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Метод богословия в Corpus Areopagiticum
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	Patrologiae Graecae tomus III. Excudebatur et venit apud J.-P. Migne editorem, 1857.
	Пер. Г.М. Прохорова. По изд.: Дионисий Ареопагит. Корпус сочинений. С толкованиями преп. Максима Исповедника. СПб.: изд. Олега Абышко, 2010.

Я опускаю приводимые в тексте издания указания на цитаты из Библии, если не считаю их сохранение целесообразным.
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	PG III,

CH II 1,

155d,

157a-b
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	Итак, следует, как я полагаю, первым делом изложить, что мы считаем целью всякой иерархии, и что пользой от участников каждой из них, а потом – воспеть небесные иерархии согласно показанию о них Речений, и соответственно им рассказать, в каких священных образах священнописания Речений представляют небесные порядки и до какой степени простоты надо с помощью этих изображений возвыситься, чтобы нам, подобно многим, не полагать нечестиво, будто небесные богообразные умы – некие многоногие и многоликие существа, имеющие вид домашних быков, диких лювов и кривоклювых орлов, или же пернатых, похожих на волосатых, птиц и не воображать некие огненные колеса над небом, и материальные престолы, нужные Богоначалию для восседания, и неких разномастных коней и архистратигов-копьеносцев, и все прочее, что священнообразно передано нам Речениями в пестроте выявляющихся символов. Богословие ведь решительно воспользовалось поэтическими священноизмышлениями применительно к не имеющим образа умам, изучив, как сказано, наш ум, предусмотрев свойственную и прирожденную ему способность возведения и создав для него возводительные священнописания.
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	PG III,

DN I 1,

588a
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	Совершенно ведь не подобает сметь сказать или подумать что-либо о сверхсущественной и сокровенной божественности помимо того, что боговидно явлено нам священными Речениями. Ведь неведение ее превышающей слово, ум и сущность сверхсущественности должны посвящать ей те, кто устремляется к горнему – насколько сияние богоначальных Речений открывает себя, и кто ради высших осияний облекает свое стремление к божественному целомудрием и благочестием.
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	PG III,

DN I 6,

596a
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	Зная это, богословы и воспевают Его и как безымянного, и как сообразного всякому имени.
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	PG III,

DN I 7,

596c-d
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	Таким образом, ко всеобщей, все превышающей Причине подходят и анонимность, и все имена сущего как к настоящей Царице всего, от Которой все зависит и Которой все принадлежит как Причине, как Началу, как Завершению.
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	PG III,

DN I 8,

597a
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	Однако же, богословы почитают богоименования, заимствованные не только от всеобщих или частных промыслов, или предметов предпопечения, но и из некоторых божественных видений, озаривших посвященных или пророков в священных храмах или в других местах.
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	PG III,

DN VII 1,

865b-c
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	Теперь, если ты не против, воспоем благую и вечную Жизнь как премудрую и как саму-по-себе-премудрость, а главное, как основу всякой премудрости, превыше всякой премудрости и понимания сущую. Ибо Бог не только исполнен премудростью, «и разума Его нет числа», но Он и выше всякого слова, разума и премудрости.

Это сверхъестественно уразумев, поистине божественный муж
, общее наше и наставника
 солнце, и сказал: «Немудрое Божие премудрее человеков» (1 Кор. 1:25), – не только потому, что всякая человеческая мысль есть какой-то обман по сравнению с божественными совершеннейшими разумениями с их твердостью и непоколебимостью, но и потому, что для богословов обычно применять к Богу отрицания в обратном смысле. Так, и всесветлый свет Изречения называют «невидимым»; Многопетого и Многоименного они называют «Неизреченным и Безымянным»; повсюду Пребывающего и во всем Обнаруживаемого – «Непостижимым и Ненаходимым». Таким же образом, говорят, и ныне божественный апостол воспевает мнимую «глупость Божию»: то, что в ней кажется странным и нелепы, он возвел к невыразимой, предшествующей всякому слову истине.
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	PG III,

DN VII 3,

872a-b
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	И существует также божественнейшее познание Бога, осуществляемое через незнание путем превосходящего ум единения, когда ум, отступив от всего сущего, оставив затем и самого себя, соединившись с пресветлыми лучами, оттуда и там освещается недоступной исследованию глубиной Премудрости. Хотя, как я сказал, подобает Ее познавать и во всем, ибо она, согласно Речениям, создательница всего, постоянно всем управляющая, и причина несокрушимого соответствия и порядка, постоянно соединяющая завершения первых с началом вторых, прекрасно творящая из всего единую симфонию и гармонию.
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	PG III,

EH I 1,

369,

371a
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	Что наша иерархия, о священнейший из священных сынов, есть осуществление боговдохновенного, божественного и боготворящего знания, действия и совершенства, нам надлежит показать из премирных и священнейших Речений тем, кто иерархическими мистериями и преданиями усовершенствован в священном тайноводстве.
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	PG III,

EH IV 6,

480d
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	Итак, мы хорошо, как я думаю, рассмотрели и твоим умственным очам представили священно описанные в Речениях посредством чувствами воспринимаемых изъясняющих образов отличительные с телами не связанные свойства серафимов в строе сверхнебесных иерархий. Однако поскольку те, кто [ныне] священно стоит вокруг иерарха, изображают для нас именно этот высочайший чин, мы теперь кратко бестелеснейшими очами рассмотрим их богообразнейшую красу
.

	10
	PG III,

EH VII 11,

568d,
569a
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	Вот настолько прекрасны, о, чадо, созерцаемые мною единовидные картины нашей иерархии, видимые другими, возможно, более зрячими умами не только так, но гораздо яснее и боговиднее. А тебе, как я думаю, обязательно воссияет более светлая и более божественная красота, если ты воспользуешься указанными ступенями к более высоким лучам. Расскажи, друг, тогда и ты мне о более совершенных озарениях и покажи моим очам, какую сможешь увидеть благолепную и более единовидную красоту. Ибо я уверен, что сказанным я раздую сокрытые в тебе искры божественного огня.
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	PG III,

MTh II,

1025a-b
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	Молимся о том, чтобы оказаться нам в этом пресветлом мраке и посредством невидения и неведения видеть и разуметь то, что выше созерцания и знания, что невозможно ни видеть, ни знать, ибо это и есть поистине видеть и ведать; и – чтобы Пресущественного пресущественно воспеть путем отъятия всего сущего, подобно создателям самородно-цельной статуи изымая все облегающее и препятствующее чистому восприятию сокровенного, одним отъятием выявляя как таковую сокровенную красоту.

Подобает, как мне кажется, отъятия предпочитать прибавлениям. Ибо прилагая, мы сходим от первейших через среднее к последним; а в этом случае, восходя от последних к первейшим, все отнимаем, чтобы, открыв, уразуметь то неведение, прикровенное в сфере сущего познаваемым, и увидеть тот пресущественный мрак, скрываемый всяческим светом, связанным с сущим.
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	PG III,

MTh III,

1035a-d
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	Подобает ведь «Богословским очеркам» и раскрытию божественных имен быть короче «Символического богословия»
. Ибо, по мере нашего восхождения вверх, речи вследствие сокращения умозрений сокращаются. Так что и ныне, входя в сущий выше ума мрак, мы обретаем не малословие, но совершенную бессловесность и неразумение.

А оттуда, сверху, до пределов нисходя, слово по мере нисхождения соответствующим образом распространяется. Но теперь, восходя от нижнего к высшему, по мере восхождения оно сокращается и после полного восхождения будет вовсе беззвучным и полностью соединится с невыразимым.

Почему, спрашиваешь ты, утверждения о божественном начиная с первичного, божественные отъятия мы начинаем с последнего? Потому что, высказывая утверждение о все Превосходящем, подобает начинать гипотетическую катафазу с более тому родственного. Отнимая же от того, что выше всякого отъятия, – начинать отнимать с более от того удаленного. Разве не более Бог жизнь и благость, нежели воздух и камень? И не в больше ли мере не бывает Он в похмелье и не гневается, чем не может быть выражен словом или помыслен?
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	PG III,

Ep. IX 1, 1105c-d
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	Да не подумаем, что видимые условные знаки созданы ради них самих: они ведь прикрывают неизреченное и невидимое для многих знание, – чтобы не стало доступным для непосвященных всесвятое и чтобы открывалось оно только истинным приверженцам благочестия, всякую ребяческую фантазию от того, что касается священных символов, удалившим и способным благодаря простоте ума и свойству умозрительной силы восходить к простой сверхъестественной находящейся выше символов истине.

Однако же и то подобает разуметь, что богословское учение двояко: одно – неизреченно и таинственно, другое – явленно и постижимо; одно – символическое и ведущее к таинствам, другое – философское и аподиктическое; так что в слове соплетено с выразимым невыразимое. Одно убеждает и делает связной истину говоримого, другое же действует и утверждает в Боге ненаучимыми тайноводствами.




� В данной научной работе использованы результаты, полученные в ходе выполнения проекта «Метафизический реализм: трансцендентное в современной философии», выполненного в рамках Программы «Научный фонд НИУ ВШЭ» в 2013 году, грант № 13-05-0032.


� Апостол Павел.


� Иерофей, о котором автор Corpus Areopagiticum несколько раз говорит как о своем учителе и на творения которого ссылается. Согласно церковному преданию, Дионисий говорит о священномученике Иерофее, первом епископе Афинском, который, как и библейский Дионисий, обратился в христианство после проповеди апостола Павла в афинском ареопаге. Неизвестно, был ли Дионисий вдохновлен преданием, или само предание впервые появляется в Ареопагитиках.


� После этих слов Дионисий приступает к толкованию телесных образов, относимых к серафимам.


� Богословские очерки и Символическое богословие – утраченные или не написанные части Corpus Areopagiticum, на которые ссылается сам Дионисий. Богословские очерки посвящены рассмотрению тринитарной и христологической проблематики, а Символическое богословие – трактовке чувственных символов, применяемых Писанием к Богу. Между этими книгами Дионисий помещает «раскрытие божественных имен», то есть книгу О божественных именах.





