохом Епифаном. Антиох Епифан, сирийский царь из эллинистической династии Селевкидов, наследников Александра Македонского, во II в. до н.э. начал гонения против иудеев, поставив своей целью уничтожить иудейскую религию и насильно обратить евреев в язычество. В 168 г. до н.э. он запретил чтения Писания, соблюдение субботы и других заповедей. Те, кто отказывался почитать языческих богов и продолжал соблюдать заповеди Торы, подвергались гонениями, пыткам и казням. В 167 г. Антиох осквернил Иерусалимский Храм, поставив там идол Зевса и принеся ему в жертву свинью. В 165 г. священник Маттафия Хасмоней и пятеро его сыновей, получившие прозвище Маккавеев, призвали народ восстать против тирана. В 164 г. до н.э. иудеи освободили Иерусалим и очистили Храма, а в 163 г. умер (по некоторым версиям был убит) Антиох Епифан. Попытки сирийцев восстановить свою власть над евреями не увенчались успехом; почти на столетие Израиль получил независимость под властью царей Хасмонеев. 

Порфирий утверждал, что видения Даниила столь подробно описывают события, происходившие во времена Антиоха Епифана, что можно предположить, что она была написана именно в его правление, чтобы придать иудеям мужество в борьбе за веру. Иудейские и христианские ученые не приняли такую точку зрения, отстаивая древность книги. Тем не менее, многие христианские толкователи считали, что пророк Даниила действительно предсказал события, произошедшие с иудеями во время гонений Аннтиоха Епифана. Однако большинство комментаторов применяли видения Даниила к другим событиям: пришествию Иисуса Христа, иудейской войне и будущему Страшному Суду.    

Теория Порфирия возродилась в XVIII в., когда историки отметили ряд исторических неточностей в описании древней вавилонской и персидской истории в книге Даниила. В XIX-XX вв. эта точка зрения становится преобладающей среди светских исследователей. Тем не менее, большинство религиозных иудейских и христианских авторов продолжают отстаивать авторство пророка Даниила, приводя примеры точного изложения истории Вавилона в книге Даниила. Так, многие исторические факты, до того известные исключительно из книги Даниила, подтвердились лишь с открытием вавилонских глиняных табличек и раскопками древних вавилонских храмов (подробнее см. А.А. Опарин «И камни возопиют…»). Некоторые христианские авторы (М. Лагранж, А.В. Карташов, А. Мень) согласились с критической точкой зрения, в то же время отмечая, что сам факт позднего происхождения книги Даниила никак не противоречит ее богодухновенности (в частности, они ссылались на то, что в еврейской Библии книга Даниила относится к разделу Писаний, т.е. богодухновенных литературных произведений). 

Мы не будем вдаваться в детали полемики между сторонниками разных датировок книги Даниила. По нашему мнению, наличие исторически точных сведений о древнем Вавилоне (зачастую неизвестных никаким другим источникам) наряду с очевидными историческими неточностями и определенными легендарными преувеличениями говорит о том, что наиболее разумно согласиться с точкой зрения Талмуда: рассказы о пророке Данииле и его видения, скорее всего, были собраны и записаны мужами Великой Синагоги в V в. до н.э. По всей видимости, книга Даниила в ее современном виде окончательно сложилась во времена гонений Антиоха Епифана  во II в. до н.э., когда неизвестный автор, полагавший, что Даниил пророчествовал о современной ему эпохе, собрал предания о пророке Даниила и его видения и составил на их основе целостное произведение. В дальнейшем, говоря об «авторе книге Даниила» мы будем иметь в виду именно последнего  собирателя и редактора пророчеств Даниила и преданий о нем, жившего во времена Маккавейских войн. 

****

История толкования Даниила насчитывает много веков. Если говорить о круге  исторических ассоциаций, связанных традиционными толкованиями с событиями, описанными в книге Даниила, то следует отметить Маккавейские войны, деятельность Иисуса Христа, иудейскую война и разрушение Второго Храма, возвышение Халифата и, конечно, «последние времена». Новейшие толкования вовлекают в круг тем комментариев книги Даниила Вторую мировую войну, Холокост и создание государства Израиль.  

Следует сказать несколько слов о методологии. Зачем нужно пророчество, в чем заключается его цель и смысл? По нашему мнению, все пророчества следует разделить на два типа.

 Первый тип представляют собой пророчества-предсказания, смысл которых ясен и очевиден. Ярким примером такого пророчества являются слова пророка Исайи царю Езекии о том, что в будущем Иерусалим будет завоеван вавилонянами (Ис 39). Точно также пророк Иеремия пророчествовал о взятии Иерусалима вавилонянами и о будущем освобождении евреев из вавилонского плена. Как видно, эти пророчества не требуют никакого специального толкования. 

Второй тип это пророчества-алллегории, пророчества-символы, смысл которых скрыт, допускает разные толкования. Они возникли в еврейской традиции гораздо позже пророчеств-предсказаний. Именно к такому типу пророчеств относится большая часть видений Даниила. Зачастую подобные пророчества можно понять только после того, как изображенные в них события произойдут. Нередко им вообще невозможно дать однозначное толкование, они могут иметь множество смыслов и т.д. Тогда зачем они нужны? Ведь они ничего не сообщают о будущем! Дело в том, что использование подобных пророчеств позволяет соотнести земное с небесным. Образы божественных видений подобны картинам из мира архетипов, по сравнению с которыми земные события есть лишь одна из их возможных проекций. Рассмотрение этих пророческих видений позволяет увидеть матрицу, скрытую за событиями, понять их скрытый, провиденциальный смысл. В этом смысле подобные пророчества принципиально многозначны, т.к. должны помочь понять смысл исторических событий в целом ряду разных ситуаций. С другой стороны, толкование подобных пророчеств не должно быть произвольным, надуманным, навязанным тексту, иначе искажается смысл пророчества; оно начинает служить не для выявления смысла происходящих событий, а для навязывания им смысла, желательного для толкователя. 

Видения Даниила построены таким образом, что сами по себе уменьшают возможность произвольного толкования: в их состав включено указание на определенные календарные сроки. Любое толкование книги Даниила проверяется хронологически, и хронологическое соответствие является сильным аргументом в пользу правильности приводимого толкования.

При рассмотрении пророчеств Даниила мы каждый раз будем вкратце рассматривать основные версии их толкования: историческую (иначе говоря, критическую), соотносящую события книги с Маккавейской войной, христианскую, иудейскую и иудеохристианскую (в русскоязычной литературе озвученную современным теологом Д.В. Щедровицким, посвятившим исследованию книги Даниила отдельную монографию). Затем, исходя из критического анализа существующих версий, мы будем выдвигать свое толкование данного видения. Конечно, подобное рассмотрение сделает работу достаточно пространной; однако оно позволит читателю ознакомиться с существующими традициями толкования, увидеть их сильные и слабые стороны, понять логику позиции автора статьи. Искренним желанием автора было не преподносить читателю мысли «в готовом виде», а пригласить его принять участие в размышлениях над одним из самых знаменитых пророческих сочинений.   

У читателя может возникнуть еще такой вопрос. Если мы утверждаем, что книга Даниила была написана во II в. до н.э. на основе известных в ту эпоху видений пророка Даниила и преданий о нем,  то можем ли быть уверены в достоверности всего, изложенного в книге? Как мы отмечали, книга Даниила довольно точно передает многие малоизвестные факты вавилонской истории, а некоторые исторические неточности явно проистекают из желания автора, жившего во II в. до н.э., подогнать пророчества Даниила под современную ему эпоху. Основываясь на этом факте, можно полагать, что видения Даниила также были переданы автором книги Даниила по надежным источникам и восходят к истинным предсказаниями древнего пророка. Единственным текстом, вызывающим сомнения в своей подлинности, является последнее видение Даниила: скорее всего, оно подверглось существенной правке и было дополнено поздними вставками, призванными соотнести его содержание с событиями II в. до н.э. По этой причине мы не включаем толкование последнего видения Даниила в настоящую работу. Дополнительным аргументом в пользу этого решения стало то, что три первых видения Даниила имеют логичное и непротиворечивое толкование, укладывающееся в приведенные в них календарные сроки, что не всегда можно сказать о последнем видении Даниила . 

Наш подход к толкованию книги Даниила в данном случае расходится с ортодоксальным иудейским и христианским подходами, но хорошо согласуется с утверждением Корана о том, что известная нам сейчас Тора является богодухновенным сочинением, подвергшимся определенным человеческим искажениям. 

****

Перейдем непосредственно к толкованию видений Даниила. Первое видение, описанное в книге, принадлежат не пророку Даниилу, а царю Навуходоносору. Увидев чудесный сон, царь Навуходоносор задал мудрецам вавилонским классическую «сложную задачу»: рассказать ему содержание приснившегося сна и только после этого истолковать его. Причиной этого стали как и таинственная невозможность пересказать сон («слово отступило от меня») (Дан 2;9), так и желание проверить способности толкователей («расскажите мне сон, и тогда я узнаю, что сможете объяснить мне и значение его») (Дан 2; 5).  Единственным способным это сделать оказывается пророк Даниил. Он описывает сон Навуходоносора таким образом: «Ты, царь, на ложе твоем думал о том, что будет после сего, и Открывающий тайны показал тебе то, что будет <…> Тебе, царь, было такое видение: вот, какой-то большой истукан; огромный был этот истукан, в чрезвычайном блеске стоял он пред тобою, и страшен был вид его. У этого истукана голова была из чистого золота, грудь его и руки его – из серебра, чрево его и бедра – медные, голени его железные, ноги его частью железные, частью глиняные. Ты видел его, доколе камень не оторвался от горы без содействия рук, ударил в истукана, в железные и глиняные ноги его, и разбил их. Тогда все вместе раздробилось: железо, глина, медь, серебро и золото сделались как прах на летних гумнах, и ветер унес их, и следа не осталось от них; а камень сделался великою горою и наполнил всю землю» (Дан 2; 29, 31-35). Далее Даниил приводит толкование сна. Золотая голова обозначает царство Навуходоносора, серебряные плечи – другое царство «ниже твоего», затем медное царство, «которое будет владычествовать над всею землею» (Дан 2; 39).  Четвертое царство «будет крепко, как железо», «оно, подобно всесокрушающему железу, будет раздроблять и сокрушать» (Дан 2; 40). Пальцы на ногах истукана обозначают «царство разделенное», «как персты ног были частью из железа, частью из глины, так и царство будет частью крепкое, частью хрупкое» (Дан 2; 42).  Камень, разбивший истукана, обозначает, что «во дни тех царств Бог небесный воздвигнет царство, которое вовеки не разрушится, и царство это не будет передано другому народу; оно сокрушит и разрушит все царства, а само будет стоять вечно» (Дан 2; 44). 

Прежде чем перейти к толкованию этого видения, следует рассмотреть видение Даниила, описанное в 7-ой главе книги, так как оно представляет собой рассказ о тех же самых событиях, изложенный с помощью других символических образов. Это видение Даниил видит «в первый год Валтасара, царя Вавилонского». Пророк вид чудесный сон и видение:  «видел я в ночном видении моем, и вот, четыре ветра небесных боролись на великом море, и четыре больших зверя вышли из моря, непохожие один на другого» (Дан 7; 2). Затем перед Даниилом проходят четыре зверя довольно-таки гротескного и фантастического вида: лев с орлиными крыльями, медведь, барс с четырьмя головами и четырьмя птичьими крыльями и самый страшный четвертый зверь, не названный Даниилом по имени: «зверь четвертый, страшный и ужасный и весьма сильный; у него большие железные зубы; он пожирает и сокрушает, остатки же попирает ногами; он отличен был от всех прежних зверей, и десять рогов было у него» (Дан 7;7). Затем между рогами четвертого зверя вышел еще один рог, исторгнув три рога, и в этом «роге были глаза, как глаза человеческие, и уста, говорящие высокомерно» (Дан 7; 8). Затем перед Даниилом предстает картина Страшного Суда: «… поставлены были престолы, и воссел Ветхий днями; одеяние на нем было бело, как снег, и волосы главы Его – как чистая волна; престол Его – как пламя огня, колеса Его – пылающий огонь. Огненная река выходила и проходила пред Ним; тысячи тысяч служили ему, и тьмы тем предстояли пред Ним; судьи сели, и раскрылись книги» (Дан 7; 10). Затем «за изречение высокомерных слов, которые говорил рог, зверь был убит <…> и у прочих зверей отнята власть их». Затем Даниил видит, что «с облаками небесными шел как бы Сын человеческий, дошел до Ветхого днями, и подведен был к Нему. И Ему дана власть, слава и царство, чтобы все народы, племена и языки служили Ему; владычество Его – владычество вечное, которое не прейдет, и царство Его не разрушится» (Дан 7; 13-14).

Затем Даниилу объясняется смысл видения. Четыре зверя символизирует четырех царей или четыре царства; четвертое царство «будет пожирать всю землю, попирать и сокрушать ее». Десять рогов символизируют десять царей, а новый рог – то, что «восстанет иной, отличный от прежних, и уничтожит трех царей» (Дан 7; 24) . Этот царь «против Всевышнего будет произносить слова и угнетать святых Всевышнего; даже возмечтает отменить у них праздничные времена и закон, и они преданы в руку его до времени, времен и полувремени. Затем воссядут судьи и отнимут у него власть губить и истреблять до конца. Царство же и власть, и величие царственное во всей поднебесной дано будет народу святых Всевышнего, Которого царство – царство вечное, и все народу будут служить и повиноваться Ему» (Дан 7; 25-27). 

Представим соответствия между этими видениями в виде краткой таблицы:

	Голова
	Золото
	Лев 

	Грудь
	Серебро
	Медведь

	Чрево
	Медь
	Барс

	Ноги
	Железо
	Зверь «страшный и ужасный и весьма сильный»

	10 пальцев
	Железо/Глина
	10 рогов

	Камень
	
	Сын человеческий


 Рассмотрим толкования этих видений. Четыре зверя и четыре металла символизируют четыре мировых империи. По мнению историков, автор книги Даниила понимал под этими зверями Вавилон, Мидию, Персию и державу Александра Македонского. Разделенное царство есть царства наследников Александра Македонского, диадохов, а внезапно появившийся «малый рог» это Антиох Епифан, гонитель еврейского народа. 

Некоторое несоответствие создает тот факт, что Мидия существовала одновременно с Вавилоном, и обе эти страны были завоеваны персами. Тем не менее, приведенная нами версия встречаются и у древних толкователей книги Даниила. Особенно характерна она для сирийских авторов: Афраата, Ефрема Сирина, Феодора бар Кони, Ишодада Мервского. По их мнению, «малый рог» - это Антиох Епифан, а «Сын Человеческий» обозначает еврейский народ времен ветхозаветной (т.е. истинной с христианских позиций) религии. У Иеронима Стридонского встречается двойственное понимание «малого рога»  - он обозначает Антиоха Епифана, но сам Антиох Епифан является прообразом будущего антихриста. Так он пишет о толковании видения: «большинство комментаторов относят к антихристу, считая, что то, что случилось при Антиохе, было только неким прообразом, который найдет свое окончательное исполнение при антихристе» [Даниил (словарная статья)]. Прообразом антихриста Антиоха Епифана считал и другой авторитетный христианский автор, Ипполит Римский. 

Позиция Иеронима Стридонского представляется достаточно разумной и перспективной. События времен Антиоха Епифана в историческом плане явились первым гонением на верующих. В дальнейшем они многократно повторялись в гонениях Нерона, Домициана, Диоклетиана – а в нашу эпоху Ленина, Сталина и других коммунистических лидеров. В этом смысле Антиох Епифан, открывая линию гонителей истинной веры, оказывается прообразом антихриста, а исторические события, послужившие причиной для написания книги Даниила – прообразом будущих исторических событий. Представление об одновременной соотнесенности видений Даниила и с событиями Маккавейских войн и с эсхатологическим будущим было характерно для Ефрема Сирина, Мартина Лютера и ряда других авторов.

Но все же преобладающая традиция толкования связывала 4 царства с Вавилоном, Персией, Грецией и Римом. Подобное толкование встречается уже у еврейского историка Иосифа Флавия. Его, безусловно, разделял автор «Апокалипсиса» апостол Иоанн Зеведеев: великая блудница, символизирующая Вавилон-Рим (метафора, типичная для литературы I в. н.э.), восседает на звере, имеющем десять рогов, что, безусловно, отсылает нас к видению Даниила. В дальнейшем эта традиция отражается у Иринея Лионского, Ипполита Римского, Иоанна Златоуста. Так, Ипполит Римский пишет: «В самом деле, если золотом он обозначает царство Вавилонское, его же он разумеет и под львицей; если же серебром он обозначает царство Персидское, то его же разумеет и под медведицей; если же далее медью называет царство Эллинское, которым правил Александр Македонский, то это же царство разумеется и под барсом. Затем пророк говорит о железных голенях, указывая этим на того страшного и ужасного зверя, который имеет железные зубы, то есть на господствующих в настоящее время Римлян, которые крепки как железо» [Ипполит Римский 1998]. Подобное понимание видения также характерно и для многих иудейских  авторов, начиная с Иосифа Флавия.

Нельзя не согласиться с тем, что эта традиция куда лучше отражает историческую реальность, не отделяя Мидийское царство от Персидского. Некоторые основания для этого можно увидеть и в самой книге Даниила – так, там говорится, что Вавилонское царство «дано Мидянам и Персам» (Дан 5; 28); зачастую Мидия и Персия идентифицируются между собой и в других частях книги. Барс в этом случае обозначает империю Александра Македонского, а четыре головы барса – четырех диадохов, унаследовавших его державу: Птолемея I, Селевека I, Антигона I и Лисимаха (ср.: «царство его разрушится и развеется по четырем ветрам небесным и не к потомкам его перейдет» (Дан 11; 4).  

При подобной трактовке десять пальцев истукана или десять рогов зверя указывают на разделение Римской империи, с чем было согласно большинство толкователей. Под «малым рогом» христианская традиция обыкновенно понимает антихриста. Так, по Ипполиту Римскому антихрист уничтожит трех царей (Египетского, Ливийского и Эфиопского), а затем и вовсе восстановит Римскую империю и получит над ней власть. «Малый рог» соотносят с антихристом Ириней Лионский, бл. Феодорит и большинство других раннехристианских авторов. Иудейская традиция часто трактует «малый рог» как «царство злодеяния», наследующее Риму: «Сказал рабби Иоханан: “Это — злодеи, наследники Рима, чья природа овладевает всем миром”». Иудейский комментатор XV в. Исаак Абраванель соотносил «малый рог» с папством. Позднее это толкование стало общепринятым в протестантской традиции. 

В Средние века ряд авторов начинают отождествлять «малый рог» с Мухаммадом или Халифатом. Так, знаменитый еврейский философ Маймонид в своем «Йеменском послании» пишет:  «А возвышение Мухаммада, предсказывая его победы над царями Эдома
, Персии и Греции, сравнил Даниэль с рогом растущим, удлиняющимся и разбухающим. Смысл этих стихов ясен всем - и простому народу, а не только отдельным (ученым-книжникам). Ведь все предсказанное действительно осуществилось в мире. И нет стихам этим иного толкования, помимо их прямого смысла. Ибо так сказал Даниэль: "Я глядел на рога, и вот между ними появился еще один небольшой рог, и из-за него отвалились три прежних рога. У этого рога были глаза, подобные глазам человеческим, и уста, говорившие высокомерно" (Даниэль 7:8). Вникни в смысл притчи и узришь чудеса. Даниэль говорит, что увидел малый рог - растущий, и был изумлен его [возрастающей] длиной и размером и тем, как он отбросил три прежних рога, пока вдруг не разглядел на этом роге глаза, подобные глазам человеческим, и уста, говорившие высокомерно. Речь здесь идет о том, что этот предсказанный [в пророчестве Даниэля] провозгласит веру, подражающую вере во Всевышнего, и объявит себя пророком и будет многоречив» [Маймонид]. Как видно, Маймонид говорит о том, что подобная трактовка являлась в его эпоху чрезвычайно популярной. Ее придерживались и такие иудейские ученые как Саадия Гаон и Ибн Эзра. В дальнейшем, она распространилась и в Европе: ее, в частности, разделял Мартин Лютер.  

Срок «время, времена и полувремя» на которое «святые» будут преданы в руки небольшого рога не вызывал никаких сомнений у толкователей – под ними подразумеваются 3,5 года. Автор книги Даниила использовал здесь арамейское слово «идан», «срок», под которым понимал год. Так, «семь времен», упомянутые в книге Даниила как срок, не который Навуходоносор впал в безумие (Дан 4, 20), в «молитве Набонида», независимом от книги Даниила древнееврейском произведении, рассказывающем о пророке Даниила, трактуются как семь лет
. Сам автор книги Даниила очевидно связывал «время, времена и полувремя» с «половиной седмины», т.е. семилетия, на которые Храм будет в руках Антиоха (Дан 9; 27). Апостол Иоанн в «Апокалипсисе» определяет «время, времена и полувремя» как 1260 дней (Откр 12, 6). В дальнейшем такое понимание было общепринятым. 

В еврейской пророческой традиции «день» очень часто мыслится как аналог года. Так, в Торе говорится: «По числу сорока дней, в которые вы осматривали землю, вы понесете наказание за грехи ваши сорок лет, год за день» (Числ 14, 34). Пророку Иезекилю  Господь говорит: «День за год Я определил тебе» (Иез 4, 6). Автор книги Даниила и сам использует подобное соответствие: он говорит о 70 седминах (неделях), подразумевая 70 семилетий (Дан 9; 24). Таким образом, 1260 дней могут обозначать 1260 лет; точно также другие сроки, исчисленные в книге Даниила в днях, должны рассматриваться как годы. Подобного мнения придерживались Саадия Гаон (иудейский философ X в.), Раши (наиболее авторитетный средневековый комментатор Торы), Авраам бар Хийя и многие другие авторы. В современных толкованиях этот подход также очень распространен: его разделяют Жан Дукан, Д.В. Щедровицкий и др. 

 Оба видения заканчиваются образом, отчетливо связанным с мессианским будущим: камнем, оторвавшимся от горы и Сыном человеческим. По всей видимости, автор книги Даниила понимал под этими образами «народ святых Всевышнего», т.е. еврейский народ. Однако довольно рано эта фигура начинает соотноситься с Мессией. Так, образ Сына человеческого возникает перед нами в апокрифической книге Еноха, созданной во II в. до н.э. В ней Сын человеческий отождествляется с предвечно существующим Мессией. В христианский традиции образы камня и Сына человеческого также имеют мессианский характер. Для Иисуса обозначение «Сын человеческий» является как самоназванием, так и обозначением будущего Мессии; в знаменитом ответе судьям Синдреона Иисус прямо апеллирует к видению Даниила. Иисус также сопоставляет самого себя с краеугольным камнем. Эта традиция толкования развивается большинством христианских авторов. Вручение власти Сыну человеческому  христианские комментаторы обычно связывают со Вторым пришествием. Подобное толкование также характерно для бл. Иеронима, Феодорита Кирского и других авторов. Сирийские авторы, так или иначе связывающие видения Даниила с Маккавейскими войнами, удерживают древнее отождествление «Сына человеческого» с еврейским народом времен Ветхого Завета: об этом писали Ефрем Сирин, Феодор бар Кони и Ишодад Мервский. 

Д.В. Щедровицкий в своем комментарии к видению Даниила в основном следует за еврейской традицией толкования. Четыре металла, из которых сделан истукан или четыре зверя для него означают Вавилонское, Персидское, Греческое и Римское царство. «Царство разделенное» - это Римская империя, распавшаяся на Западную и Восточную, каждая из которых, по его мнению, разделилась еще на пять царств. Смешение железа с глиной обозначает смешение металлического элемента с глиной, человеческой субстанцией, из которой был создан Адам. «Малый рог» Щедровицкий вслед за Маймонидом отождествляет с исламом. Однако в отличие от традиционных иудейских и христианских авторов трактовка ислама у Щедровицкого амбивалентна. Он признает Мухаммада истинным пророком, и это заставляет его основательно перетолковать ряд фрагментов, повествующих о «малом роге».  «Уста говорящие высокомерно» он переводит как «уста, говорящие великие слова»; «глаза человеческие», которые имел рог, он считает символом пророческого дара; фразу «против Всевышнего будет говорить слова и угнетать святых Всевышнего» он переводит как «к Всевышнему будет говорить слова, а святых Всевышнего (иудеев) будет оскорблять». В остальном, его толкование близко к толкованию Моисея Маймонида. «Время, времена и полувремя» на которое святые будут переданы под власть «небольшого рога» рассматриваются как время от начала строительство Купола скалы в 687 г. до провозглашения независимости Израиля в 1947 г. (1260 лет).  Под камнем, «оторвавшимся от горы без содействия рук», Щедровицкий понимает божественные религии, единение людей с Богом, обыгрывая написание слова «камень» אבן как единство אב «Отца» и בן «Сына», трактуемых как Бог и человек. «Сын человеческий» - и народ Израиля, и вообще совокупность праведников из всех народов, которые получат власть с наступлением мессианской эпохи.  

Мы попробуем предложить читателям свое толкование этих видений. Рассмотрим оба видения более подробно. Первое видение принадлежит не пророку Даниилу, а царю Навуходоносору. Истукан, увиденный царем, по общему мнению, обозначает четыре языческие империи. Их символизируют золото, серебро, медь и железо. В этом описании отчетливо видна аллюзия на традиционную мифологическую теорию «нисходящих поколений», наиболее ярко представленную в индийской теории четырех Юг, мировых эпох, каждая из которых оказывается хуже предыдущей. Но в рассматриваемом нами видении все указанные царства в каком-то смысле равноправны, т.к. являются выражением светского начала в противоположность духовному, обозначаемому камнем. Равным образом во втором видении четыре животных противопоставлены человеку («Сын человеческий» первоначально являлось идиоматическим выражением для обозначения человека).

Очевидно, что живший во II в. до н.э. автор книги Даниила понимал под четырьмя царствами четыре империи: Вавилонскую, Мидийскую, Персидскую и Греческую, распавшуюся на отдельные царства. Тем не менее, подобная трактовка противоречит исторической реальности, потому укоренившееся в традиции рассмотрение четырех царств как Вавилонского, Персидского, Греческого и Римского  куда более логично
. Как мы уже сказали выше, для этого есть определенные основания и в самом тексте книги Даниила (изображение четырех диадохов как четырех голов барса), подчеркнутое могущество четвертого царства: Рим действительно превзошел по своей мощи все предшествующие мировые империи. Д.В. Щедровицкий приводит еще один остроумный аргумент в поддержку отождествления четвертого царства с Римом: про Персию и Грецию Даниил говорит, что они «восстанут», а про Рим, что он «будет», т.к. возвышение империй Кира и  Александра произошло в предельно короткие сроки в результате военного разгрома предшествующих мировых империй, возвышение же Рима было длительным процессом, не связанным напрямую с разгромом греков. 

При отождествлении четвертого царства с Римом две ноги истукана символизируют Западную и Восточную империи, а пальцы – регионы, выделившиеся из состава Римской державы. Если попытаться связать эти десять рогов с конкретными регионами, то к западной части империи, вероятно, следует отнести Италию, Иберию, Галлию, Британию и Северную Африку, а к восточной – Грецию с Малой Азией, Сирию с Палестиной (т.н. «Великая Сирия»), Египет, Фракию (позднее заселенную славянами), Дакию (оставшуюся романской). Под «растущим рогом» в таком случае следует понимать арабский Халифат, исторгший три региона (Северная Африка, Сирия и Египет) из-под власти христиан; остальные регионы Римской империи контролировались мусульманами не полностью и частично. В целом, соотнесение «малого рога» с арабским Халифатом укоренено в традиции и хорошо отвечает фактам. Интересно, что про «малый рог» также сказано, что он «восстанет» - как мы уже отмечали, пророк говорит так о быстро возвышающихся государствах, уничтожающих предшествующие им империи. 

Обратимся к оценке «малого рога» в видении Даниила. По нашему мнению, можно согласиться с Д.В. Щедровицким в том, что человеческие уста и глаза обозначает более духовную природу нового царства; оно уже не полностью принадлежит животному миру, как предыдущие три царства: про него также говорится «иной, отличный от прочих». Современный протестантский толкователь Жан Дукан пишет о «малом роге»: «Мы уже знаем, что на языке Даниила все человеческое означает религиозное измерение. В то же время царство остается рогом, то есть политической властью. Небольшой рог, имеющий человеческие глаза и уста, предстает как политическая власть, у которой взгляд и речь (то есть самое выразительное в человеке) имеют религиозную сущность» [Дукан Жан]. Жан Дукан, вслед за протестантской традицией, применяет это к папству, но все вышесказанное даже лучше подходит к Халифату.  Равным образом и «уста, говорящие высокомерно» в классическом немецком и английском переводах действительно трактуются как «великие слова» - «great words» и «grosse Worte». Но мы не можем закрывать глаза на то, что автор книги Даниила понимал под «малым рогом» Антиоха Епифана, а церковная традиция соотносит его с антихристом. Следовательно, «малый рог», будучи связан с Халифатом, не может символизировать пророка ислама, создателя третьей авраамической религии, а должен соотноситься с какой-то другой личностью в халифатской истории.

Здесь нам на помощь придет число дней, на которые «святые» будут переданы в руки «небольшого рога» - 1260, которые мы, вслед за авторитетной традицией толкования, будем рассматривать как 1260 лет. Современный иудеохристианский толкователь  Д.В. Щедровицкий отсчитывает этот срок от 687 г., начала строительство Куббат-ас-Сахара, и приходит к 1947 г, году провозглашения независимости Израиля. Даже если согласиться с Д.В. Щедровицким в отождествлении «святых Всевышнего» с иудеями (что являлось замыслом автора книги Даниила, но вовсе не обязательно при ее футурологическом рассмотрении), то выбор дат представляется совершенно некорректным. По идее срок власти Халифата над землей Израиля надо отсчитывать с 638 г. – взятия Иерусалима арабами до 1917 г. – взятия Иерусалима англичанами. Этот срок составляет 1279 лет и в пророчества Даниила никак не укладывается. Дата перехода старого Иерусалима под контроль израилитян - 1967 г. – также на дает никакого соответствия срокам, приведенным в книге Даниила. Д.В. Щедровицкий не просто выбирает довольно сомнительную точку отсчета, но и приходит к принципиально некорректной дате – господство ислама над евреями земли Израиля закончилось в 1917 году, с появлением там английской армии.

По нашему мнению, можно предложить другую трактовку «малого рога» и срока 1260 лет. Как известно, в исламской традиции считается, что после Мухаммада правили четыре праведных халифа: Абу Бакр, Умар, Усман и Али. После Али халифом стал Муавия ибн Абу Сафьян, ставший первым мусульманским монархом, основателем династии Омейядов. Провозглашению Муавии халифом предшествовала гражданская война в Халифате, приведшая расколу ислама на суннизм и шиизм. Шииты не признали Муавию халифом, обвинив его и его потомков в тирании, лицемерии и искажении ислама. 

Наместник Сирии Муавия ибн Абу Сафьян начал мятеж против Али в 657 г., а 660 г. провозгласил себя халифом, захватив западную часть Халифата. В 661 г. после убийства Али он овладел всем Халифатом и провозгласил себя халифом в Иерусалиме. Муавия пользовался симпатиями населения Сирии и местной знати; он перенес столицу в Дамаск. Шииты называли его лицемером. Муавия был выходцем из мекканской аристократии и не принадлежал к числу мухаджиров и ансаров – мединских сподвижников пророка. Отец Муавии Абу Сафьян долго был злейшим врагом пророка Мухаммада. Муавия открыто принял ислам только после взятия Мекки Мухаммадом.  После завоевания Сирии Маувия стал ее губернатором; он быстро завоевал авторитет у сирийцев и одним из первых среди арабов стал активно перенимать обычаи византийцев; в частности, он поселился в огромном дворце, чего не позволяли себе праведные халифы.

 В  исламской историографии существуют разные мнения о Муавии. По мнению суннитских авторов в споре между Муавией и Али был прав Али, но заблуждение Муавии было искренним; шииты же считают Муавию исказителем ислама, а его сына Язида – тираном и убийцей имама Хусейна, внука пророка. Тем не менее, вся исламская историография согласна, что с гибелью Али заканчивается период правления четырех «праведных халифов». По некоторым мнениям, правление Омейядов и последующих династий вообще нельзя считать Халифтом. Так, известен такой хадис: «Cафина упоминал, что пророк говорил: “Халифат в моей умме будет 30 лет. После этого будет султанат”. А затем добавил: “Халифами будут Абу Бакр, Омар, Осман и Али. Все это будет продолжаться 30 лет”. И потом еще добавил: “Омейяды будут считать свое правление халифатом. Но они короли, и, при том плохие короли”». Абу Дауд, Суннат 9, (4648, 4647); Тирмизи, Фитан 48, (2227). Согласно другому хадису пророк называл Халифат, начавшийся со времен Омейядов, «темным царством», противопоставленным истинному «Халифату по пути пророка»: «Будет среди вас пророчество столько, сколько захочет Аллах; затем оно уйдет. И будет Халифат по пути пророка столько, сколько захочет Аллах; затем он тоже уйдет. Потом будет темное царство столько, сколько захочет Аллах; затем и оно уйдет. И будет царство насилия столько, сколько захочет Аллах; затем оно уйдет. И будет Халифат по пути пророка» (Муснад имама Ахмада хадис № 17680). С правления Муавии начинается многовековой период мусульманской монархии, называющей себя Халифатом, но отрицаемой многими мусульманами (шиитами, исмаилитами, хариджитами).    
Отсчитывая 1260 лет от провозглашения Муавии халифом (660 год) мы приходим к 1920 году – году заключения Сервского мира между Османской империей и странами Антанты. Сервский мир означал фактическую ликвидацию Османской империи, санкционировав передачу ее провинций европейским странам. Подписанный в 1923 году Лозанский мир, предусматривавший пересмотр условий мирного договора 1920 года, фактически был заключен между европейскими странами и национальным турецким государством, возглавляемым Мустафой Кемалем. А в 1924 г. был ликвидирован и сам институт Халифата. Таким образом, господство исламской монархии над Палестиной (от провозглашения Муавии халифом до официального отказа султана от Палестины) продолжалось 1260 лет.  

В видении Даниила говорится, что «четвертый зверь был убит», что обозначает уничтожение наследников Римской империи после 1260 лет господства «малого рога» над святой землей. Это предсказание также прекрасно укладывается в приведенную интерпретацию. После переноса столицы империи в Константинополь и ликвидации западной Римской империи единственным прямым продолжением института Римской империи оставалась Византия. Восточная Римская империя существовала до 1453 года, когда Константинополь был взят турками. Тем не менее, Османская империя во многом явилась преемницей Римской – султан принял титул «Кайсар-и-Рум», «Римский император», столицей империи стал Константинополь, переименованный в Истанбул, а герб византийской столицы – полумесяц – стал эмблемой Османов, а затем и вовсе популярным символом суннитского ислама. Таким образом, падение Османской империи явилось разгромом последнего прямого наследника Рима. В тот же исторический срок, в 1917 году, прекратила свое существование и Российская империя, именовавшая себя «Третьим Римом», другой наследник Византии. Таким образом, убийство «четвертого зверя» в лице его наследников – Османской и Российской империй - действительно произошло около 1920 года.
Таким образом, «малый рог» - это Муавия ибн Абу Сафьян и основанное им государство – омеяйдский Халифат (и его наследники, вплоть до Османов). В оценке «малого рога» мы можем согласиться  с Д.В. Щедровицким – он действительно имеет «человеческие уста и глаза» и говорит «великие слова» - Халифат, несмотря на все свои недостатки и отступления от истины и справедливости, был построен на основе богооткровенной религии. Тогда каким образом следует понимать слова: «против Всевышнего будет произносить слова и угнетать святых Всевышнего; даже возмечтает отменить у них праздничные времена и закон» (Дан 7; 25)? По мнению Д.В. Щедровицкого «против Всевышнего» можно переводить и как «к Всевышнему». Слово закон в данном фрагменте звучит как «дат» דת, которое в более позднем иврите означает «религия». Д.В. Щедровицкий, вслед за Маймонидом, считает, что речь идет о стремлении арабов заменить иудаизм исламом, заставит избранный еврейский народ отказаться от своей религии. Помимо приведенной трактовки возможно и другое понимание этой фразы – речь может идти о преследовании сторонников законного халифа – Али - Муавией и его преемниками и их стремлении изменить саму исламскую религию (более корректный перевод  - не «отменить», а «изменить»). В пользу этой версии говорит то, что «этот рог вел брань со святыми и превозмогал их» (Дан 7; 21) - Муавия и его сын Язид вели успешные военные действия против сторонников Али и его сына Хусейна, однако никаких военных действий против иудеев мусульманские правители никогда не вели. Таким образом, выделение Муавии в качестве «малого рога» (связываемого христианской традицией с лжемессией) дает определенные аргументы в пользу шиитской версии - пребывание на троне халифов лицемеров само по себе имеет апокалиптический смысл. С другой стороны, начало неистинного Халифата с Муавии подтверждает законность правления трех первых халифов (Абу Бакра, Умара и Усмана)  и, следовательно, суннитскую версию истории раннего ислама. 
Халиф является носителем светской и духовной власти, царем и священником, что соответствует традиционному смыслу слова «Мессия». Соответственно халиф-лицемер принимает на себя роль лжемессии (ср. ассоциацию папства с антихристом у Лютера и Меланхтона). А ведь даже не говоря об оценке Муавии ибн Абу Сафьяна, разнящейся в суннитских и шиитских источниках, мы не можем забывать о том, что трон халифов (как и папский престол) нередко занимали совершенно аморальные личности, запятнавшие себя многочисленными преступлениями. Несмотря на многочисленные войны мусульман с христианами под «святыми» здесь сложно подразумевать и христиан (как думали христианские авторы, соотносившиеся «малый рог» с исламом), так как главные военные победы над византийцами были одержаны еще во времена праведных халифов - в 630-е годы. Решающее сражение, обеспечившее победу арабов над греками, произошло в 636 г. – отсчет 1260 лет от этой даты не приводит нас к каким-либо значимым историческим событиям.

Видение Даниила оканчивается разбиением истукана чудесным камнем и передачей царства «народу святых Всевышнего», символизируемым передачей царства Сыну человеческому. В толковании этих мест, по-видимому, стоит согласиться с Д.В. Щедровицким: и камень и Сын человеческий символизируют праведников, которым в будущем будет вручено мессианское царство. Сделаем лишь некоторые замечания. О  камне, разбившем истукана, пророк говорит «во дни тех царств Бог небесный воздвигнет царство, которое вовеки не разрушится <…> оно сокрушит и разрушит все царства, а само будет стоять вечно» (Дан 2; 44). По нашему мнению, под этим «царством» следует понимать земное начало мессианской эпохи: еврейский народ, христианскую церковь и исламскую общину. Под Сыном человеческим также следует понимать единство праведников из всех народов, «духовный Израиль».

Почему же тогда мессианская эпоха не началась сразу после падения наследников Римской империи? Очевидно, тогда начался переходный период, определяемый в современном иудаизме как «начало Избавления (Геулы)». В 1918 году была принята декларация Бальфура, предусматривающая создание «еврейского национального очага» в Палестине; Палестина после 1260 лет исламской монархии
 стала заселяться возвращающимися из изгнания иудеями. Следует обратить внимание, что в книге Даниила говорится, что царство  будет передано «народу святых Всевышнего», в то время как выше говорилось о «святых Всевышнего» с которыми будет вести брань «малый рог»; вполне возможно, что в данном случае мы можем разграничить «святых Всевышнего» - истинных мусульман и «народ святых Всевышнего» - иудеев, религиозно-этническую общность.  Именно заселение земли Израиля евреями многие иудейские авторы считают историческим процессом, прокладывающим путь грядущей мессианской эпохе. 

Можно ли считать началом Избавления создание в земле Израиля сионистского государства? Сторонники религиозного сионизма – иудейского и христианского – отвечают на этот вопрос положительно. Иудеи-ортодоксы относятся к государству Израиль в общем-то нейтрально; наконец, ряд иудейских направлений («Натарей Карта» и сатмармские хасиды) резко отрицательно относятся к еврейской государственности и считают религиозных сионистов еретиками. Отрицательно относятся к государству Израиль и мусульмане, но скорее по политическим, нежели чем по религиозным причинам. По нашему мнению, возвращение евреев в свою землю действительно имеет провиденциальное и мессианское значение. Однако это вовсе не означает, что сионисты являются святыми и праведниками; скорее речь идет о некоем объективном «мессианским процессе». Еврейская традиция, кстати сказать, также не считает иудеев, которые будут жить перед приходом Мессии праведниками; скорее наоборот – грешниками. Так, согласно Талмуду "Когда придет сын Давида, лицо поколения будет подобно собачьей морде" (Сота 49б и Санхедрин 97а); "Перед приходом Мессии Дом Собрания станет домом разврата, Галилею порушат войны, мудрецов подвергнут позору, боящихся греха презирают, правда отсутствует, юноши стыдят старцев, пожилые встают перед молодыми, сын позорит отца, дочь восстает против матери, невестка против свекрови, враги человеку домашние его”. (Талмуд. Сота, 49,6). Традиционные  еврейские комментаторы указывают, что в этом поколении праведники будут считаться безумцами.  Таким образом, заселение земли Израиля евреями следует считать двойственным процессом, содержащим как мессианские, так и противоположенные им потенции
.

****

Следующее видение Даниил видел «в третий год царствования Валтасара царя». Даниил в видении переносится в Сузы (Шушан), столицу будущей Персидской империи: «И увидел я в видении – видел я себя в Шушане, столице страны Эйлам, и привиделось мне в видении, что вот, – стою я над рекой Улай» (Дан 8; 2) 
. Пророк видит барана с двумя рогами («у него два рога, и рога высокие, но один выше другого, и высший поднялся позже»), который «бодал к западу, и к северу, и к югу, и никакой зверь не мог устоять против него, и никто не мог спасти от него; он делал, что хотел, и величался» (Дан 8; 4).  Затем с Запада появился козел с большим рогом «между глазами его» и побеждает барана. Затем у козла «сломился большой рог, и на его место вышли четыре, обращенные на четыре ветра небесных» (Дан 8; 8). Затем «от одного из них вышел небольшой рог, который чрезвычайно разросся к югу, и к востоку, и к прекрасной стране, и вознесся до воинства небесного, и низринул на землю часть сего воинства и звезд, и попрал их, и даже вознесся на Вождя воинства сего, и отнята была у Него ежедневная жертва, и поругано было место святыни Его» (Дан 8; 9-11). Затем Даниил слышит разговор «двух святых» о том, что  видение о «ежедневной жертве и об опустошительном нечестии» простирается «на 2300 вечеров и утр; и тогда святилище очистится» (Дан 8; 14) (более точный перевод «наступит справедливость для святилища»). Затем некий, подобный мужу, объясняет Даниилу, что его видение «относится к концу времени» и дает ему толкование. Баран с двумя рогами означает царей Персии и Мидии; козел – царя Греции, а четыре рога, вышедших на место первого – четырех царей, которые наследуют ее первому царю. Появление небольшого рога означает, что «под конец же царства их, когда отступники исполнят меру беззаконий своих восстанет царь наглый и искусный в коварстве <…> и он будет производить удивительные опустошения и успевать, и действовать, и губить сильных и народ святых <…> сердцем своим он превознесется, и среди мира погубит многих, и против Владыки Владык восстанет, но будет сокрушен – не рукою» (Дан 8; 23-25). В заключение говорится: «Видение же о вечере и утре, о котором сказано, истинно; но ты сокрой это видение, ибо оно относится к отдаленным временам» (Дан 8; 26).  

Смысл видения, подразумевавшийся автором книги, ясен. Под бараном подразумевается Мидийское и Персидское царства; козел обозначает Александра Македонского, победившего Персию. Под четырьмя рогами понимаются царства диадохов, под небольшим рогом – опять-таки Антиох Епифан. Этот рог «разросся к югу и к востоку», что обозначает походы Антиоха против Египта и Парфии. В следующих фрагментах говорится об осквернении Храма Антиохом Епифаном и предсказывается его будущая гибель. Под 2300 вечерами и утрами автор книги Даниила, по всей видимости, понимал срок осквернения Храма. 

Большинство христианских толкователей понимали это видение именно так. И Ипполит Римский, и Иоанн Златоуст, и Ефрем Сирин считали, что здесь говорится о становлении Персидской и Греческой держав, царствах диадохов, осквернении Храма Антиохом Епифаном и его очищении Иудой Маккавеем. 

Приведем толкование видения, сделанное Д.В. Щедровицким. Первая часть видения трактуется им в соответствии с его общепринятым пониманием, приведенным выше. Далее следует оригинальные версии толкования. Под «небольшим рогом», «царем наглым и искусным в коварстве» Д.В. Щедровицкий понимает Рим, под рассказом о восстании против «Владыки Владык» и прекращении ежедневной жертвы – иудейские войны, преследования христиан и разрушение Храма. «Отступниками», чьи беззакония должны предшествовать воцарению «небольшого рога», Д.С. Щедровицкий считает нечестивых правителей Израиля из династии Хасмонеев. 2300 вечеров и утр он рассматривает как 2300 лет и начинает их отсчет с 334 г. до н.э., который он ошибочно (вместо 332 г. до н.э.) называет датой взятия Александром Македонским Иерусалима, символически обозначенного битвой барана и козла. В  результате он получает 1967 год, когда израильские войска заняли восточный Иерусалим и Храмовую гору, которая впервые после разрушения Храма римлянами в 70 г. н.э. перешла под стабильную власть евреев
. Необычное обозначение «пророческих дней» - «вечер-утро» Д.В. Щедровицкий сопоставляет с пророчеством Захарии о «дне Господнем»: «День этот будет единственный, ведомый только Господу: ни день, ни ночь, лишь в вечернее время явится свет» (Зах 14; 7).   

Мы попытаемся предложить свое толкование видения Даниила. Образы барана и козла предельно ясны, их атрибуция не оставляет никакого сомнения у комментаторов. Хотелось бы только отметить, что выбор животных в данном случае не случаен. Баран имеет в еврейской традиции сугубо положительные коннотации; в «Книге Еноха» баран символизирует жреческого Мессию
, в Новом Завете агнец (ягненок) символизирует Иисуса Христа. Соответственно, Персидское царство, покровительствовавшее евреям и никогда их не притеснявшее, обозначается именно в виде барана. Более конкретно барана, бодавшего «к западу, и к северу, и к югу», можно идентифицировать с Киром II, создателем Персидской империи и освободителем евреев из «вавилонского плена». В книге Исайи Кир даже именуется Мессией (Ис 45; 1), что хорошо согласуется с его обозначением в виде барана, часто выступающего в качестве мессианского символа. Напротив, Александр Македонский изображается в виде козла, животного, которое в Торе имеет двойственный символизм (в иудейский день очищения, Йом Кипур, выбирались два козла «для Бога» и «для отпущения»), а в Евангелии - и вовсе негативный: в знаменитой притче о Судии овцы символизируют праведников, а козлы – грешников. Переход власти над землей Израиля под контроль греков (а затем другого западного народа – римлян) действительно привели как к многочисленным бедствиям (осквернение Храма Антиохом Епифаном и разрушение его римлянами), так и к распространению единобожия среди многих народов и возникновению христианской Церкви. 

Под «небольшим рогом» действительно можно понимать Рим. Этот рог «разросся к югу и к востоку и к прекрасной стране». Эту фразу можно трактовать как указание на победу римлян над двумя  их сильнейшими противниками - Карфагеном и Македонией и на последовавшее за этим (в 63 г. до н.э.) завоевание земли Израиля. Под царем «наглым и искусным в коварстве» вполне можно понимать не только Римское государство, но и лично Нерона, направившего войска против восставших иудеев и начавшего гонения на христиан. Иоанн Богослов считал Нерона апокалиптическим противником «святых»
; такого же мнения придерживались авторы известных апокрифических сочинений «Книги Сивилл» и «Вознесение Исайи». Иоанн Златоуст в своих токованиях посланий Павла также называет Нерона «прообразом антихриста». 

Следует отметить, что ничего не мешает нам, вслед за христианскими толкователями, считать, что под «небольшим рогом» подразумевается и Антиох Епифан. В таком случае, этот образ может иметь сразу два значения, описывая осквернение Храма грекам и его разрушение римлянами.

Толкование 2300 вечеров и утр как количества лет, прошедших от 334 г. до н.э. до взятия израилитянами Иерусалима в 1967 году, принадлежащее Д.В. Щедровицкому, вызывает у нас ряд возражений. Во-первых, первым образом видения Даниила является все-таки не битва барана и козла, а появление барана, бодавшего «к западу, и к северу, и к югу». Следовательно, точкой отсчета 2300 вечеров и утр следует считать какую-либо дату, связанную с эпохой Кира II. Безусловно, самым подходящим событием является воцарение Кира II в Вавилоне, которое ознаменовало собой смену Вавилонской империи Персидской. Кир захватил Вавилон осенью 539 г. до н.э. Однако царем Вавилона он провозгласил себя не сразу, продолжая носить титул «царь стран». До весны 539 г. Вавилоном правил наместник Горбий; весной 538 г. на вавилонский престол был возведен сын Кира Камбиз. Лишь в декабре 538 г. до н.э. Кир, завершив свои завоевательные подходы, отстраняет своего сына от власти и принимает титул «царь Вавилона, царь стран». Отсчет 2300 лет от 538 г. до н.э. приводит нас к 1763 г., в который ничего существенного не происходило. Однако толкование 2300 вечеров-утр как 2300 дней, скорее всего, является ошибочным. Очевидно, что автор книги Даниила трактовал 2300 вечеров и утр как время осквернения Храма Антиохом Епифаном и подразумевал под ними 2300 пропущенных вечерних и утренних жертвоприношений. Таким образом, 2300 вечеров и утр обозначает не 2300, а 1150 дней (так понимал этот срок и известный православный толкователь Ефрем Сирин). В таком случае отсчет 1150 лет от 538 г. до н.э. приводит нас к 613 г. н.э
. Именно в конце этого года пророк Мухаммад начал свою публичную проповедь, а в Палестину вступила армия персов, в 614 г. захватившая Иерусалим. Таким образом, 613 г. стал рубежом падения власти римлян (византийцев) над Иерусалимом: в 614-629 г. город контролировали персы, а уже в 638 г. он перешел под власть мусульман. Проповедь Мухаммада обозначала и конец духовной гегемонии Рима (в лице патриарха нового Рима – Константинополя и Римского папы). 

 Ниже мы будем говорить об этой дате в связи со знаменитым пророчеством о семидесяти седминах. В целом, начало проповеди ислама в 613 г. можно рассматривать как «наступление справедливости для святилища» - освобождения евреев из-под власти римлян и одновременно начало одного из завершающих этапов мессианского процесса. Связь «конца времен» с этим видением также сохраняется: само пришествие Мухаммада, «печати пророков», в исламе рассматривается как один из признаков наступления эсхатологической эпохи. Сам Мухаммад говорил о себе: «Я был отправлен с дуновением Судного часа». 

****

Следующее видение Даниила является ему в первый год царствования Дария Мидянина. Автор книги Даниила пишет: «В первый год царствования его я, Даниил, сообразил по книгам число лет, о котором было слово Господне к Иеремии пророку, что семьдесят лет исполнятся над опустошением Иерусалима» (Дан 9; 2). Здесь говорится о пророчестве Иеремии: «И вся земля эта будет пустынею и ужасом; и народы сии будут служить царю Вавилонскому семьдесят лет. И будет: когда исполнится семьдесят лет, накажу царя Вавилонского и тот народ, говорит Господь, за их нечестие, и землю Халдейскую, и сделаю ее вечною пустынею» (Иер 25; 12-13). Даниил, размышляя об этом пророчестве Иеремии, обратился к Господу с горячей молитвой и покаянием за грехи еврейского народа. В ответ на его молитву явился ангел Гавриил, объяснив пророку истинный смысл пророчества Иеремии. Приведем это место полностью (по Синодальному переводу), ввиду его крайней важности для исследования книги Даниила:

Семьдесят седмин определены для народа твоего и святого города твоего, чтобы покрыто было преступление, запечатаны были грехи и заглажены беззакония, и чтобы приведена была правда вечная, и запечатаны были видение и пророк, и помазан был Святый святых. 

Итак, знай и разумей: с того времени, как выйдет повеление о восстановлении Иерусалима, до Христа (Мессии)
 Владыки семь седмин и шестьдесят две седмины; и возвратится народ и обстроятся улицы и стены, но в трудные времена. 

И по истечении шестидесяти двух седмин предан будет смерти Христос (Мессия), и не будет
; а город и святилище разрушены будут народом вождя, который придет, и конец его будет как от наводнения, и до конца войны будут опустошения. 

И утвердит завет для многих одна седмина, а в половине седмины прекратится жертва и приношение, и на крыле святилища будет мерзость запустения, и окончательная предопределенная гибель постигнет опустошителя. (Дан.9; 20-27)

Итак, что же хотел автор книги Даниила сказать своим современникам? Рассуждение об этом следует начать с 70 лет запустения Иерусалима. Это пророчество Иеремии оказалось не то чтобы ошибочным, но не совсем точным. Евреи не служили царю Вавилонскому 70 лет, т.к. Вавилон был взят Киром в 539 г. до н.э., а в 538 г. закончился период «вавилонского плена». Следовательно, евреи пребывали под властью Вавилона 58 лет (597-539), а вавилонское пленение продолжалось 48 лет (586-538). 70 лет оказалось сроком отсутствия храмовых жертвоприношений: Храм, разрушенный в 586 г. до н.э. удалось восстановить только в 515 г. до н.э., т.е. приблизительно через 70 лет после его разрушения Навуходоносором. Вероятно, пророк Даниил, бывший свидетелем этих событий, пытался понять причину неточности пророчества Иеремии и получил ответ: вместо 70 лет  Господь определил для еврейского народа 70 семилетий для искупления грехов и завершения пророчества (Дан 9; 24). 

Судя по всему, автор книги Даниила считал, что это пророчество также относится к современной ему эпохе. «Повеление о восстановлении Иерусалима», в еврейском тексте – «слово о восстановлении Иерусалима» он, скорее всего, понимал как пророчество Иеремии о 70 годах запустения города. Действительно термин דבר «давар» - «слово» часто применяется в книге Даниила для описания пророчеств. «7 седмин» до Мессии-владыки комментаторы рассматривают как время, прошедшее от разрушения Иерусалима вавилонянами в 586 г. до н.э. до указа Кира II о возвращении евреев: действительно, приблизительно 49 лет. Таким образом, под Мессией-владыкой понимается Кир II, в соответствии с пророчеством Исайи. Уже здесь мы сталкиваемся с хронологическими неточностями: пророчество Иеремии было дано в «первый год Навуходоносора, царя Вавилонского», т.е. в 605 г. до н.э. Дело в том, что автор книги Даниила ошибочно считал первым годом Навуходоносора год пленения царя Иоакима, т.е. 597 г. до н.э. (Дан 1; 1-2). Но отсчет 7 седмин от 597 г. до н.э. также не приводит нас к какой-либо значимой фигуре, которую можно идентифицировать с Помазанником-Владыкой.  Данные неувязки еще раз подтверждают нашу версию истории создания книги Даниила: автор II в. до н.э. использовал известные ему пророчества Даниила, не совсем понимая их первоначальный смысл. Следует отметить и то, что от какой даты мы бы ни отсчитывали 70 седмин, мы не получим дат Маккавейских войн. 

Перейдем к рассмотрению последней, 70-й седмины. Большинство светских историков полагает, что Мессия («помазанник») – это первосвященник Ония III, выступавший против еврейских сторонников Антиоха, филоэллинов, и убитый в 171 г. до н.э. В 167 г. до н.э. Антиох Епифан осквернил Храм и установил в Храме идол Зевса Олимпийского. Эти события отражены как «прекращение жертвы» в половине седмины (приблизительно через 3,5 года после убийства Онии III) и проставление «мерзости запустения» - идола Зевса («шиккуц мешомем», что является уничижительной переделкой сирийского наименования Зевса – «баал шамем», «господь небесный»). 

Пророчество о семидесяти седминах издавна вызывало интерес у христианских комментаторов, искавших в нем подтверждение мессианской роли Иисуса Христа. Одним из первых это пророчество связывает с Иисусом Христом Ипполит Римский. Он отсчитывает 70 седмин непосредственно от видения Даниила о 70 седминах. По его мнению, Даниил видел видение на 21 году вавилонского плена, и 7 седмин истекло с окончание плена, а под первым Помазанником понимается  первосвященник Иисус, сын Иосидеков, упомянутый в книге Захарии. 62 седмины от возвращения евреев из вавилонского плена Ипполит Римский считал временем начала миссии Иисуса Христа. Последнюю седмину он относит к эсхатологическому будущему. Расчеты епископа Ипполита совершенно некорректны: Даниил видел свое видение в год окончания вавилонского плена, а отсчет 62 седмин от указа Кира II  (434 года) приводит нас к  105 г. до н.э.

Кирилл Иерусалимский считал 70 седмин временем от построения Храма до воцарения Ирода, в правление которого родился Иисус. Ефрем Сирин называет 7 седмин временем восстановления Иерусалима, а 62 седмины – временем до прихода Иисуса Христа. Под «прекращением жертвы» он понимает ее отмену; «заветом для многих» называет христианство, а «мерзость запустения» относит к разрушению Храма.

Иоанн Златоуст в своем трактате «Против иудеев» также пишет о пророчестве Даниила: «Теперь слушайте меня со вниманием: ибо здесь заключается весь вопрос. 7 седмин и 62 седмины составляют 483 года: седмины здесь разумеются не дней или месяцев, но годов. Но от Кира до Антиоха Епифана и (бывшего при нем) пленения прошло (только) 394 года. Итак, (Бог) дает разуметь, что Он говорит не о том опустошении храма (от Антиоха Епифана), но о бывшем после него от Помпея, Веспасиана и Тита
; и таким образом проводит время далее. Затем, чтобы показать нам, откуда должно вести счисление, говорит, что (считать надобно) не со дня возвращения, а откуда? «От исхода словесе, еже отвещати, и еже соградити Иерусалим»; но он выстроен не при Кире, а при Артаксерксе Долгоруком. Ибо по смерти (Кира) восшел на (престол) Камбиз, за ним Маги, после них Дарий Истап, потом Ксеркс, сын Дария, после него Артабан; после Артабана царствовал в Персии Артаксеркс Долгорукий, и в его-то царствование, в 20-й год его правления, Неемия, возвратившись (из плена), восстановил город. Об этом подробно рассказал нам Ездра. Итак, если мы отсюда начнем считать 483 года, то верно дойдем до времени этого (последнего) разрушения (храма)» [Иоанн Златоуст 1991, 709-710]. Таким образом, Иоанн Златоуст предлагал отсчитывать 70 седмин от восстановления стен Иерусалима Неемией в 445 г. до н.э., а последнюю седмину связывал с иудейской войной. Расчеты Иоанна Златоуста также оказываются не вполне корректными: отсчет 483 лет от 445 г. до н.э. приводит нас к 39 г. н.э., в то время как иудейская война началась в 66 г. н.э. Иоанн Златоуст полагал, что это единственное видение, относящееся к разрушению Иерусалима римлянами, т.к. в нем не говорится о будущем восстановлении Храма и, следовательно, «бедствия, которые тяготеют над иудеями, не будут иметь конца». 

Итак, мы видим, что традиционные христианские толкователи, связывая 70 седмин с проповедью Иисуса Христа и иудейской войной, предложили массу способов расчетов 70 седмин, но результаты оставались весьма скромными, расчеты сходились очень приблизительно, толкования часто противоречили исходному тексту. Одной из причин этого, несомненно, является  недостаток точных исторических данных и запутанность хронологии в античных источниках. Более поздняя христианская экзегеза выработала более-менее корректное понимание пророчества о 70 седминах, отсчитывая их от указа Артаксеркаса Ездре в 457 г. до н.э.  В русской богословской литературе такая точка зрения была высказана, в частности, Л. Тихомировым и А.П. Рождественским.  Отсчет 483 лет от 457 г. приводит нас к 27 г. н.э., который большинство историков считает годом начала проповеди Иисуса Христа; согласно Евангелию, в половине седмины Иисус был казнен и воскрес. «Завет для многих» по мнению христианских комментаторов обозначает христианство, а фраза  לא אין «эйн ло» - «не ему» - воскресение Иисуса. 

Иудейские авторы также обращались к пророчеству о 70 седмиинах. Обычно они считали семьдесят седмин временем между разрешением первого и второго Храма. Так Исаак Абраванель в книге «Источники спасения» писал: «Решил Даниэль, что и грех его народа будет стерт и смыт через тот же срок семидесятилетнего изгнания. И поэтому сообщил ему ангел, что в отношении Израиля это не так, ибо зло их достигло Господа и грех их велик весьма, и не может он быть искуплен за семьдесят лет, как у других народов, которым дается семидесятилетний срок для покаяния, а если не покаются, то настигнет их расплата. Израиля же будут ожидать не семьдесят лет, а семь раз по семьдесят лет. А затем пресечется царство их и прекратится власть их, и снова уйдут они в изгнание для того, чтобы изгладить преступление свое <…> Cедмины же эти получаются в сумме 490 лет, которые, без сомнения, суть время от разрушения Первого Храма до разрушения Второго Храма» [Исаак Абраванель]. Абраванель, как и христианские авторы, ошибается в расчетах, причем довольно сильно: между разрушением первого и второго Храма прошло 655, а не 490 лет.

Д.В. Щедровицкий толкует видение о 70 седминах таким образом. Отсчет 70 седмин он, как и современные христианские комментаторы, начинает от 457 г. до н.э., когда царь Артаксеркс отправил Ездру в Иерусалим, даровав местной общине самоуправление и налоговые льготы (Eздр 7). Почему-то он ошибочно называет 457 г. датой восстановления стен Иерусалима и превращения его в значимый административный центр, которые на самом деле были осуществлены Неемией в 445 г. до н.э. Отсчет 483 лет от 457 г. до н.э. приводит к 27 г. н.э., когда началось общественное служение Иисуса Христа. Конец седмины он относит к 34 г. н.э., которым он датирует казнь Иисуса. С другой стороны, последняя седмина также относится к иудейской войне (66-73 г.н.э.), прекращение жертвы происходит в 70 г.н.э., а «мерзость запустения» - свалка в римско-византийское время устроенная на месте Храма.  

Попробуем дать краткий анализ пророчества о 70 седминах. У нас есть целая масса дат, от которых мы можем вести отсчет этого срока: 605 г. до н.э. (Иеремия провозгласил пророчество о 70 годах плена), 538 г. до н.э. (указ Кира II), 515 г. до н.э. (указ Дария и завершение восстановления Храма), 457 г. до н.э. (указ Артаксеркса Ездре), 445 г. до н.э. (указ Артаксеркса Неемии). Христианские комментаторы обычно используют дату 457 г., которая позволяет прийти к 27 г. н.э., началу проповеди Иисуса и идентифицировать его с Мессией-владыкой. Эту дату можно признать одной из возможных точек отсчета 70 седмин, однако явно не самой удачной: в указе Артаксеркса Ездре речь шла все-таки не о восстановлении Иерусалима, а о даровании автономии и налоговых льгот иудейской общине земли Израиля. Прекращение жертвы в данном случае можно сопоставить как с убеждением христиан, что после искупительной жертвы Иисуса жертвы стали не нужны, так и с еврейским преданием о том, что за сорок лет до разрушения Храма (в 30 г. н.э., т.е. в «половине седмины») грехи Израиля перестали прощаться
: «За сорок лет до разрушения Храма произошло следующее: жребий козла на Йом Кипур перестал выпадать на правую сторону; красная шерстяная лента, раньше менявшая цвет на белый, перестала белеть; западный семисвечник стал сам по себе гаснуть, а ворота храма открывались сами собой» [Йома 39б]. «Завет для многих» действительно может обозначать христианство, а неясная фраза  לא אין «эйн ло» - воскресение (или чудесное избавление) Иисуса. 

Ассоциацией последней седмины с иудейской войной в свете христианского толкования вполне логична, однако объективно ее сложно считать удачной, т.к. подобное толкование разрушает целостность периода 70 седмин: в таком случае последнюю седмину можно отнести к любой эпохе, что делает все возможные толкования равно неубедительными. 

Как видно, христианским комментаторам удалось выработать хронологически корректное толкование пророчества о 70 седминах, не свободное, однако, от слабых мест: отсчет 70 седмин от указа Артаксеркса не слишком аргументирован, разрушение Иерусалима произошло в последнюю седмину, как говорится в пророчестве, а 40 годами позже, непонятно, что такое «мерзость запустения», римлян не постигла «окончательно предопределенная погибель».

Попробуем предложить свое толкования пророчества Даниила. Как мы уже отмечали, одно и то же пророчество может иметь несколько возможных толкований. Как известно, Иерусалим был разрушен римлянами в 70 г.н.э. и 60 лет лежал в руинах. В 130 г.н.э. император Адриан велел восстановить город под именем Элия Капитолина. Именно с того времени берет начало история современного Иерусалима. Это событие вызвало восстание евреев под руководством Бар-Кохбы, харизматического политика, провозгласившего себя Мессией. В 132-135 гг. н.э. повстанцы контролировали Иерусалим и даже построили на Храмовой горе временный Храм, но в  135 г. восстание было подавлено.  

 Как известно, события, связанные с разрушением первого и второго Храмов, в еврейской традиции имеют похожее осмысление; оба Храма были разрушены 9 ава в наказание за грехи иудеев. Следовательно, логично попробовать отсчитать 70 седмин от восстановления города римлянами в 130 г. н.э. или от восстановления Храма Бар-Кохбой в 132 г. (первая дата, очевидно, предпочтительней, т.к. в пророчестве говорится о восстановлении Иерусалима, а не Храма). Отсчет 62 седмин (483 лет) от 130 г. снова приводит нас к 613 г.н.э. В тот год пророк Мухаммад начал свою публичную проповедь в Мекке. Следовательно, слова «Мессия-владыка» относятся именно к пророку Мухаммаду. Интересно, что сама историческая роль Мухаммада как духовного и светского главы мусульман близка к распространенному пониманию Мессии как обладателя власти царя и первосвященника. 

Но как тогда объяснить пророчество о смерти помазанника и разрушении города? Мухаммад мирно скончался в 632 г. н.э., следовательно, к нему это пророчество неприменимо. Однако в 610-е гг. не менее важные, чем в Аравии события происходят в Палестине. В 608 г. начинается война между Византией и Ираном. В 613 г. персидская армия при поддержке еврейских ополченцев вторглась в Палестину. В 614 г. Иерусалим был взят персами. Армянский историк Себеос (один из немногих средневековых писателей, подробно осветивших эти события)  пишет, что сначала отношения между персами и местным населением были сравнительно мирными; но через несколько месяцев в городе начался мятеж против персидской администрации. Восставшие обратили свой гнев на евреев, поддерживавших персов; по всей видимости, именно тогда ими был убит лидер евреев Иерусалима, Неемия бен Хушиэль и его соратники. В ответ персы перешли в наступление и начали осаду города. На 21 день осады Иерусалим был взят. Персы разграбили и разрушили иерусалимские церкви и монастыри, перебив множество иерусалимских христиан; патриарх Захария был пленен и отправлен в персидскую столицу Ктесифон. Участие в погроме христиан принимали и евреи. Однако персидский шах не желал обострения отношений с христианами: резня в Иерусалиме вскоре прекратилась, а евреи, как активные участники беспорядков, были изгнаны из города; христианские церкви были восстановлены. 

Византийский писатель Антиох Стратиг описывает взятие Иерусалима несколько по-другому. Он также говорит о беспорядках, учиненных в городе христианскими повстанцами, но утверждает, что они лишь помешали патриарху Захарии сдать город персам весной 614 г., тем самым избежав резни. Он ничего не сообщает о двух взятиях Иерусалима персами
. 

Ряд источников, опирающихся на еврейские пиюты, синагогальные литургические гимны, сообщает, что после взятия Иерусалима лидер евреев Неемия бен Хушиэль начал восстановление Храма, возобновил жертвоприношения, но в 617 г. был предательски убит персами. Эти повествования противоречат сообщениям епископа Себеоса, утверждающего, что евреи были изгнаны из Иерусалима вскоре после второго взятия города. 

В любом случае, в 622 г. византийцы перешли в наступление, разгромив персов. Евреи вновь перешли на сторону византийцев, которые в 629 г. н.э. взяли Иерусалим. Император Ираклий первоначально пытался помешать преследованиям евреев, однако вскоре (629-631 гг.) они разгорелись с новой силой, а Храмовая гора была превращена в городскую свалку.

Итак, у нас есть еще два кандидата на роль Мессии-владыки – Неемия бен Хушиэль и патриарх Захария. Неемия претендовал на роль Мессии, по некоторым версиям восстановил жертвоприношения в Храме. «Книга Зоровавеля», еврейское эсхатологическое произведение VII в. н.э., называет его Машиахом бен Йосефом, Мессией, признанным пострадать и умереть за грехи Израиля. 

Иерусалимский патриарх Захария уже по своей должности является Помазанником-владыкой: иерусалимские патриархи являются естественными наследниками еврейских первосвященников. А коль скоро автор книги Даниила называл Мессией-владыкой первосвященника Онию III этого наименования достоин и патриарх Захария. Захария не был убит, но текст книги Даниила («отторгнут будет Помазанник») вполне допускает и такую версию, как пленение и высылка патриарха. 

Прекращение жертвы опять-таки может пониматься двояко. Это либо прекращение жертвы в иерусалимском Храме, возобновленной Неемией, либо прекращение бескровной жертвы, таинства евхаристии, совершавшегося в иерусалимских церквях, разрушенных персами и иудеями. 

Точность датировок также оставляет желать лучшего. По Себеосу город был разорен в 615 г., по Антиоху Стратигу – в 614 г. Мы не знаем точного времени возобновления евхаристии в христианских храмах, как и не знаем, действительно ли Неемия восстановил жертвоприношения на Храмовой горе, или это сообщение является лишь фантазией авторов пиютов. В любом случае, мы можем ограничить все происходившие тогда события последней, 70-й седминой. 

Можно предположить, что пророчество в данном случае говорит и о Неемии, и о Захарии, и о Мухаммаде. В нашей предыдущей работе [Бессонов] мы выдвинули версию, что Неемия бен Хушиэль и Мухаммад соотносятся как Машиах бен Йосеф и Машиах бен Давид. Как известно, в еврейской традиции существует учение о двух Мессиях – Мессии страдающем и гибнущем и Мессии торжествующем и побеждающем. Следует отметить и то, что, согласно еврейской традиции, душа Мессии воплощается в каждом поколении, и существуют «мессианские личности», в той или иной степени выполняющие функции Мессии. Можно предположить, что Неемия и Захария воплощают в себе функцию Машиаха бен Йосефа (в иудейской и христианской трактовке
), а Мухаммад – функцию Машиаха бен Давида. 
Читателю может показаться странным такое уравнивание лидеров двух враждующих религиозных общин Святой земли. Однако, по нашему мнению, в нем заключена особая божественная мудрость, стоящая выше политических и межобщинных противоречий. В действительности, и иудеи, перебитые христианскими погромщиками, и христиане, затем убитые персами и евреями, равно заслуживают сочувствия. Точно также и Неемия бен Хушиэль, и патриарх Захария искренне хотели добра своим единоверцам и, по всей видимости, не участвовали ни в каких погромах. 

Интересно, что по некоторым сведениям после гибели Неемии бен Хушиэля (Машиаха бен Йосефа) евреи ожидали пришествия пророка Илии в соответствии с пророчеством Малахии о том, что пророк Илия снова придет на землю перед наступлением Страшного Суда (Мал 4; 5). Многие иудеи рассматривали Мухаммада именно как новое явление Илии. Такой подход также  представляется вполне возможным. В таком случае в глобальном плане истории Иисус Христос может мыслиться как Машиах бен Йосеф, а Мухаммад – как Илия.  

Мы видим, что пророчества о разрушении Иерусалима также исполнились в это же время: сначала иерусалимские евреи были перебиты христианами, затем христиане массово гибли от рук персов и евреев, а город был разорен и разрушен. Слова о разрушении «города и святилища народом  вождя» определенно относятся к персам. «Окончательно предопределенная погибель» постигла их от рук арабов - Иран был полностью завоеван мусульманами в 636-651 гг.

 Интересно отметить параллель между первым и вторым исполнением пророчества о 70 седминах. И в 27 г. н.э. и 613 г.н.э., по истечении 69 седмин, была начата проповедь нового пророка; и в 30, и в 615/617 г.  " в половине" седмины Иерусалим лишился своего Мессии и оба раза смерть Мессии оказалась "мнимой", "неокончательной"; оба периода положили начало великой мировой религии («утвердит завет для многих одна седмина»). Отсчет 70 седмин можно вести и от восстановления Храма Бар-Кохбой. Тогда 490 лет заканчиваются в 622 году - в год Хиджры. Пророчество о том, что 70 седмин определены для того, чтобы были «запечатаны были грехи и заглажены беззакония» (Дан 9, 24) в большей степени относится к Иисусу, как проповеднику покаяния и искупителю грехов, а пророчество о том, что в этот срок должны быть «запечатаны были видение и пророк» (Дан 9, 24) без сомнения относятся к Мухаммаду, называемому в исламской традиции «печатью пророков». 

****

Подведем итоги. Мы обнаружили в книге Даниила три пророчества об исламе. Пророчество, содержащееся в первом видении Даниила, говорит о четырех царствах, которые сменят друг друга – Вавилонском, Персидском, Греческом и Римском. Эти четыре языческих царства символизируются четырьмя животными. «Малый рог» с человеческими глазами и устами символизирует Халифат, соединивший светскую власть с религиозной идеей – однако Халифат неистинный, возникший после окончания правления четырех праведных халифов. «Время, времена и полувремя» на которые «святые» будут преданы в руки «малого рога» обозначают срок продолжительностью 1260 лет, прошедший от провозглашения Муавии ибн Абу Сафьяна халифом до Сервского мира, знаменовавшего собой конец Османской империи – последнего государства, имевшего статус Халифата, и, одновременно, последнего наследника Восточной Римской империи (660-1920 гг.).

Второе видение Даниила подразумевает огромный исторический период – «2300 вечеров и утр» или  1150 лет, которые пройдут от становления Персидской империи до «наступления  справедливости для святилища». По нашему мнению, наиболее корректной точкой отсчета для этого периода является воцарение Кира II над Вавилоном (538 г. до н.э.). Под «небольшим рогом», восставшим против Всевышнего, следует понимать как осквернение Храма Антиохом Епифаном, так и его разрушение римлянами. 1150 лет истекли в 613 г. н.э., когда в Мекке началась проповедь Мухаммада, а в Палестину вступила персидская армия, в 614 г. захватившая Иерусалим. Эти события знаменовали конец как духовной, так и политической гегемонии Восточной Римской империи.    

Третье видение Даниила рассказывает о 70 седминах  (семилетиях) лет, которые пройдут со времен восстановления Иерусалима до «Христа Владыки» - Мессии. Как известно, Иерусалим и Иерусалимский Храм разрушались дважды: вавилонянами и римлянами. Согласно еврейской традиции духовные причины этих событий одинаковы, и даже произошли они в один день – 9 ава. Следовательно, мы можем применить пророчество о 70 седминах к обоим историческим событиям. Первый раз Иерусалим был разрушен в 586 г. до н.э.; он был постепенно восстановлен при персидских царях, издавших несколько указов на этот счет. По этой причине христианские комментаторы приводят разные точки отсчета 70 седмин; наиболее популярной из них является указ Артаксеркса о даровании автономии иудейской общине, данный в 457 г. до н.э. Отсчет 70 седмин от этой даты приводит  нас к 27 г. н.э., когда началось общественное служение Иисуса Христа. Второй раз Иерусалим был разрушен римлянами в 70 г. н.э.; указ о его восстановлении был издан императором Адрианом в 130 г. н.э. Отсчет 70 седмин от этой даты снова приводит к 613 г. н.э., началу проповеди Мухаммада. Другим важным событием, произошедшим в 613 г. стало вторжение в Палестину персидской армии. После взятия Иерусалима персами его правителем был назначен харизматический еврейский лидер Неемия бен Хушиэль, попытавшийся восстановить Храм. Однако вскоре Неемия был убит, а власть в городе вновь перешла к христианскому большинству. Тогда же, в 614/615 г. персами был пленен и выслан в Ктесифон иерусалимский патриарх Захария. По нашему мнению, в этом пророчестве Даниила говорится  о трех Мессиях – Мухаммаде, Неемии бен Хушиэле и патриархе Захарии.

Бессонов Игорь
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� Христиан. Здесь Маймонид, очевидно, имеет в виду католические регионы, завоеванные мусульманами.


� «Молитва Набонида» была найдена в библиотеке ессеев Кумрана. В ней говорится, что вавилонский царь Набонид удалился в аравийский оазис Тема и семь лет страдал там от проказы, пока не был исцелен неким неким мужем, из числа иудеев, депортированных в Вавилон. Историки не сомневаются, что этот рассказ является одной из версий легенды, отразившейся в книге Даниила.  


� Некоторые исторические неточности книги Даниила могут быть объяснены именно тем, что автор пытался подогнать исторические события под свою трактовку пророчеств Даниила. 


� Сирийцы признали Муавию халифом в 658 г. 


� Следует знать, что пребывание иудеев в земле Израиля требует от них соблюдения большего числа заповедей, что обеспечивает им большую награду в случае их исполнения и большее наказание – в случае нарушения. 


� Здесь дается более ясный иудейский перевод обсуждаемого фрагмента. 


� Не считая двух краткого периода, когда Иерусалим контролировали еврейские повстанцы – в 132-135 гг. 


� Учение о двух Мессиях - жреческом Мессии от Аарона и светском Мессии от Израиля было разработано в ессейских сочинениях. Входящий в книгу Еноха  «Апокалипсис животных», в котором баран обозначает ессейского «учителя праведности»  (жреческого Мессию) был создан за пару десятилетий до Маккавейской войны, то есть немного раньше книги Даниила. 


� Это вытекает как из толкования знаменитого «числа зверя» как гематрии (числового значения) имени Нерона, так и из отражения в Откровении легенды о Лженероне.  


� - 538 + 1150 + 1= 613. Один год при переходе точки смены эр прибавляется потому, что нулевого года не было, и новая эра сразу началась с первого года. 


� Греческое слово «Христос» является точным переводом еврейского слова «Мессия», означающего «Помазанник». Первоначально, это было обозначение иудейских царей и первосвященников; затем оно стало обозначать Избавителя, который явится в конце времен для установления мира и справедливости на земле, грядущего царя и священника. В поздней еврейской традиции возникает учение о мессианских личностях, в результате чего представление о Мессии сближается с представлением о святом (цадике) или пророке. 


�буквально לא אין «эйн ло» - «не ему». В иудейском переводе стоит «Отторгнут будет Помазанник и не будет у него ничего». 


� Т.е. о разрушении Храма римлянами. 


� По поводу исторической достоверности этого сообщения существуют определенные сомнения. Иудейский историк Иосиф Флавий упоминает только об одном из них – о том, что вскоре после начала войны ворота Храма неожиданно отворились сами собой. Апостол Павел, для которого эти знамения были бы серьезным аргументом в пользу его теологических выкладок, вообще ничего о них не говорит.  


� Возможной причиной этого является желание скрыть тот факт, что христианские мятежники в 614 г. устроили в городе еврейский погром.


� Неемия в «Книге Зоровавеля» прямо называется Машиахом бен Йосефом; патриарх Захария в «Пленении Иерусалима персами» также сопоставляется с Иисусом Христом.





