А. В. Муравьев

Сирийский исихазм как духовный феномен
Для всего Христианского Востока сирийский исихазм представляет собой значительнейшее явление, объясняющее многие черты развития православного исихазма вообще. В научном обиходе, вообще говоря, более распространен термин «сирийское аскетическое учение» или просто «мистическое учение»
. 

Истоки учения о молитве и аскезе у сирийцев представляются недостаточно хорошо изученными ввиду некоторой неясности точки отсчета. Основы этого учения в их наиболее общей форме характерны для всего Христианского Востока, так что уже с первыми переводами Священного Писания (особенно Нового Завета) сироязычный мир получает основные положения аскетического учения. Однако среди ученых нет единого мнения о том, где искать корень тех специфических форм этого учения, что отличают именно сирийский исихазм. Обыкновенно усматривают этот корень в среде, называемой «апокрифическая литература»
. Именно в «Деяниях Иуды Фомы»
 (а иногда и в других апокрифах, таких как «Деяния Павла и Феклы») чаще всего находят характерные черты сирийского исихазма, причем стало обычным, что при этом тенденциозно подчеркивается разница между церковным учением (понимаемым по-разному в зависимости от воззрений исследователей) и учением, содержащимся в данном памятнике. Раннему сирийскому аскетизму некоторыми учеными вменяется энкратитский, «чрезмерно аскетический» уклон. Именно этим уклоном объясняют появление именно в Сирии секты идропарастатов (букв. водозамещенников, от замещения вина водой при совершении Евхаристии), организованной в Месопотамии во II в. учеником св. Иустина Философа Татианом
, который и был за эту ересь осужден Церковью. Однако сейчас уже вполне ясно, что Татиан – скорее исключение; помимо того,  он все же в большей мере был сформирован греческим миром. Научная  добросовестность требует сказать, что за исключением возвышенного и усиленного почитания девства и требования целомудрия (что в общем характерно для всей восточно-православной аскетики) ничего по-настоящему «экстремального» в раннем сирийском аскетизме (за вычетом глаголемых идропарастатов) не обнаруживается
. Некоторые исследователи указывают на близость раннесирийского аскетического учения к той форме аскетизма, которая практиковалась кумранской сектой
. Однако  необходимо заметить следующее: 1) нам довольно слабо известен аскетизм кумранитов, так что можно говорить лишь о некотором типологическом сходстве; 2) установить генетическую связь между кумранитами и ранними сирийскими исихастскими практиками или воззрениями не представляется возможным.

Другим источником, казалось бы, подкрепляющим гипотезу о «радикалистском аскетизме» как источнике первоначального сирийского исихазма, обычно называют гомилии «персидского мудреца» Афраата (Фрахата). После публикации трехтомной монографии Артура Выбуса
 за сочинениями Афраата в научном мире установилась репутация «экстремистских» и  не вполне надежных, хотя те, кто решился проверить выводы Выбуса с текстом в руках, были крайне разочарованы, ибо тенденциозность такой трактовки становится очевидной. В своих 26 гомилиях или «показательствах» (сир. ), написанных в промежутке между 337 и 345 гг., довольно популярных среди сирийских христиан и весьма рано переведенных на армянский и на геэз под именем Иакова Нисибинского, Афраат, придерживаясь динамической антропологии, настаивал на единстве человека, не выделяя в нем отдельных частей (духа и души). По Афраату, в человеке присутствует (буквально «сокровен, схоронен» () ) «одушевленный дух», который и имеет воскресить человека по Втором Пришествии, до того же Рай закрыт и одухотворенные души находятся во сне, имеющем разрешиться при гласе трубном в последние времена. Афраат выступал ревнителем чистоты христианской жизни и считал даже, что брачное сожительство есть препятствие к «осуществлению» христианина, который должен стремиться к святости (интересно, что в языке ранней сирийской аскетики слово љ, святость, обозначало состояние людей, состоящих в браке, но давших обет взаимного воздержания. Он также учил о необходимости сохранения чистоты сердца, которую он именует «истинной молитвой», и о внутренней сердечной молитве, совершаемой тайно. Церковь по Афраату есть сообщество аскетов, и аскетические упражнения обязательны для всех христиан. Строго говоря, никакой гетеродоксии у Афраата не наблюдается, а особенности его аскетики продиктованы спецификой раннего периода развития монашеского движения в Месопотамии и Персии
.

Другим ранним памятником сирийской исихастской литературы является «Книга степеней» (или ступеней, сир. Ктава д-маската). Как и писания  Афраата,  это сочинение довольно долго считали памятником нецерковного экстремистского аскетизма, мессалианства
. Однако, как показали современные исследования, эта книга не есть мессалианский документ, и в ней, более того, не обнаруживается ни одной черты, типичной для мессалианства
. Она учит, что христиане согласно своим устремлениям и своей жизни подразделяются на две категории, праведных () и совершенных ()
. Первые довольствуются исполнением заповедей и церковных послушаний, тогда как вторые стремятся достигнуть жизни в Духе. Только совершенные (то есть стремящиеся жить по-исихастски) могут достигнуть созерцания невещественных сущностей и Богообщения. Но следование по этому пути должно происходить под руководством Церкви, которая именуется «благословенной матерью, научающей чада своя». Над этой видимой Церковью есть еще и невидимая Церковь сердца, отнюдь не отменяющая, как  у мессалиан, но возносящая видимое церковное тело к высотам Духа. Согласно «Книге степеней» только совершенные могут приступать к св. Тайнам, равно как и тайны Духа открываются только совершенным «странникам и чуждым миру»
. 

Особую роль сыграли переводы грекоязычных аскетических произведений. В ранний период сирийской книжности на сирийский из греческого языка были переведены важные тексты исихастской традиции: «Житие Антония» св. Афанасия, «Лавсаик» Палладия, «История монахов» и Apophtegmata Patrum. Под влиянием знакомства с традицией египетского монашества наследие древне-сирийского прото-монашества было практически забыто, так что возникает житие св. Евгения (Мар Авгена), в котором сама идея монашества мыслится принесенною на сирийскую почву из Египта
.

Еще один важнейший корпус сочинений, имеющий по всему вероятию сирийское происхождение
 и равно пострадавший от упреков в мессалианстве, есть корпус сочинений Макария-Симеона (известный в греко-славянской традиции исключительно под именем преп. Макария Египетского)
. Терминология преп. Макария довольно богата, в частности, она оперирует понятиями ,«исполнение», , «чувство» и  «опыт, искус», восходящими к соответствующей сирийской аскетической терминологии. Аскетика Макариева корпуса достаточно хорошо описана
, поэтому мы укажем на черты, роднящие ее с другими сирийскими аскетическими произведениями. Задача аскезы – достичь единства души, избавив душу от примеси греха, ибо грех, приражаясь душе, смешивается с ее составом (т.н. «язык смешения»). Главные средства в достижении этого блаженного состояния суть непрестанная молитва и умаление. Душа, очистившись, становится способна воспринимать Божественный Свет и сама становится светом. Дух или Господь вселяется в душу вместо греха (т.н. «язык вселения»). Душа может исполниться греха, а может и Духа («язык наполнения»). Во Христе есть источник невидимого огня, который воспламеняет сердца. Опыт преображения открыт людям уже в этой жизни. Особенно характерной сирийской чертой выступает настояние на печаловании, воздыхании и слезах. Таковой же надо признать макариевскую «мистику сердца» в его отношении к духу (ср. сир. ) и настояние на непрестанной молитве сердца («внутреннего человека»). Хотя, как показали исследования, сочинения Макария-Симеона под названием «Аскетикон» стали основой осуждения мессалиан на III Вселенском Соборе в Эфесе (431 г.), однако в греческом переводе они были одной из самых читаемых книг по аскетике в среде византийского монашества
.

Говоря о формировании сирийского аскетического учения, нельзя обойти стороной преп. Ефрема Сирина (Мар Афрема), проводившего строгую аскетическую жизнь в миру
. Чрезвычайно большое место в его аскетическом богословии занимает девство. Выбирая девство и пребывая в нем, аскет, по мысли преп. Ефрема сподобляется чести бóльшей, чем ангельская, ибо ангелы восприяли этот дар без борения. Термин, которым обозначает Ефрем аскета –  –  сложный концепт, включающий и единство внутреннее (мысли и чувства), и одиночество (как безбрачие, в сирийской традиции именуемое святостью, так и бегство от многолюдия в пустыни и горы), и подражание Христу, также именуемому  – Единородный. Аскет по Ефрему – человек, живущий в лишениях, молитвах, бдениях и размышлении о Писаниях. Он должен умереть миру
, но сердце его должно гореть огнем милосердия и страдания за падшее человечество. Ефрем очень способствовал развитию горного отшельничества, предтечи столпничества. Отличительной чертой его учения является акцент на страдании ( ), помимо которого от аскета требуются молитва и размышление (медитация). Молитва отшельников исключительно важна для всего мира, погрязшего в злобе, неправде и грехе, ибо ею мир и стоит. Аскет, исихаст должен обязательно претерпевать насмешки, осуждения и издевательства. Большое значение имеет в аскетике преп. Ефрема мистика Креста, к которому исихаст себя таинственно пригвождает бдениями, голодом, жаждой и другими упражнениями
. Проблему боговидения преп. Ефрем затрагивает в связи с проблемой образов или «типологии», говоря, что боговидение доступно для святых в виде прозрения в образах (Моисей видел лишь «задняя» Божия), то есть в энергиях (ra’zē, букв. таинствах), но не в сущности. Парадоксализм, присущий Ефрему, не должен впрочем скрывать от нас четкую его богословскую позицию. В византийской и славянских традициях преп. Ефрему был приписан целый корпус текстов, часть которого может гипотетически восходить к утраченным произведениям св. отца, однако с четкостью провести разделительные черты сложно. Большинство произведений, в частности, знаменитый «Паренесис», явно суть произведения зрелой византийской аскетики, что заставляет нас исключить эти произведения из нашей библиографии, как  не имеющие отношения к сироязычному миру.

Если говорить о переводной литературе, то серьезное влияние на развитие сирийского исихазма оказала традиция Евагрия Понтийского, аскетические сочинения которого довольно рано были переведены на сирийский
. Интересно, что при переводе, например, «Сотниц» (считается, что переводчиком их был известный монофизитский богослов Филоксен Маббугский), сирийцы, как кажется, прибегали к определенной редактуре, что обусловило впоследствии «выживание» евагрианских сочинений в сирийском аскетизме под собственным именем их автора. Основные концепции Евагрия, закрепившиеся в сирийской аскетике, относятся к трехчастному делению умозрения и соответственно, духовной жизни на нравственное (практическое) делание, физическое и богословское. Особенное влияние евагриева «умная» аскетика имела в несторианской среде
. Словарь восточносирийских исихастов вплоть до Дадишо Катрайя и Шемьона де-Тайбутех был обязан традиции Евагрия терминологией молитвы («чистая молитва», «обнаженный ум», «бесстрастие» и др.). Трехчастная антропология Евагрия также была воспринята несторианскими аскетами
. Космология Евагрия, наименее православная часть его воззрений, также оказала некоторое влияние в Сирии: в частности, здесь сохранилось деление на «первые» и «вторые» сущности (без оригенистической концепции «двух творений»), сохранилось и понятие «духовного тела», однако лишь в применении к Телу воскресшего Христа и воскресших людей, что уже прямо противоречит концепции самого Евагрия. Образный язык Евагрия (напр., образы трех вышних престолов или этапов исхода из Египта) серьезно повлиял на сирийский исихазм.

Однако, если в восточносирийской мистике евагрианство переплавлялось под влиянием преп. Макария во вполне православный исихазм, то в богословской системе мистика Стефана бар Судаили развитие получили именно неправославные элементы наследия Оригена и Евагрия
, сочетаемые с учением псевдо-Дионисия Ареопагита и даже с некоторыми манихейскими чертами. Написанная им (тезис о его авторстве не вполне доказан, но мы вслед за А. Фротингемом склонны принять его) ок. 510 г. «Книга Блаженного Иерофея» содержит ряд идей, созвучных тем сведениям, которые сообщает о богословии Стефана Иаков Серугский. Это прежде всего некоторый эсхатологический пантеизм, то есть убеждение, что в эсхатоне все и вся будет Бог; разделял он и учение о всеобщем восстановлении, апокатастасисе. Типичны для оригенизма понятия «покоя» и «движения», которые обосновывали приверженность Стефана к исихии, нечужд он также был и мистически окрашенного хилиазма. В «Книге Иерофея» Стефан описывает мистические видения, полученные им по пути к Творцу через небесные сферы
. Этот путь мистически прообразует путь подвижника на пути к видению неизреченного Света, причем восхождение есть прежде всего восхождение интеллекта, искушаемого постоянно бесами по мере своего возвышения. Переосмыслению в свете его концепции подвергаются и церковные Таинства, которые в «Книге Иерофея» имеют вполне символическое (а не собственно тáинственное) значение. Сирийское христианство отвергло и осудило неправославный исихазм Стефана бар Судаили, но его влияние было весьма сильно в монашеских кругах Палестины и выкристаллизовалось в движение исохристов, осужденных V Вселенским Собором в 553 г.

Особое место в истории сирийского исихазма занимает Иоанн Апамейский, называемый также Иоанном Саввой и Иоанном Отшельником
. По поводу личности этого крупного исихастского писателя среди ученых нет единогласия: если о. И. Осэр считал, что было несколько Иоаннов Апамейских, один еретик, другой православный, то В. Штроттманн в своем грандиозном труде об Иоанне
 попытался отождествить их. В более новых трудах о. Рене Лавнан вновь принял точку зрения о. Осэра
. Иоанн жил, по всей очевидности, ранее 581 г. и написал известные «Духовные послания». В них он развертывает оригинальную концепцию о «трех степенях» (taksē), телесной, душевной и духовной. Эти степени соответствуют духовному восхождению аскета, который поднимается от простого добродеяния и исполнения заповедей, через покаяние и упражнение в добродетелях, к чистоте () и непрестанной молитве. 

Иоанн Апамейский оказал прямое влияние на развитие среди восточных сирийцев аскетического учения вполне православной направленности, называемого иногда «несторианский исихазм VII в.». Именно в  это время  Ананишо  составляет свой сборник из древних египетских отцов «Рай Отцов» ( - ), а Дадишо Катрайя – комментарий на «Аскетикон» Аввы Исайи. Оба эти сочинения быстро стали классикой келейного чтения сирийских монахов и устойчиво влияли на духовный климат сирийского монашества.

К движению «несторианского исихазма»,  расцветшему в VII—VIII вв. на территории восточных частей Халифата, можно отнести: в VII в. –  знаменитого богослова Сахдуну (принявшего Православие и больше известного как Мартирий), Дадишо Катрайя, Шем‘она Благочестивого (сир. de Taybūteh), Хенанишо де Бет Кока, Иоанна Фенекского (сир. bar Penkāyē); в VIII в. –  Абрахама бар Дашнандада, Иоанна Дальятского, Иосифа Хаззайю (Прозорливца) и некоторых других
. Особенно известен был Иоанн Дальятский, автор (среди прочего) «Глав о духовном знании». Некоторые сочинения его ходили и в греческих переводах под именем преп. Исаака Сирина. Иосиф Прозорливец, настоятель монастырей Мар Бассима и Раббан Бохтишо, был автором сочинения «О трех ступенях духовной жизни» и почитался некоторыми уже при жизни как великий духовный авторитет. 

Отдельный случай представляет собой преп. Исаак Сирин, богословие которого необъяснимо без учета той среды, к которой он принадлежал
. Недавно найденный второй том сочинений Исаака свидетельствует, помимо прочего, и о том значении, которое восточносирийская книжная традиция, и в частности, сочинения Феодора Мопсуестийского имели для преп. Исаака. В его учении нашли выражение основные темы, характерные для всех обсуждавшихся выше авторов: непрестанная молитва, мистика Божией любви, слезный дар. О жизни святого мы имеем самые скудные сведения. Он был, кажется, епископом Нинивии, но оставил епископскую кафедру ради монашеского уединения в горной местности Бет Хузайе.

В самой несторианской Церкви Востока исихастское учение этих авторов далеко не всегда воспринималось как бесспорное, чему свидетельством служит соборное осуждение  в 786/787 г. Иоанна Апамейского (мл.), Иоанна Дальятского и Иосифа Хаззайя за «мессалианство»
. В целом, учение их довольно традиционно и показывает обширное знакомство не только с Иоанном Саввой, но и с Евагрием. В нем используется схема трех степеней или порядков отношения человека к Богу, характерная для Иоанна и для Ктава д-маската и сочетаемая с учением Евагрия о трех формах духовного делания, практической, физической и богословской. Следствием этого сочетания явилось четкое разделение между телесной аскезой и внутренней, которое проведено в трудах, пожалуй, одного из наиболее глубоких писателей – Иоанна Дальятского.  Как показал о. Бёлэ, Иоанн использует учение  псевдо-Дионисия о трех фазах (очищение, освящение и единение), соединяя его с вышеупомянутой «системой Иоанна—Евагрия».  Итог этого соединения таков: первая фаза – очищение (в свою очередь, состоящее из активной и пассивной частей) – есть путь возлюбления (), за которым следует путь любви (), включающий как приуготовление (освящение и просвещение), так и единение, состоящее прежде всего в знании, но подразумевающее все три формы (физическую, гностическую и богословскую)
. Иоанн, говоря о Боговидении, выступает против принципа трансцендентности Божества во Христе его Человечеству, и как следствие, против невозможности видеть Бога. Иоанн утверждал, что Бог может быть видим в зеркале души (духа) созерцателя, но только в виде славы своей Природы (љ -), а не в виде самой Сущности или Природы (). Таким образом, в лице своих наиболее глубоких и интересных представителей сирийский исихазм формулировал учение, близкое к православному пониманию. Рецепция сирийского аскетизма Православным Преданием произошла через посредство Макариевых бесед, с одной стороны, и слов преп. Исаака, с другой.

В отличие от византийской исихастской житийной традиции, сирийская агиографическая литература редко имеет самостоятельную богословскую ценность. Житийный материал сирийцев нечасто поднимался до высот богомыслия, и даже жития подвижников имеют скорее практический уклон. Исключение составляют, пожалуй, переводные патерики, наподобие того «Рая», который составил Ананишо. В последующие века, когда сирийское богословие все больше пользовалось арабским языком, ставшим официальным в пределах Халифата, исихастские идеи выражали себя более в компендиумах и сборниках монашеской мудрости. Так например, Ишо‘днах Басрский в IX в. создал свою «Книгу целомудрия» (близкую к жанру патерика), Фома Маргский – жизнеописания монахов, а еп. Дионисий бар-Салиби (†1171) комментировал «Сотницы» Евагрия. В трудах известного энциклопедиста Григория Абу л-Фараджа (Бар Эвройо) (†1286) традиционное место исихастского богословия уже заняла этика Аристотеля, что знаменовало наступавший и в сироязычном мире переход от средневекового мировоззрения к Новому времени.

�Blum G. Mysticism in the Syriac tradition (№ 5.316); Brock S. Early Syriac Ascetiсism // Numen. 1973. 20. 1—19.


� Это определение неточно, ибо указывает только на тип источника, не пытаясь отождествить его со средой, его породившей. Большинство же попыток такого отождествления исходило из ложных предпосылок, как то «гонимых церковных диссидентов» (примером такого подхода являются работы по апокрифам И. С. Свенцицкой) или «отсутствия доктринальной точности и различения понятий «православие» и «ересь» в древней Церкви» (напр. см. Drijvers H. J. W. Rechtgläubigkeit und Ketzerei im ältesten syrischen Christentum // I SympSyr (№ 5.18). 291—308. 


� Acts of Judas Thomas / Ed. Wright W.  // Apocryphal Acts of the Apostles. L. 1971. 172—333; 146—298 (англ. пер.); см. также  Desreumaux A.  Les Apocryphes et les milieux monastiques syriaques / / Le monachisme syriaque (№ 5.338). 129—134; Мещерская Е. Н. Деяния Иуды Фомы (культурно-историческая обусловленность раннесирийской легенды). М. 1990.


� Татиан. Речь против Еллинов. Пер. Афиногенова Д. Е. // Вестник Древней Истории. 1993. 1—2. 238—249; 255—265. См. также Афиногенов Д. Е. К кому обращена апология Татиана // Вестник Древней Истории. 1990. 1. 167—174.


� Как не находится его и позднее. Вообще говоря, в сирийской аскетической литературе трудно (а подчас и невозможно) указать монашескую литературную продукцию, которая не была бы исихастской. Этот факт смущал и смущает многих исследователей, которые бы хотели найти в христианской древности аналог современному «либеральному» христианству.


� Vööbus A. History of asceticism in the Syrian Orient (№ 5.355). Louvain, 1958. Отчасти к сближению кумранитов и сирийского аскетизма тяготеет работа  Griffith S. Asceticism in the Church of Syria. The hermeneutics of early Syrian monasticism // Asceticism (№ 1.241). 220—248.


� Op.cit. Vol.3. Louvain, 1988. 


� Анализ воззрений Афраата см. в предисловии М.-Ж. Пьер к фр. переводу его творений: Pierre M.-J. Aphraate le Sage Persan. Les Exposés (№ 5.33).


� Так считали и ее издатель о. М.Кмоско, и известный исследователь исихазма о. Ириней Осэр. Мессалианством называют движение сирийских теоретиков молитвы (само их имя происходит от сир. мсальянэ, молитвенники), отвергавших церковные таинства и иерархию и считавших, что в душе падшего человека поселяется демон, которого следует изгонять молитвой. О проблематике идентификации мессалианства см. в кн. А. Г. Дунаева: Преподобный Макарий Египетский. Духовные слова и послания. Собрание типа  I (Vatic. Graec. 694).(№ 4.540), особ. сс. 159—245.


� Bäss P. Der Liber Graduum – Ein Messalianisches Buch? (№ 5.96).


� Это разделение характерно для всей  сирийской аскетики – в евагрианском корпусе есть даже отдельный трактат (О праведных и совершенных).


� Хороший анализ «Книги степеней» в сравнении с Макариевским корпусом проделал о. Коломба Стюарт в своей монографии: Stewart C. Working the Earth of the Heart. The Messalian controversy in history, texts, and language to AD 431 (№ 4.723), особ. с. 86—95.


� О Мар Авгене см.: Дьяконов А. П. К истории сирийского сказания о св. Мар-Евгене // Христианский Восток. 1918. 4:2. 107—174. Есть некоторые основания считать, что фигура Мар-Авгена как установителя киновийного монашества выдвигалась представителями умеренного крыла несторианской церкви, оппонентами Бабая Великого. См. мою работу: Macarian or Evagrian: the problem of Origenist legacy in Eastern Syriac mystical literature // Origeniana septima (Pisa, 2002) (в печ.).


� Vööbus A. History of asceticism in the Syrian Orient. (№ 5.355). 3. 53—57.


� Части этого большого корпуса изданы в русском пер.: Преподобного отца нашего Макария Египетскаго духовные беседы, послания и слова с присовокуплением сведений о жизни его и писаниях. 4СТСЛ 1904; репр.1992. Наиболее полно издание А. Г.Дунаева, снабженное критическим разбором и аппаратом. Сирийский текст  50 дух. бесед издан В. Штроттманом: Die syrische Überlieferung der Schriften des Makarios / Hrsg. Strothmann W.  Wiesbaden 1981. (Göttinger Orientsforschungen, I; Syriaca 21). См. также важную статью В. Штроттмана: Id. Makarios und die Makariosschriften in der syrischen Literatur // OrC 1980. 64. 97—134. См. тж. Vööbus A. Op.cit. 3. 50—67. [Там же библ.].


� Dörries H. Die Theologie des Makarios / Symeon. Göttingen 1978; Василий (Кривошеин), архиеп. Преподобный Симеон Новый Богослов (949—1022). Париж 1980. 35—60; Desprez V. Macaire (Pseudo-Macaire, Macaire-Syméon). L'oeuvre, l'auteur et son milieu // DS 1976. 9. 20—27.  


� См. Stewart C. Op.cit. 47—53.


� См. о нем монографию С. Брока: Brock S. The Luminous Eye... (№ 5.133),  а также кн.:  Пигулевская Н. В. Культура сирийцев в средние века. М. 1979.


� В сохранившемся на армянском языке комментарии на Диатессарон он говорит: «Иисус умер для мира, дабы впредь никто для мира не жил…» (II, p.240).


� Весьма подробный разбор богословия преп. Ефрема см. в трудах дом Эдмунда Бека, опубликованных в серии CSCO, а  также исследование о. Мёррея: Murray R. Symbols of Church and Kingdom. A study in early Syriac tradition (№ 5.342).


� Издание текста с предисловием: Evagriana syriaca. Textes inédits du British Museum et de la Vaticane / Ed. Muyldermans J. (№ 4.762); Guillaumont A. Une nouvelle version syriaque du Gnostique d’Evagre le Pontique  (№ 4.772). Обобщающая работа по Евагрию и его влиянию принадлежит тому же А.Гийомону: Id. Les Kephalaïa Gnostica d’Évagre le Pontique et l’histoire de l’origénisme monastique chez les Grecs et les Syriens (№ 4.985).


� См. об этом:  Beulay R. La lumière sans forme. Introduction à l’étude de la mystique chrétienne syro-orientale (№ 5.315). 14—36.


� Ib. 24—29; Vööbus A. Op. cit. 3. 142—150.


� О нем см.: Vööbus A. Op. cit. 3.151—160; Frothingham A. L. Stephen bar Sudaili the Syrian mystic (c.500 AD) and the Book of Hierotheos on the Hidden Treasures of the Divinity (№5.205).


� См. краткое изложение «Книги Иерофея» у Фротингема (Frothingham A. L. Op. cit. 91—111).


� В сирийской книжной традиции его также часто именуют Иоанном Прозорливцем, Иоанном пророком Фиваидским или просто «блаженным Иоанном».


� Johannes von Apamea / Hrsg. Strottmann W. (№5.183).


� См. предисловие Р. Лавнана к тому Иоанна Апамейского, вышедшему в серии Sources Chrétiennes: Jean d’Apamée. Dialogues et traités (№5.184).


� Краткое описание жизни и учения каждого из этих богословов см. у о. Бёлэ: Beulay R. Op. cit. 199—223; Id. L’enseignement spirituel de Jean de Dalyata, mystique syro-oriental du VIIe siècle (№5.281).


� О преп. Исааке см. недавно вышедшую монографию иером. Илариона Алфеева: Мир Исааака Сирина. М. 1998. Несмотря на ее популярный характер, ее можно использовать в качестве введения в проблематику. Подробное исследование: [Miller D.] Ascetic Homilies of St. Isaak the Syrian. Transl. by the Holy Transfiguration Monastery. Boston 1984.


� Текст этого осуждения, сохранившийся в т.н. Восточном Синодиконе, сборнике деяний соборов Церкви Востока, указывает на какое-то недоразумение, в результате которого трудам этих богословов был придан мессалианский смысл (подробный разбор см. Beulay R. La lumière sans forme…Annexe 1).


� Beulay R. L’enseignement spirituel de Jean de Dalyata … 50 et passim.
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