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ЕВАНГЕЛИЕ ОТ ЛУКИ
ЛЮК И. 5-17— ИЛИЯ ПРИХОДИТ СНОВА
«Был во дни Ирода, царя Иудейского, некий священник, именем Захария, из рода Авии; жена его была из дочерей Аароновых, и имя ей Елисавета. 6. И они оба были праведны пред Богом, поступая по всем заповедям и постановлениям Господним непорочно. 7. И не было у них детей, потому что Елисавета была бесплодна; и они оба были уже в преклонном возрасте. 8. И было так, что, пока он исполнял служение священника перед Богом в порядке своего служения, 9. Согласно обычаю служения священника, его уделом было воскурять фимиам, когда он входил в храм Господин. 10. И все множество народа молилось снаружи во время каждения. 11. И явился ему Ангел Господень, стоящий по правую сторону жертвенника курения. 12. И когда Захария увидел его, он встревожился, и страх объял его. 13. Но ангел сказал ему: не бойся, Захария, ибо молитва твоя услышана; и жена твоя Елисавета родит тебе сына, и ты наречешь ему имя Иоанн. 14. И будешь иметь радость и веселие; и многие будут радоваться его рождению. 15. Ибо он будет велик в очах Господних и не будет пить ни вина, ни сикера; и наполнится Духом Святым еще от чрева матери своей. 16. И многих из сынов Израилевых обратит он к Господу Богу их. 17. И пойдет пред Ним в духе и силе Илии, чтобы обратить сердца отцов к детям и непокорных к мудрости праведных; чтобы приготовить народ, приготовленный для Господа». — ЛЮК И. 5-17.
Разница между стилем предисловия Луки (стихи 1-4) и последующих глав, посвященных Рождеству, позволяет предположить, что они взяты из какого-то еврейского источника. Они насыщены ветхозаветной фразеологией и конструкциями и, очевидно, переведены Лукой. Невозможно сказать, откуда они пришли, но, скорее всего, никто не был их первоначальным рассказчиком, чем сама Мэри. Елисавета или Захария, должно быть, сообщили о фактах, изложенных в этой главе, поскольку нет никаких указаний на то, что факты, содержащиеся в этом отрывке, во всяком случае, были известны кому-либо, кроме этих двоих.
Если бы мы рассматривали вымышленную историю, то должны были бы отметить художественное мастерство, подготовившее появление героя введением сначала его спутника; но порядок повествования обусловлен не художественным мастерством, а божественно упорядоченной последовательностью событий. Было уместно, что служение Иоанна как Предтечи началось еще до его рождения. Таким образом, история его появления в мире подготавливает историю рождения, которая освящает все рождения.
I. Сначала у нас есть красивый контурный рисунок тихого дома в горной местности. Муж и жена оба были священниками по происхождению и в своей скромной жизни, среди холмов, были прекрасными образцами ветхозаветного благочестия. То, что их объявляют «непорочными», не противоречит никакой доктрине всеобщей греховности. Это вообще не следует воспринимать как догму, а как выражение милостивой оценки Богом характеров Своих слуг. Эти два простых святых жили, как и положено всем женатым верующим, соединенные вместе в сладком упражнении благочестия и помогающие друг другу во всех высоких и благородных делах. Вокруг них царила отвратительная развращенность брака. Такие профанации его, как позднее показали Ирод и Иродиада, Агриппа и Вереника, были слишком обычными; но в этом тихом уголке эти двое жили «как наследники благодати жизни», и их молитвам не было препятствий.
Большинство священников, фигурирующих в Евангелиях, — бессердечные формалисты, если не хуже; однако не только Анна и Каиафа и их духовные родственники служили у жертвенника, но были и такие, в чьих сердцах горел древний огонь. Во времена религиозного упадка те немногие, кто все еще верен, по большей части находятся в темных уголках и живут тихой жизнью, подобно источникам пресной воды, поднимающимся посреди соленого океана. Таким образом, Джон произошел от родителей, в которых старая система сделала все, что могла. По своему происхождению, как и по самому себе, он представлял собой совершенный цветок иудаизма и выполнял его высшую обязанность, указывая на Грядущего.
На долю этой «невинной» пары попался мошенник. Бездетность была тогда особенной печалью, и от обоих раздавалось много молитв, чтобы их одинокий дом мог быть обрадован детской болтовней и лепетом. Но разочарованная надежда не огорчила их и не отвратила их сердца от Бога. Если бы они молились об этом, они бы не роптали на это, и тем самым им не мешало «поступать во всех заповедях и постановлениях Божиих непорочно». Давайте узнаем, что неисполненные желания не должны засорять нашу преданность, заглушать наши молитвы и не замедлять наше бегство в предстоящем нам забеге.
II. Нас уносит из дома среди холмов в переполненные дворы Храма. Благочестивый священник приехал в город, оставив свою престарелую жену в одиночестве, ибо пришла очередь его служения. Подробности организации священнических «курсов» не должны нас останавливать. Достаточно лишь отметить, что служение воскурения фимиама рассматривалось как честь, определялось жребием и совершалось при утреннем и вечернем жертвоприношении. И Захария с кадильницей в руке подошел к жертвеннику, стоявшему перед завесой, окруженному с правой стороны столом хлебов предложения, а с левой стороны большим светильником. Место, его занятие, ропот множества молящихся голосов снаружи — все это стремилось вознести его мысли к небу; и вьющееся благовоние, поднимаясь вверх, воистину символизировало бы восхождение его сердца в устремлении, желании и доверии. Такой человек не мог выполнять свою работу бессердечно и формально.
Отметьте манеру появления ангела. Его не видели пришедшим, но внезапно он стал видимым стоящим у алтаря, как если бы он находился там раньше; и произошло не то, что он пришел, а то, что глаза Захарии открылись. Итак, когда слуга Елисея испугался при виде осаждающих, пророк помолился, чтобы его глаза открылись, и когда они открылись, он увидел то, что было там раньше: «гору, полную коней и огненных колесниц». Не только дворы Храма, но и все места полны божественных посланников, и мы бы увидели их, если бы наше зрение было очищено. Но подобные соображения не должны ослабить сверхъестественный элемент в появлении этого ангела с его посланием. Он был послан, что бы это ни значило в отношении существ, чье отношение к месту должно быть отличным от нашего. У него было изречение Божьей воли, которое он мог передать.
Против этих глав часто возражали, что они полны ангельских образов, что современная мысль считает подозрительным. Но, конечно, если рождение Иисуса было тем, чем мы его считаем, — приходом в человеческую жизнь Воплощенного Сына Божьего, то то, что ангельские крылья сияют своей белизной на протяжении всей истории, и ангельские голоса восхваляют Господа — это не легенда. людей, а также ангелов, и глаза ангелов смотрят на Его колыбель и усваивают там новые уроки.
III. Следующее послание ангела. Самое благочестивое сердце сознает, что страх сжимается, когда он сталкивается лицом к лицу с небесным сиянием, переполнившим нашу тьму. Итак, «Не бойся» — первое слово, слетевшее с уст посланника, и можно себе представить, какая сладость и спокойствие сердца последовали за ним. Часто считалось, что Захария молился о потомстве, пока курил фимиам; но в повествовании об этом не говорится, и помимо того факта, что он перестал надеяться на детей (о чем свидетельствует его недоверчивость), несомненно, бросает тень на его религиозный характер, если предположить, что личные желания были превыше всего в столь священный момент. . Молитвы, которые он давно отложил как окончательно отвергнутые, теперь снова начали жить. Бог часто откладывает, но Он не забывает. Благословения могут прийти сегодня в результате старых молитв, которые почти исчезли из нашей памяти и нашей надежды.
Обратите внимание, насколько кратким является известие о рождении ребенка, каким бы важным оно ни было для сердца отца, и как пророчество влияет на будущую работу ребенка, важную для мира. Сначала упоминаются его имя, характер и деятельность в целом, а затем, в конце, обрисовывается его конкретная должность как Предтечи. Имя значимое. «Иоанн» означает «Господь милостив». Это было предзнаменование, сжатое пророчество, исполнение которого простиралось за пределы его носителя, к Тому, чьим предшественником был только Иоанн, как знак благодати Божией.
Его характер (стих 15) ставит на первое место «великое пред очами Господа». Кроме того, есть некоторые, кого Бог признает такими же великими или малыми, как и мы все перед Ним. И Его оценка величия не является оценкой мира. Как бы насмехались Ирод, или Пилат, или Цезарь, или философы в Афинах, или раввины в Иерусалиме, если бы им указали на тощего аскета, изливающего слова, которые они сочли бы дикими, толпе евреев, и сказали бы, что это было величайший человек в мире (кроме Одного)! Элементами величия в оценке Бога, которая есть истина, являются преданность Его служению, горячие убеждения, глубокая моральная серьёзность, превосходство над чувственными наслаждениями, ясное признание Иисуса и смиренное самоотречение перед Ним. Это не те элементы, которые признаны в мировом Пантеоне. Давайте возьмем Божий стандарт.
Иоанн должен был быть назореем, живущим не для чувств, а для души, как и должно быть всем великим Божьим. Форма может быть разной, но суть обета воздержания остается для всех христиан. Чтобы познать жизнерадостное вдохновение, исходящее из более священного источника, чем дым винной чаши, необходимо наложить пяту на животное внутри и держать его на цепи. Подобно Иоанну, мы должны избегать одного, если хотим иметь другое, и «исполняться Святого Духа».
Последствия его характера видны в его деятельности, как это в общих чертах описано в стихе 16. Только такой человек может во время религиозного упадка произвести такую перемену, которая обратит многих на небеса. Ему нужна сильная рука, чтобы остановить движение вниз и повернуть его вспять. Никто из тех, кто сам запутан в чувствах и лишь частично наполнен Духом Божьим, не будет иметь большого влияния во благо. Нужен Геркулес, чтобы остановить колесницу, мчащуюся вниз по склону, и все Геркулесы Божьи созданы по одному образцу, поскольку они презирают наслаждения, опустошают себя и чувствуют, что могут наполниться Духом.
Конкретное служение Иоанна описано в стихе 17 со ссылкой на заключительное пророчество Малахии. Это пророчество породило ожидание, что Илия лично будет предшествовать Мессии. Иоанн был как бы реинкарнацией сурового пророка. Он пришел в похожую эпоху. Его характеристикой, как и Илией, была «сила», а не мягкость. Если у более раннего пророка были Ахав и Иезавель, то у второго Илии были Ирод и Иродиада. Оба бродили по пустыне, оба издавали громы упреков. Оба потрясли нацию и взбудоражили совесть. В Священном Писании нет двух более верных братьев по духу, чем Илия Фесвитянин и Иоанн Креститель.
Его великая работа – предстать перед Мессией и подготовить Израиль к приходу его Царя. Обратите внимание, что имя Грядущего не упоминается в стихе 17. Достаточно «Его». Захария знал, кем был «Он». Но заметьте также, что та же самая таинственная личность отчетливо названа «Господь», что в этой связи и с учетом первоначального пророчества Малахии может быть только божественным именем. Итак, каким-то еще неясным образом пришествие Мессии должно было стать пришествием Господа к Своему народу, а Иоанн был в некотором смысле Предтечой Самого Иеговы.
Но то, как должен был быть подготовлен Израиль, далее уточняется в средних предложениях стиха, которые также основаны на словах Малахии. Толкование «обратить сердца отцов к детям» весьма сомнительно; но лучшее объяснение, по-видимому, состоит в том, что эта фраза означает возвращение потомкам древних отцов нации исконную веру и послушание. Они должны быть поистине семенем Авраама, потому что они творят дела и лелеют веру Авраама. Эти слова подразумевают ту же истину, которую Иоанн впоследствии выпустил как стрелу с острым лезвием: «Не думайте сказать: «Отцом нашим является Авраам». Сошествие по плоти должно вести к родству по духу. Если этого не происходит, то это ничто.
Обратить «непослушных к мудрости праведных» — это практически то же самое изменение, только рассматриваемое с другой точки зрения. Иоанн был послан, чтобы совершить покаяние, то изменение ума и сердца, посредством которого непокорные повелениям Божьим должны обрести и проявить моральную и религиозную проницательность, которая обитает только в духе праведников. Непослушание – это глупость. Истинная мудрость неотделима от праведности. Настоящая праведность не может существовать без послушания небу.
Таково было намерение Бога, посылающего Иоанна. Как печально, что реальные результаты его миссии контрастируют с ее замыслом! Настолько полно могут люди воспрепятствовать Богу, как сказал Иисус о миссии Иоанна: «Фарисеи и законники разрушили совет Божий против самих себя, не крестившись от Него». Давайте будем осторожны, чтобы не свести на нет, насколько это касается нас, Его милостивую цель искупления в Господе!
ЛЮК И. 15. ИСТИННОЕ ВЕЛИЧИЕ
Он будет велик в очах Господних». 15.
Так говорил ангел, предсказавший рождение Иоанна Крестителя. «В глазах Господа» — тогда люди не находятся на мертвом уровне в Его глазах. Хотя Он так высок, а мы так низки, земля под Ним, на которую Он смотрит сверху, не является плоской для Него, как для нас с высоты, но в Его глазах также есть большие и меньшие люди. Ни один эпитет не используется и не применяется более неправильно, чем эпитет «великий человек». Его разбрасывают без разбора, как ленточки и ордена каким-нибудь мелким государством. Каждому маленькому человечку, который какое-то время издает шум, вешают его себе на шею. Подумайте, что это за компания, собравшаяся в мировой Валгалле и почитаемая как великие люди мира! Масса людей находится на таком уровне, и этот уровень настолько низок, что дюйм выше среднего выглядит гигантским. Но самая высокая травинка скашивается косой и увядает так же быстро, как и остальные ее зеленые собратья, и так же наверняка попадает в печь. Есть ложная оценка величия мира и есть оценка Бога. Если мы хотим знать, каковы элементы истинного величия, мы вполне можем обратиться к жизни этого человека, о котором было пророчество о том, что он будет «великим пред очами Господа». Это золото, которое выдержит испытание.
Мы также можем вспомнить, что Иисус Христос, оглядываясь назад на карьеру, которую предвидел ангел, подтвердил пророчество и заявил, что оно стало фактом и что «из рожденных женами не восстало больше Иоанна Крестителя». Тогда, озаренные Его восхвалением, мы можем обратиться к этой жизни и извлечь некоторые уроки для собственного руководства.
I. Во-первых, мы замечаем в Иоанне непоколебимую и непоколебимую твердость и мужество.
«Что посмотреть вы вышли в пустыню? Трость, колеблемая ветром? Нет! железный столб, который твердо стоял, несмотря на дующие на него ветры. Это, насколько я понимаю, в каком-то истинном смысле является основой всякого морального величия — то, что человек должен иметь хватку, которую невозможно ослабить, подобно хватке каракатицы, обхватившей добычу всеми своими щупальцами, за истины, которые доминировать над его существом и сделать его героем. «Если вы хотите, чтобы я плакал, — сказал старый художник-поэт, — то в ваших глазах должны быть слезы». Если вы хотите, чтобы я поверил, вы сами должны пылать убеждением, которое проникло до самого мозга ваших костей. Итак, насколько я понимаю, первым необходимым условием как для власти над другими, так и для величия в развитии собственного характера человека является непоколебимая твердость понимания ясно постигаемых истин и непоколебимая смелость преданности своему делу. их.
Мне нет нужды напоминать вам, как великолепно на протяжении всей жизни нашего типичного примера это качество отпечаталось в каждом высказывании и каждом поступке. Своего апогея, без сомнения, оно достигло в бородах Ирода и Иродиады. Но моральные качества не достигают апогея, пока не будет построено много подземных зданий, способных нести высокую вершину; и ни один человек, когда ему выпадают великие обстоятельства, не развивает в себе смелости и непоколебимой уверенности, чуждых его привычной жизни. Должно быть, подземное здание; и этому худощавому, любящему пустыню пророку пришлось немало побороть страхи, немало обуздать трепет, немало упреков колебаниям и сомнениям, прежде чем он стал достаточно мужественным, чтобы предстать перед Иродом и сказать: «Это не так». тебе разрешено иметь ее.
Без сомнения, многое можно объяснить темпераментом, но каким бы ни был их темперамент, путь к этому непоколебимому мужеству и твердому, ясному звучанию несомненной уверенности открыт каждому христианскому мужчине и женщине; и это наша собственная вина, наш собственный грех и наша собственная слабость, если мы не обладаем этими качествами. Темперамент! какая польза от нашей религии, если не в том, чтобы изменять и управлять нашим темпераментом? Имеет ли человек право отклониться в сторону и отказаться от попытки перелезть через забор, потому что он чувствует, что в его естественной предрасположенности мало сил для прыжка? Конечно, нет. Иисус Христос пришел сюда именно для того, чтобы укрепить нашу слабость, и если мы будем крепко держаться за Него, то в той мере, в какой Его любовь пронизала всю нашу природу, будет наше непоколебимое мужество, и из слабости мы станет сильным.
Конечно, высший тип этой неустрашимой смелости и непоколебимой твердости убеждений есть не у Иоанна и ему подобных. Он представлял силу в более низкой форме, чем Мастер, от которого исходила его сила. Ива так же красива, как и дуб. Твердость – это не упрямство; смелость – это не грубость. В бархатной перчатке можно иметь железную руку не этикетной вежливости, а истинной внимательности и мягкости. Те, кто подобен Ему, «кротому и смиренному сердцем», несомненно, обладают непоколебимой решимостью, которая сделала Его лицо кремнем и позволила Ему без колебаний и непоколебимо идти на Крест.
Не будем также забывать, что непоколебимая твердость Иоанна поколебалась; что над ясным небом его убеждений прокралась туча; что тот, у кого никакое насилие не могло вырвать его веру, почувствовал, как она выскользнула из его рук, когда его мышцы расслабились в темнице; и что он послал «из темницы» — что и было поводом для послания — задать вопрос: «Ведь Ты ли Тот, Кто должен прийти?»
Не забудем также, что именно эту минуту трепета ухватил Иисус Христос, чтобы излить безудержный поток хвалы за твердость своих убеждений на колеблющуюся голову Предтечи. Итак, если мы чувствуем, что, хотя стрелка нашего компаса указывает точно на полюс, но при сотрясении корпуса компаса стрелка иногда отклоняется от своего истинного направления, не позволяйте нам унывать, но верим, что милостивый делается поправка на человеческие слабости. Этот человек был великолепен; во-первых, потому, что он обладал такой бесстрашной храбростью и твердостью, что над его обезглавленным трупом в темнице в Махерусе можно было бы произнести то, что сказал регент Морей над гробом Джона Нокса: «Здесь лежит тот, кто никогда не боялся лица человека».
II. Другой элемент истинного величия, который благородно проявляется в жизни, с которой я имею дело, — это его явное возвышение над мирским благом.
Это был второй момент, о котором свидетельствует хвалебная речь нашего Господа. «Что посмотреть вы вышли в пустыню? Человек, одетый в мягкую одежду? Но если бы вы хотели это увидеть, вы бы пошли во дворец, а не в тростниковые заросли Иордана. Как мы все знаем, в своей жизни, в своей одежде, в своей пище, в целях, которые он ставил перед собой, он возвысился над всяким уважением к унизительным и бренным сладостям, которые нравятся плоти и заканчиваются со временем. Он жил явно для Невидимого. Его аскетизм принадлежал его времени и не был высшим типом добродетели, которую он выражал. Как я сказал о его мужестве, так я говорю и о его самоотречении — Христово — высшего сорта. Как могущество кротости больше могущества такой силы, как у Иоанна, так и подвижничество Иоанна ниже самоуправления Человека, пришедшего есть и пить.
Но хотя это и правда, я стремлюсь, дорогие братья, напомнить об этом старом изношенном уроке, который всегда необходим, никогда не нужен больше, чем среди бессмысленно роскошных привычек этого поколения, нужен немногим больше, чем в таком большом торговом центре, как тот, в котором мы живем, что одним из необходимых элементов истинного величия и возвышенности характера является то, что не только пророк и проповедник, но и каждый из нас должен жить высоко над этими искушениями грубых и бренных радостей, должен
«Пренебрегайте удовольствиями и живите тяжелыми днями».
Ни один человек не имеет права называться «великим», если его цели малы. И вопрос не в том, как это часто представляет современное идолопоклонство интеллекта или, что еще хуже, современное идолопоклонство успеха: обладает ли он большими способностями? или он выиграл отличные призы? но много ли он использовал себя и свою жизнь? Если ваши цели малы, вы никогда не станете великими; и если ваша высшая цель — всего лишь получить хороший кусок пудинга этого мира — независимо от того, какие силы Бог дал вам для использования — вы, по сути, маленький человек.
Я помню энергичную и презрительную иллюстрацию святого Бернара, который уподобляет человека, живущего ради этих преходящих наслаждений, которые отверг Иоанн, пауку, плетущему паутину из своей собственной субстанции и не ловящему в нее ничего, кроме жалкой добычи бедных маленьких людей. летит. Такой человек, конечно, не имеет права называться великим человеком. Наши цели, а не наши способности определяют наш характер, и те, кто сильно стремится к величайшим вещам, доступным людям, а именно вере, надежде, милосердию, и которые ради осуществления этих стремлений ставят пятки на голову змея и подавляют животное в своей природе, это люди «великие в очах Господа».
III. Еще один элемент истинного величия, которому нас учит наш тип, — это пламенный энтузиазм по поводу праведности.
Вы можете подумать, что это не имеет ничего общего с величием. Я считаю, что это во многом связано с этим, и что в этом очень большая разница между людьми, разгораются ли они до белого каления энтузиазмом по поводу того, что правильно, или единственные вещи, которые могут их разжечь, Серьезность и эмоциональность — это жалкие, убогие вещи, приносящие личную выгоду. Мне нет нужды напоминать вам, как на протяжении всей карьеры Джона горел, немерцающий и бессмертный, этот стойкий свет; как он поставил на службу простейшему учению нравственности пыл страсти и рвения, почти беспрецедентный и великолепный. Мне нет нужды напоминать вам, как Сам Иисус Христос положил Свою руку на это качество, когда сказал о нем, что «он был светом возгоревшимся и сияющим». Но я хотел бы положить всем нашим сердцам простой практический урок: если мы будем оставаться в той прохладной области теплоты, которая является крайним приближением к тропической жаре, которую моральные и религиозные вопросы способны вызвать у многих из нас, прощай, все шансы быть «великими в очах Господа». Мы много слышим о «благословениях умеренности», «опасностях фанатизма» и тому подобном. Я смею думать, что последнее, чего сегодня хочет моральное сознание Англии, — это холодильник, и что ему нужно гораздо больше, чем это, — чтобы все христиане оказались лицом к лицу с этой простой истиной — что их Религия, как неотъемлемая ее часть, имеет «Дух горения», и если они не были крещены огнем, то мало оснований полагать, что они были крещены Святым Духом.
Я жажду, чтобы вы и я пылали добротой, могли восхищаться простой моралью и могли показать, что мы таковы, нашей повседневной жизнью, упрекая противоположное, если это необходимо, даже если это приведет нас в комнату Ирода, и сделать Иродиаду нашим врагом на всю жизнь.
IV. Наконец, обратите внимание на последний элемент величия этого человека — абсолютное смирение самоотречения перед Иисусом Христом.
В биографии я не знаю ничего более прекрасного, более поразительного, чем контраст между двумя половинами характера и манеры поведения Крестителя; как, с одной стороны, он бесстрашно предстает перед всеми людьми и не признает никого вышестоящего, и как ни угрозы, ни лесть, ни что-либо еще не побудят его ни на дюйм выйти за пределы, которые он осознает, ни уменьшить ни на дюйм свои притязания. к чему он призывает; а с другой стороны, как, как высокий кедр, которого коснулась рука молнии, он падает ничком пред Иисусом Христом и говорит: «Ему должно расти, а мне умаляться»: «Человек не может получить ничего, кроме того, что будет дано ему от Бога». .' Он весь в смелости с одной стороны; все подчинение и зависимость от другого.
Вы помните, как, несмотря на множество искушений, сохранялось такое отношение. Само послание, которое ему предстояло нести, было полно искушений для корыстного человека самоутвердиться. Вы помните почти грубое «Нет!» которым он неоднократно встречал предложения депутации из Иерусалима, которая пыталась побудить его сказать, что он больше, чем он сам себя представлял, и как он придерживался этого бесконечно смиренного и прекрасного высказывания: «Я есть голос». -вот и все. Вы помните, как весь народ находился в каком-то заговоре, чтобы искушить его самоутвердиться, и готов был разгореться пламенем, если бы он уронил искру, ибо все люди размышляли в сердце своем, Христос он или нет, и все беззаконные и беспокойные элементы были бы только рады собраться вокруг него, если бы он объявил себя Мессией. Вспомни, как к нему пришли его собственные ученики и пытались сыграть на его ревности и побудить его самоутвердиться: «Учитель, Тот, Кого Ты крестил» — и таким образом дал Ему первые полномочия, которые направили людей на Его путь…» опередил тебя, и все люди приходят к Нему». И вы помните прекрасный ответ, открывший такие глубины неожиданной нежности в грубой натуре: «Кто имеет невесту, тот и жених; друг жениха слышит голос; и этого достаточно, чтобы наполнить мою чашу радостью до самых краев». И какое представление об Иисусе Христе имел Иоанн, что он таким образом склонил перед Ним свой высокий гребень и смягчил свое сердце до почти униженного подчинения? Он знал, что Он будет грядущим Судьей с опахалом в руке, который может крестить огнем, и он знал, что Он — «Агнец Божий, который берет на себя грех мира». Поэтому он пал перед Ним.
Братья, мы не будем «великими в очах Господа», если не подражаем этому примеру полного самоотречения перед Иисусом Христом. Фома Кемпис где-то говорит: «Поистине велик тот, кто мал в своих глазах и не думает о головокружительных высотах мирской чести». Мы с вами знаем об Иисусе Христе гораздо больше, чем Иоанн Креститель. Склоняемся ли мы перед Ним, как он? Источник, из которого он черпал свое величие, открыт для всех нас. Начнем с признания Агнца Божия, который забирает грех мира, а вместе с ним и наш. Пусть мысль о том, кем Он является и что Он сделал для нас, склонит нас в непритворном подчинении. Пусть это разобьет все мечты о нашей значимости или о нашей пустыне. Видение Агнца Божьего, и только оно, сокрушит в наших сердцах змеиные яйца самоуважения и самоуважения.
Тогда пусть наша близость к небу и наше переживание Его силы зажгут в нас пламенный энтузиазм, с которым Он крестит всех Своих истинных слуг, и пусть это, поскольку мы знаем превосходные сладости, снимет с нас всякую ответственность поддаться искушениям. вульгарными и грубыми удовольствиями земли и чувств. Давайте держаться подальше от болтовни, которая вокруг нас, и будем сильными, потому что мы хватаемся за руку Христа.
Я говорил ни об одной характеристике, которой не мог бы достичь ни один мужчина, женщина или ребенок среди нас. «Малый в Царстве Небесном» может быть больше Иоанна. Стремиться называться «великим» — это плохая амбиция. Это благородное желание быть «великим в очах Господа». И если мы будем держаться ближе к небесам, это будет достигнуто. Не будет иметь большого значения, что подумают о нас люди, если мы наконец услышим похвалу из уст Того, Кто излил такую хвалу Своему слуге. Мы можем, если захотим. И тогда нам не повредит, даже если наши имена на земле помрачятся и память наша исчезнет среди людей.
«От такой славы на небесах ожидайте медали».
ЛЮК И. 46-55— МАГНИФИКАТ
«И сказала Мария: возвеличивает душа Моя Господа, 47. И возрадовался дух Мой о Господе Спасителе моем. 48. Ибо Он призрел на низкое положение рабыни Своей: ибо вот, отныне все поколения будут называть меня благословенным. 49. Ибо Сильный сотворил мне великое; и свято имя Его, 50. И милость Его к боящимся Его из рода в род. 51. Явил Он силу мышцей Своей: Он рассеял гордых в воображении их сердец. 52. Он низложил сильных с их мест и возвысил униженных. 53. Он наполнил голодных благами; и богатых Он отпустил с пустыми руками. 54. Он помог рабу Своему Израилю в память о Своей милости; 55. Как Он говорил отцам нашим, Аврааму и семени его навеки». — ЛЮК И. 46-55.
Птицы поют на рассвете и восходе солнца. Было уместно, что последние звуки ветхозаветных псалмов предваряли рождение Иисуса. Для неверующих в Воплощение гимны Марии и Захарии, конечно, являются подделками; но если это правда, ничто не может быть более «естественным», чем это. Сами особенности этой песни, на которые ссылаются как на доказательство того, что это произведение какого-то неизвестного благочестивого лжеца или нечестного энтузиаста, действительно подтверждают ее подлинность. Критики качают головами над многочисленными цитатами и намеками на песнь Анны и другие поэтические части Ветхого Завета и заявляют, что они губительны для того, чтобы ее приняли как песнь Марии. Почему? должна ли простая деревенская девушка быть поэтессой, потому что она мать нашего Господа? Что может быть более вероятным, чем то, что она облекла свои эмоции в столь знакомые ей формы, и особенно то, что гимн Ханны окрасил ее чувства? Эти старые псалмы послужили формой, в которую почти инстинктивно вливались ее пылкие эмоции, и само отсутствие «оригинальности» в песне способствует ее искренности.
Можно отметить еще один момент, имеющий аналогичное значение; а именно, очень общий и почти расплывчатый очерк последствий рождения, которое рассматривается как завершение Израилю милости, обещанной отцам. Мог ли быть написан такой гимн, когда печальный опыт показал, как народ отвергнет своего Мессию и тем самым погубит себя? Несомненно, пылающие в нем ожидания свидетельствуют о времени, когда их лелеяли, как и до печальной трагедии, развернувшейся в истории. Мария еще мало что знает, что «меч пронзит» и ее «собственную душу», и что не только «все поколения» будут называть ее «благословенной», но и что одно из ее имен будет «Скорбящая Богоматерь». ' Для нее и для нас будущее милосердно скрыто. Только один глаз видел тень Креста, черную и мрачную, пересекающую самые ранние дни Иисуса, и этот глаз был Его собственным. Как чудесно спокойствие, с которым Он стремился к этой «отметке» на протяжении всей Своей земной жизни!
Гимн иногда делят на четыре строфы или части: во-первых, выражение благоговейного умиления (ст. 46-48а); во-вторых, великий факт, из которого они возникают (ст. 48б-50); в-третьих, последствия факта (ст. 51-53); в-четвертых, его аспект по отношению к Израилю как исполнение обетования. Это деление, без сомнения, соответствует ходу мысли, но, возможно, несколько слишком искусственно для наших целей; и можно скорее просто отметить, что в первой части присутствует личный элемент, а в позднейшей он совершенно угасает, и только могучие дела Божии наполняют взор и уста кроткого певца. Мы можем рассмотреть уроки этих двух половин.
I. Более личная часть продолжается до конца 50-го стиха. Она содержит три оборота или строфы, первые две из которых состоят из двух предложений, а третьи — из трех. Первый — это стихи 46 и 47, чисто личное выражение радостных эмоций, пробужденных присутствием и приветствием Елисаветы, которые пришли к Марии как подтверждение благовещения ангела. Не когда Гавриил говорил, а когда такая же женщина, как она, называла ее «матерью моего Господа», она разражалась хвалой. В этом есть глубокая истина. Голос Божий становится более верным для нашей слабости, когда ему вторят человеческие уста, а наши самые сокровенные надежды обретают реальность, когда их разделяет и произносит другой человек. Нам нет нужды приписывать девушке из Назарета философскую точность, когда она говорит о своей «душе» и «духе». Первые ее слова — это взрыв восторженных и недоуменных похвал, от которых переполняется все сердце. Молчание невозможно, а речь приносит облегчение. Их не следует истолковывать с микроскопической точностью, с которой можно применить к трактату по психологии. «Все, что внутри» ее хвалит и радуется. Она думает не столько об этом ошеломляющем факте, сколько о своем кротком ликующем сердце и о Боге, к которому обращаются его исходы. Бывают настроения, при которых благочестивая душа более непосредственно останавливается на своем спокойном блаженстве и на Боге, его источнике, чем на даре, который его приносит. Обратите внимание на двойное действие — возвеличивание и радость. Мы возвеличиваем Бога, когда принимаем в свое видение еще какой-то фрагмент полного круга Его сущностного величия или когда с помощью наших средств нашим ближним помогают сделать это. Целью всех Его действий является то, что мы должны думать о Нем более благородно, то есть более достойно. Более полное познание Его дружеского величия приводит к радости в Нем, которая сковывает дух, как в танце, — ибо таково значение слова «радуйся», — и которая, однако, спокойна и глубока. Обратите внимание на двойной мир — Господа и Спасителя. Мария склоняется в смиренном послушании и смотрит вверх с такой же смиренной, сознательной потребностью в освобождении, и, видя в Господе Его величие и Его благодать, возвеличивает и ликует одновременно.
Стих 48 представляет собой второй поворот мысли и, как и первый, содержит два пункта. В нем она взирает на свой великий дар, который она с девичьей сдержанностью ни разу не называет на протяжении всего гимна. Здесь личностный элемент проявляется сильнее. Но приятно отметить, что «смирение» находится на переднем плане и предшествует уверенности в благословениях всех поколений. Все это похоже на ропот удивления, что ей удостоилась такая честь, столь незначительная, и «вот» в последней половине стиха есть восклицание удивления. В непоколебимой кротости и непоколебимом послушании она чувствует себя «служанкой Господней». В невозмутимом смирении она думает о своем «низком положении» и удивляется, что взор Божий упал на нее, деревенскую девицу, бедную и скрытную. Чистое сердце смиряется честью и не настолько ослеплено видением будущей славы, чтобы потерять из виду Бога как источник всего. Подумайте об этой простой молодой девушке в своей безвестности, которая блеснула перед ней уверенностью, что ее имя будет повторяться с благословением до конца света, а затем смиренно возложила свои почести к ногам Бога. Какой урок того, как получить все отличия и возвышения!
Стихи 49 и 50 завершают эту часть и содержат три пункта, в которых личное исчезает, и остается только мысль о характере Бога, проявленном в Его чудесном деянии. Действительно, оно соединяется с предыдущим посредством слова «ко мне» в стихе 49; но главной темой является новое откровение, которое не ограничивается Марией, о тройной божественной славе, слитой в один яркий луч в Воплощении. Сила, святость, вечное милосердие — все здесь, и все это в более глубокой и чудесной форме, чем та, которую представляла себе Мария, когда пела. Слова в основном представляют собой цитаты из Ветхого Завета, но с новым применением и смыслом. Но даже ожидания Марии были далеки от реальности этой силы в слабости, этой святости, слегка смешанной с нежнейшим состраданием и всепрощающей любовью; то милосердие, которое на протяжении всех поколений должно было простираться не только на «боящихся Его», но и на мятежников, с которыми оно могло бы обрести друзей. Она видела лишь смутно и частично. Мы яснее видим все лучи божественного совершенства, встречающиеся во всем мире и исходящие во весь мир от Ее Сына, «сияния славы Отца».
II. Вторая часть песни представляет собой лирическое предвосхищение исторических последствий явления Мессии, отлитых в готовые к руке певца формы, в мелодиях ветхозаветных пророчеств. Характеристики еврейской поэзии, ее параллелизм, ее антитезы, ее ликующий размах здесь более заметны, чем в первой половине. Основная мысль стихов с 51 по 53 заключается в том, что Мессия совершит революцию, в которой высокое будет низвергнуто, а смиренное возвысится. Эта идея реализуется в тройной антитезе, из которой первая пара должна иметь один член из предыдущего стиха. Те, кто «боятся Его», противостоят «гордым в воображении сердца своего». Они мыслится как армия противников неба и Его Помазанника, и таким образом слово «рассеянный» приобретает большую поэтическую силу и напоминает нам многие псалмы, такие как Второй и Сто десятый, где Мессия является воином. .
Следующая пара представляет антитезу как антитезу социального положения, и в ней можно проследить взгляд на «Царя Ирода» и депрессивную линию Давида, к которой принадлежал певец, хотя смысл не должен ограничиваться этим. . Третья пара представляет собой те же противоположности под маской бедности и богатства. В этих контрастах Марии нельзя приписать чисто духовные взгляды или дискредитировать ее чисто материальные взгляды. Она, без сомнения, думала, что под ее собственным угнетенным народом понимают главным образом голодных и униженных; но, как все благочестивые души в Израиле, она, должно быть, чувствовала, что смирение и голод, которые Мессия должен был облагородить и удовлетворить, означали состояние духа, осознающего слабость и грех и страстно желающего более высокого блага и пищи, чем могла дать земля. Так многому она научилась из многих псалмов и пророков. Так много говорил теперь Дух, вдохновлявший псалмопевца и пророка, в ее смиренном и ликующем сердце. Но будущее открывалось ей лишь в этой широкой, общей схеме. Подробности о манере и времени по-прежнему оставались пустыми. Широкая истина, которую она предсказала, остается одним из важнейших исторических результатов пришествия Христа и универсальным условием принятия Его даров. Он был и остается самой революционной силой в истории; ибо без Него общество построено на принципах, противоположных истине, и поскольку мир, за исключением Иисуса, перевернут вверх дном, миссия Его Евангелия состоит в том, чтобы перевернуть его вверх дном и таким образом поставить правую сторону на первое место. Условием получения чего-либо от Него является смиренное признание пустоты и нужды. Если князья на своих престолах придут к Нему точно так же, как это делает нищий на навозной куче, то, весьма вероятно, им будет позволено на них остаться; и если богатый придет к Нему как бедный и нуждающийся во всем, его не «отпустят с пустым». Но Христос — различающий Христос, и, как сказал пророк задолго до Марии: «Я… перевяжу разбитое и укреплю больное; и тучных и сильных истреблю. Я накормлю их судом».
Последняя часть песни прославляет верность Бога Своим древним обещаниям и Его помощь Израилю через Своего Мессию. Обозначение Израиля как «Его слуга» напоминает знакомое имя из более поздних пророчеств Исайи. Мария видит в великом чуде рождения Своего Сына осуществление надежд веков и уверенность в милости Божией, как всегда уделе народа. Мы не можем сказать, насколько далеко она усвоила, что Израиль следует учитывать не по происхождению, а по характеру. Но в любом случае ее глаза не могли бы охватить торжественные факты отвержения Ее Сына Его и ее народом. На утро, вестником которого является ее песня, еще не отбрасывается тень. Она не знала темных туч грома и разрушения, которые должны были пронестись по небу. Но конец еще не наступил, и мы все еще должны верить, что вечер исполнит обещание утра, и «весь Израиль спасется», и что милость, обещанная издревле Аврааму и отцам, наконец исполнятся и пребудут со своим семенем навеки.
ЛЮК И. 67-80— ГИМН ЗАХАРИИ
«И Захария, отец его, исполнился Духа Святого и пророчествовал, говоря: 68. Благословен Господь Бог Израилев; ибо Он посетил и искупил народ Свой, 69. И воздвиг нам рог спасения в доме раба Своего Давида; 70. Как Он говорил устами Своих святых пророков, которые были от начала мира; 71. Чтобы мы были спасены от наших врагов и от руки всех, кто ненавидит нас; 72. Чтобы исполнить милость, обещанную отцам нашим, и помнить святой завет Его, 73. Клятву, которую Он клялся отцу нашему Аврааму, 74. Что Он дарует нам, чтобы мы, избавившись от руки нашей, враги, могли бы служить Ему без страха, 75. В святости и праведности пред Ним во все дни жизни нашей. 76. И ты, дитя, наречешься Пророком Всевышнего, ибо ты предстанешь пред лицом Господа, чтобы приготовить пути Ему; 77. Дать познание спасения Своему народу через прощение их грехов, 78. По нежной милости Бога нашего; которым посетил нас источник свыше, 79. чтобы просветить сидящих во тьме и тени смертной, и направить ноги наши на путь мира. 80. И вырос младенец, и окреп духом, и был в пустыне до дня явления его Израилю». 67-80.
Захария был нем, когда не верил. Его уста были открыты, когда он поверил. Он последний из пророков Ветхого Завета. [Сноска: В строгом смысле Иоанн Креститель был пророком Ветхого устроения, хотя он и пришел, чтобы возвестить Новое. (См. Мф. 11:9-11.) В том же смысле Захария был последним пророком Ветхого устроения до пришествия его сына, чтобы связать Ветхое с Новым.] и, будучи ближайшим к Мессии, его Песня впитывает отголоски всего прошлого и превращает их в новый излияние ликующей надежды. Это звучание более страстное, чем у Мэри, и трепещет от триумфа над «нашими врагами», но поднимается над простым патриотическим пылом и переходит в более духовную область. Полное подчинение личного элемента весьма примечательно, о чем свидетельствует незначительное и почти вводное упоминание об Иоанне. Отец забыт у набожного израильтянина. Мы можем разделить эту песнь на три части: первая (стихи 68-75) прославляет пришествие Мессии, уделяя особое внимание ее эффекту в освобождении Израиля от врагов; второй (ст. 76, 77) – весьма драматичное обращение к своему бессознательному «ребенку»; третий (ст. 78, 79) возвращается к всепоглощающей мысли о Мессии, но затрагивает теперь высшие аспекты Его пришествия как Света всем, кто сидит во тьме.
I. Если мы вспомним, что со времени последнего из пророков прошло четыреста мрачных лет, большую часть которых Израиль стонал под чужеземным игом, и что все это время набожные глаза устало искали обещанного Мессию Мы сможем составить себе смутное представление об удивлении и восторге, которые наполнили дух Захарии и подпрыгнули в его гимне от мысли, что теперь, наконец, час пробил и что скоро родится ребенок, которому предстояло родиться. исполнить божественные обетования и удовлетворить ослабевшие надежды. Неудивительно, что его первые слова — это взрыв благословения «Бога Израиля». Лучшее выражение радости, когда заветные желания наконец-то приближаются к осуществлению, – это благодарность небесам. Каким коротким кажется время ожидания, когда оно прошло, и каким ненужным было нетерпение, омрачавшее ожидание! Захария говорит об этом факте как о уже осознанном. Он, должно быть, знал, что Воплощение свершилось; ибо мы вряд ли можем предположить, что выразительные времена «посетил, искупил, воскресил» являются пророческими и просто подразумевают уверенность в будущем событии. Должно быть, он знал также о королевском происхождении Марии; ибо он говорит о «доме Давидовом».
«Рог» спасения — это эмблема, взятая у животных, и подразумевающая силу. Здесь оно напоминает несколько пророчеств и как обозначение Мессии представляет собой тень Его победоносной мощи, которая должна быть использована для освобождения Его народа. Видение перед Захарией — это видение царя-победителя из рода Давидова, давно предсказанное пророками, который освободит Израиль от его иностранных угнетателей, будь то римляне или идумеяне, и в котором Сам Бог «посетит и искупит Свой народ». Есть два вида божественных посещений: один для милости, другой для суда. Каким бессознательным свидетелем порочной совести людей является то, что использование этой фразы почти исключительно остановилось на последнем значении! В стихах 71-75 расширяется и поднимается идея мессианского спасения. Слово «спасение» лучше всего истолковывать, как и в Пересмотренной версии, как дополнение к слову «рог спасения» и пояснение к нему. У этого спасения есть проблемы, которые также можно рассматривать как цели, ради которых Бог послал его. Они тройственны: во-первых, проявить милосердие к умершим отцам человечества. Это поразительная идея, и она изображает усопших в своем торжественном покое, разделяющих радость пришествия Мессии и, возможно, благословения, которые Он приносит. Возможно, мы не будем слишком вдаваться в эту фразу, но это больше, чем поэзия или воображение. Следующий вопрос – это запоминание Богом Своих обетований или, другими словами, Его исполнение их. Последнее заключается в том, что нация, будучи освобожденной, должна служить Богу. Внешнее избавление было в глазах таких набожных людей, как Захария, драгоценным средством достижения цели. Политическая свобода была необходима для служения Богу и ценна главным образом как ведущая к нему. Гимн возвышается над простым нетерпением чужеземного ига. «Свобода поклоняться Богу» и Бог, которому поклоняется искупленный народ, — это идеал Захарии мессианских времен.
Обратите внимание на использование им слова для обозначения священнического «служения». Он, священник, не забыл, что по первоначальной конституции весь Израиль был нацией священников; и он надеется, наконец, на реализацию идеала, который так скоро стал неосуществимым, и, возможно, на отмену своего собственного ордена всемирного священства. Он не знал, какие глубокие истины он воспевал. Конец пришествия Христа и избавления, которое Он совершает для нас от рук наших врагов, невозможно выразить лучше, чем в этих словах. Мы искуплены, чтобы быть священниками Богу. Наше священническое служение должно совершаться в «святости и праведности», в посвящении небу и выполнении всех обязанностей; и это не должно быть прерывистое или случайное служение, как у Захарии, которое занимало всего две короткие недели в году и могло никогда больше не привести его в святилище, но должно наполнять благоговейной деятельностью и благодарной жертвой все наши дни. Как бы ни начался этот гимн с простой внешней концепции мессианского избавления, здесь он возвышается над этим и еще дальше воспарит за его пределы. У этого священника-пророка, опередившего волхвов и принесшего свои жертвы нерожденному Христу, мы можем узнать, что такое христианское спасение и для чего оно дается нам.
II. Есть что-то очень живое и поразительное в внезапном обращении к младенцу, который, ничего не ведая, лежал на руках у матери. Контраст между ним, каким он был тогда, и работой, которая его ждала, отцовским удивлением и радостью, которые, однако, едва могут задержаться на ребенке и спешат представить его в последующие годы, идя, как глашатай, перед лицом Господь, глубокое пророческое понимание деятельности Иоанна заслуживают внимания. Креститель действительно «приготовил путь», уча, что истинное «спасение» можно найти не в простом освобождении от римского ига, а в «прощении грехов». Таким образом, Он не только дал «знание спасения» в том смысле, что возвестил о факте его получения, но и в том смысле, что ясно научил, в чем оно состоит. Иоанн был проповедником не бунта, как хотелось бы буйным и нечистым патриотам того времени, а проповедником покаяния. Его работа заключалась в том, чтобы пробудить сознание греха и тем самым разжечь желание спасения, которое было избавлением от греха, единственного ига, которое действительно порабощает. Захария «непорочный» увидел, в чем заключалось истинное рабство народа и какой должна быть работа как Избавителя, так и Его глашатая. Нам нужно постоянно напоминать истину о том, что единственное спасение и избавление, которое может принести нам какую-либо пользу, состоит в избавлении посредством прощения и святости от уз наших грехов.
III. Мысли о Предтече и его служении сливаются с мыслями о мессианских благах, от которых певец не может долго отвернуться. В этих заключительных словах мы видим источник, суть и благословенные результаты дара Христова, выраженные в благородном образе и освобожденные от национальных ограничений, присущих первой части гимна. Все происходит из «недр милосердия Бога нашего», как говорит Захария, в соответствии с ветхозаветной метафорой, выделяя местонахождение эмоций, которые мы приписываем сердцу. Традиционные представления о деликатности считают еврейскую идею грубой, но одно распределение столь же деликатно, как и другое. Мы не можем проникнуть глубже или дальше в тайные источники вещей, чем то, что коренной причиной всего, и особенно миссии Христа, является сострадательная любовь Божьего сердца. Если мы будем придерживаться этого, боль от загадки мира пройдет, а сама загадка будет решена более чем наполовину. Иисус Христос – величайший дар той любви, в которой собрана вся ее нежность и вся ее сила для нашего благословения.
Современный цивилизованный мир большей частью своей активности обязан усиливающемуся влиянию христианства. Утренняя весна посещает нас, чтобы осветить нас, и она сияет, чтобы вести нас «путем мира». Не может быть более широкого и точного описания конца миссии Христа, чем то, что все Его посещения и просвещение призваны привести нас на путь, на котором мы обретем мир с Богом, а значит, с самими собой и со всем человечеством. Слово «мир» в Ветхом Завете используется для обозначения суммы всего, что требуется людям для их сознательного благополучия. Мы находимся в покое лишь тогда, когда все наши отношения с Богом и внешним миром правильны и когда наше внутреннее существо гармонизировано само с собой и снабжено соответствующими предметами. Знать Бога как нашего друга, быть сосредоточенным на Нем и удовлетворенным Им и, таким образом, примиряться со всеми обстоятельствами и быть другом всех людей — это и есть мир; и путь к такому блаженному состоянию указывает нам только то Солнце Правды, которое любящее сердце Божие послало во тьму и оцепенение мракобесных странников в пустыне. Национальная отсылка к песне исчезла, и хотя в ней по-прежнему говорится о «нас» и «наших», мы не можем сомневаться в том, что Захария глубже понимал спасение, которое принесет Христос, чем ограничивать его разрушением земного ига, и считалось более достойным и широким его размахом, чем ограничивать его более узкими границами, чем вся мрачная тьма, которую оно пришло изгнать со всего мира.
ЛЮК И. 78, 79 — РАССВЕТ С ВЫСОТЫ
«Весна свыше посетила нас, 79. чтобы просветить сидящих во тьме и тени смертной, направить ноги наши на путь мира» (ЛУКА 1). 78, 79.
Как рассвет возвещается пением птиц, так восход Солнца Праведности возвещается песней, Мария и Захария прославляют и приветствуют нерожденного Христа, ангелы с небесной музыкой парят над Его колыбелью, а Симеон взял ребенка на руки и благословил его. Человеческих членов этого хора можно считать последними из псалмопевцев и пророков и первыми из христианских певцов. Песня Захарии, из которой взят мой текст, пропитана ветхозаветными аллюзиями и пахнет древним духом, но она превосходит его. Его ранняя часть носит чисто национальный характер и восхваляет пришествие Мессии главным образом как избавителя Израиля от иностранных угнетателей, хотя даже в ней их избавление рассматривается главным образом как средство достижения цели, и эта цель очень уместна в устах жрец-пророк, т.е. священническое служение всего народа «в святости и праведности во все дни свои».
Но в этой последней части, которая отделена от первой жалким, случайным и незначительным упоминанием о собственном ребенке певца, национальные границы далеко выходят за рамки. Песня парит над ними и проникает в самое сердце и суть дела Христа. «Весна свыше посетила нас, чтобы просветить сидящих во тьме и тени смертной, направить ноги наши на путь мира». Ничего более глубокого, ничего более широкого, ничего более правдивого о миссии и исходе пришествия Христа нельзя было сказать. И поэтому нам следует рассмотреть три вещи, содержащиеся в этом тексте, как имеющие отношение к нашим представлениям о Христе и Его работе: тьму, рассвет и направляющий свет.
I. Темнота.
Захария, как и подобает последнему из пророков и человеку, вся религиозная жизнь которого питалась древними Писаниями, в этой песне говорит почти полностью ветхозаветной фразеологией. И его описание «сидящих во тьме и тени смертной» почти дословно взято из великих слов из Книги Пророка Исайи, который говорит, в непосредственной связи со своим пророчеством о пришествии Христа, о « народ, ходящий во тьме, и живущие или сидящие «в тени смертной, на которых воссиял свет».
Перед нами предстает картина группы путешественников, потерявших сознание, сбитых с толку, сбившихся в кучу в темноте, боящихся двинуться с места из-за страха перед ловушками, пропастями, дикими зверями и врагами; и так вздыхаю по этому дню и вынужден бездействовать, пока он не наступит. Такова картина человечества без Иисуса Христа, тьма столь интенсивная, столь трагическая, что она является как бы самой тенью последней и существенной тьмы, которая есть смерть, и в ней люди сидят в оцепенении, неспособные находят дорогу и боятся пошевелиться.
Теперь тьма во всем мире является эмблемой трех вещей: невежества, нечистоты и печали. И все люди, которые оторваны от Иисуса Христа или на которых еще не упали Его лучи, как говорит нам этот текст, несут на себе это тройное проклятие.
Невежество. Подумайте о том, что без Иисуса Христа мир считал невидимым и Богом, если бы существовал Бог, который мог бы там обитать. Он был для них великим Приключением, великим Ужасом, великим Непостижимым, каменноокой Судьбой, тонким, туманным Ничто, без эмоций, без свойств, без сердца, без ушей, чтобы услышать, самым близким приближением к небытию, согласно отчаянному высказыванию мастера философии, «чистое Бытие равно чистому Ничто». И если все люди не поднимаются до таких высот меланхолической абстракции, то как мало остается блаженной уверенности, как мало ясности представления о Божественной Личности, обращающейся к нам с любовью и умилением в Своем сердце, отдельно от Христа и Его учение! Если вы отнимете у цивилизованных людей все познание Бога, которым они обязаны небу, что у вас останется? Лестницу, по которой они поднимались, сегодня многие люди отбрасывают, но именно Ему они обязаны теми самыми понятиями, во имя которых некоторые из них поворачиваются и отвергают Его.
Незнание Бога, незнание самого себя и своих глубочайших обязанностей, незнание того торжественного будущего, факт которого очевиден большинству людей, но способ реализации которого является такой пустой тайной, если бы не Иисус Христос, - все это элементы тьмы, окутывающей мир. Отправляйтесь в язычество, если хотите увидеть решение проблемы относительно того, что люди знают помимо откровения, кульминацией которого является Господь. И возьмитесь за свои сердца, дорогие друзья, которые стоят в стороне от этого милого Господа и света нашей жизни, и спросите себя: «Что я знаю» с уверенностью, которая для меня столь же действительна, как и — да! более достоверно, чем то, что дается чувствами и внешними восприятиями? Что я знаю о Боге, чем не обязан небесам? Ничего. Вы можете о многом догадываться, вы можете немного надеяться, вы можете многого бояться, вы можете задавать вопросы больше всего, но вы ничего не узнаете.
Ну и далее, эта торжественная эмблема обозначает нечистоту. И нам нужно только посоветоваться с собственным сердцем, чтобы почувствовать, насколько верно для всех нас то, что мы живем в области, все затемненной, если не грубыми преступлениями, которые люди согласны называть грехами, но затемненной более тонко и часто более безнадежно затемнение чистого эгоизма и жизнь для себя и для себя. Куда бы это ни пришло, это похоже на туман, который подкрадывается из какого-то ядовитого болота, закрывает звезды и небо и окутывает всю страну меланхолической пеленой. Оно белое, но ядовитое, оно белое, но всё равно тьма. Есть и другие виды грехов, помимо грехов, нарушающих Десять заповедей; существуют и другие виды греха, помимо грехов, о которых мир знает. Самые страшные яды — безвкусные, а бесцветные газы наполнены смертоносной силой. Мы можем ходить во тьме, которую можно почувствовать, хотя в нашей жизни нет ничего, что люди называют грехом, и мало того, чего наша совесть еще достаточно образована, чтобы стыдиться. Получив от Бога, человек живет для себя и поэтому погружается во тьму.
А что мне сказать о третьей из печальной триады, признанным во всем мире символом которой является эта содержательная эмблема? Конечно, хотя земля полна благословений, а жизнь полна возможностей радости, ни один человек не путешествует очень далеко по дороге, не чувствуя, что бремя печали — это бремя, которое мы все должны нести. Благословений много, веселья более чем достаточно. Есть «смех», который есть «треск шипов» под горшком. Есть множество развлечений и развлечений, «благословений больше, чем надежды»; но все же основным тоном каждой человеческой жизни, когда первый прилив неопытности и новизны угас, помимо Бога, является печаль, иногда осознающая себя и побуждаемая ко всякого рода глупым попыткам забвения, иногда даже не осознающая себя. и не зная, что это за болезнь, от которой оно томится. Вот он, словно какой-то настойчивый минор в великом музыкальном произведении, воет сквозь всю вышивку и легкость более жизнерадостных и высоких нот. «Каждое сердце знает свою горечь», и каждое сердце имеет свою собственную горечь, которую нужно знать.
Я не понимаю, как люди, в которых нет религии, могут переносить свои горести, видеть горе своих соседей и не сойти с ума. Иногда мне кажется, что мир вращается вокруг своего центрального солнца с печальной атмосферой вздохов, куда бы он ни пошел, и все веселье, движение и суета — всего лишь тонкая корка травы с цветами на ней, брошенная в серные глубины какой-то вулкан, который, может, и дремлет на время, но все равно существует.
Брат! нам с вами, вдали от Иисуса Христа, придется столкнуться с неизбежностью невежества, греха, печали – непросвещенного невежества, непобежденного греха, неутешенной печали.
А затем следует еще одна трагическая, но самая живописная эмблема в представленном здесь изображении: «Они сидят во тьме». Да! что они могут сделать, бедняги? Они не знают, куда идти. Свет покинул их, бездействие стало необходимостью. И вот, сложив руки, они желают дня или пытаются забыть ночь, зажигая собственный маленький факел, который служит лишь для того, чтобы сделать тьму видимой, но слишком быстро гаснет, оставляя их лежать в печали.
Но вы скажете: «Какая ерунда!» Бездействие! посмотрите на неистовую энергию жизни в наших западных землях». Ну, допустим, может быть много материальной деятельности, сопровождающей внутренний застой и оцепенение. Но, опять же, я хотел бы спросить, в какой степени самая безбожная, коммерческая, художественная, интеллектуальная деятельность так называемых цивилизованных и христианских стран обусловлена стимулом и брожением, которые принес Иисус Христос. Если вы хотите увидеть, насколько верно то, что люди без Него сидят во тьме, отправляйтесь в языческие земли и увидите там застой, оцепенение.
Итак, дорогие братья, все это верно и о нас в той мере, в какой мы не участвуем верой и любовью, принимая Его в свои сердца в просвещении, которое несет Иисус Христос. И что я хочу сделать, так это заложить в сердца и совесть каждого из нас эту мысль, что торжественная, трагическая картина моего текста - это картина меня, отдельного от Христа, как бы я ни старался скрыть ее от себя. и скрывать это от других людей, занимаясь низшими знаниями, избегая прислушиваться к ответу, который дает совесть на вопрос о моем моральном облике, и одурачивая себя шумными радостями и бурными удовольствиями, в которых нет никакого удовольствие.
II. Теперь обратите внимание, во-вторых, на восход солнца или зарю.
Мой текст в той части, о которой я только что говорил, связан с древним мессианским пророчеством и этим выражением: «Весна свыше». также связано с другими пророчествами того же рода. Почти последним словом пророчества перед четырьмя столетиями молчания, которое нарушили Мария и Захария, было: «Для вас, боящихся имени Его, взойдет Солнце Праведности, и исцеление в лучах Его». Я думаю, не может быть никаких сомнений в том, что мой текст относится ко всем этим словам, кроме последних слов пророка Малахии. Ибо эта последняя глава Ветхого Завета окрашивает песнь Марии и Захарии. И следует отметить, что в греческом переводе еврейского текста используется тот же глагол, родственное существительное которого здесь используется, для обозначения восхода Солнца Праведности. Живописное старое английское слово «dayspring» означает ни больше, ни меньше, как восход солнца. И здесь оно используется практически как имя Иисуса Христа, который Сам есть Солнце, представленное восходящим над затемненной землей, но, тем не менее, с особенным пренебрежением к уместности метафоры, как нисходящее с высоты, чтобы не сиять. на нас с неба, а «посетить нас» на земле.
Сам Иисус Христос снова и снова говорил косвенно и не раз прямо: «Я есть Свет миру». И мой текст представляет собой предвосхищение, возможно, из уст, которые не вполне поняли всего значения пророчества, которое они произнесли, этих позднейших заявлений. Я сказал, что тьма — это эмблема трех пагубных вещей, символом противоположности которых является свет. Как тьма говорит нам о невежестве, так и Христос, как Солнце, освещает нас светом «познания славы Божией в лице Иисуса Христа». Для сомнения мы имеем благословенную уверенность, для далекого Бога мы имеем познание Бога близко. Для бесстрастной воли или каменноглазой судьбы мы знаем (а не только тоскливое стремление к знанию) любящего сердца, теплого и трепещущего. Наш Бог — это не бесстрастная абстракция, а живая Личность, которая может любить, которая может жалеть, и мы говорим больше, чем поэзию, когда говорим: «Бог — это сострадание, а сострадание — это Бог». Мы знаем это, потому что «Видевший Меня видел Отца». И твердая уверенность в любящем Боге, нежном, сострадательном, могущем помочь, быстром на слух, готовом простить, ожидающем благословления, переносится в наши сердца и приходит туда, сладкая, как солнечный свет, когда мы обращаемся к свет Христа.
Подобным образом и тьма, порожденная нашим собственным грехом, которая окутывает наши сердца и закрывает так много прекрасного, сладкого и сильного, пройдет, если мы обратимся к Нему. Его свет, льющийся в наши души, поначалу поранит глаз, но будет больно лечить. Тьма греха и отчуждения пройдет, и воссияет истинный свет.
Тьма печали — ну! оно не прекратится, но Он «пригладит ворона тьмы, пока он не улыбнется», и Он внесет в наши скорби такой дух тихого подчинения, что они превратятся в торжественное презрение к бедам и будут почти подобны радости. . Мир, который лучше чрезмерного восторга, успокоит печаль души, уповающей на Господа. День знания, чистоты, радости, веселый день будет нашим, если мы будем держаться Его. Мы «все дети света и дня»; мы «не от ночи и не от тьмы».
Брат, можно в полдень ходить ощупью, как во тьме, и во всем сиянии Христова откровения еще оставаться в киммерийских складках полуночного мрака. Вы можете закрыть глаза на солнечный свет; открыли ли вы свои сердца для его прихода?
Я не могу останавливаться (ваше время не позволяет) на других моментах, связанных с этим описанием весеннего дня, разве что отмечу мимоходом исключительную силу и глубину слов, которые, я полагаю, более убедительны и глубоки, чем тот, кто говорил на них, понимал в то время, когда было описано это посещение. Рассвет приходит «с высоты». Это Солнце спустилось на Землю. Оно не поднялось на далеком горизонте, а спустилось, посетило нас и ходит среди нас. Это Солнце, наша звезда жизни, «зашло в другом месте и пришло издалека». Ибо Тот, Кто восходит над нами как Свет жизни, сошел с небес и был прежде, чем Он появился среди людей.
И Его пришествие – это божественное посещение. Слово «посетил нас» (или «посетит нас», как его варьирует в Пересмотренной версии) главным образом используется в Ветхом Завете для описания божественных актов самооткровения, и эти, в основном, искупительные действия. Захария использует это слово в этом смысле в начале песни, где говорит, что «Бог посетил и искупил Свой народ». И вот из употребления этого слова мы собираем эти две мысли: Бог приходит к нам, когда к нам приходит Христос, и Его пришествие есть дивная, блаженная близость и близость к каждому из нас. «Что такое человек, чтобы Ты мог помнить о нем, или сын человеческий, чтобы Ты посещал его?» — сказал старый псалмопевец. Мы говорим: «Что такое человек, чтобы Рассвет свыше сошел на землю и вокруг Его бессмертных лучей как бы накинул завесу и затемнение человеческой формы; и так ходит среди нас воплощенный Свет и Воплощенный Бог?» «Весна свыше посетила нас».
III. Наконец, обратите внимание на управление светом.
«Чтобы направить наши ноги на путь мира». Это Солнце склоняется к роли звезды, которая двигалась перед мудрецами и парила над Его колыбелью, и становится для каждой отдельной души наставником и наставником. Картина моего текста, я полагаю, переносит нас в утро, когда заблудшие путники улавливают первые лучи восходящего солнца и возобновляют свою деятельность, и в лагере разносится веселое движение, и путь перед ними открывается однажды. больше, и они готовы идти в нем. Однако сила метафоры подразумевает нечто большее, поскольку она говорит нам о чуде, что этот универсальный Свет должен стать особым наставником каждой отдельной души, а не просто висеть на небесах, излучая широкое сияние его лучи должны распространяться по всей поверхности земли, но должны двигаться перед каждым человеком, будучи светом для ног его и светильником для его пути, в особом проявлении для него его долга и его жизненного странствия.
Есть только один путь к миру – следовать Его лучам и руководствоваться тем, что Он предшествовал нам. Тогда мы осуществим самое необходимое из всех условий мира: Христос принесет нам с вами примирение, которое примирит нас с Богом, что является основой всякого другого спокойствия. И Он наставит послушные ноги на путь мира еще одним способом: следование Его примеру, прилепление к Нему, держание за Его юбки или за Его руку и хождение по Его стопам — это единственный путь. благодаря которому сердце сможет получить твёрдое удовлетворение, в котором оно покоится, а совесть перестанет обвинять и жалить. Путь мудрости – это путь удовольствия и путь мира. Только те, кто идет по стопам Господа, имеют спокойное сердце и находятся в согласии с Богом, в согласии с самими собой, друзья человечества и в мире с обстоятельствами. Нет внутренней борьбы, нет натянутых отношений или враждебного отчуждения к небу, нет гложущего беспокойства неудовлетворенных желаний, нет уколов обвинительной совести; для человека, который вкладывает свою руку в руку Христа и говорит: «Прикажи стопам моим словом Твоим»; «Куда Ты пойдешь, я пойду, и что Ты повелишь, я сделаю».
Брат, протяни руку твою из тьмы и возьми Его, и «тьма станет светом вокруг тебя»; и Он исполнит Свое обещание, когда сказал: «Я — Свет миру». Тот, кто следует за Мной, не будет ходить во тьме, но будет иметь Свет жизни.
ЛУКА II. 8-20 — ПАСТЫРИ И АНГЕЛЫ
«И были в той стране пастухи, которые жили в поле и стерегли по ночам стадо свое. 9. И вот, Ангел Господень предстал перед ними, и слава Господня осияла их; и они очень испугались. 10. И ангел сказал им: Не бойтесь, ибо вот, я приношу вам благую весть о великой радости, которая будет всем людям. 11. Ибо родился вам ныне в городе Давидовом Спаситель, который есть Христос Господь. 12. И это будет для вас знаком; Вы найдете младенца, завернутого в пеленки, лежащего в яслях. 13. И вдруг явилось с Ангелом многочисленное воинство небесное, славящее Бога и говорящее: 14. Слава небу в вышних, и на земле мир, в человеках благоволение. 15. И было, когда ангелы удалились от них на небо, пастухи сказали друг другу: пойдем теперь даже в Вифлеем и посмотрим, что произошло, о чем Господь открыл нам. 16. И поспешно пришли, и нашли Марию и Иосифа, и младенца, лежащего в яслях. 17. И когда они увидели это, они разгласили всем слово, которое было сказано им об этом младенце. 18. И все слышавшие дивились тому, что говорили им пастухи. 19. Но Мария сохранила все это и размышляла о них в своем сердце. 20. И возвратились пастухи, прославляя и хваля Бога за все, что они слышали и видели, как им было сказано» (ЛУКА 2). 8-20.
Центральной частью этого отрывка, конечно же, является послание и песнь ангелов, первая из которых провозглашает трансцендентный факт Воплощения, а вторая воспевает его благословенные результаты. Но помимо этого следует отметить предшествовавшее им молчаливое видение и последовавшее за ним посещение Вифлеема. Взятые вместе, они по-разному освещают великий факт рождения Иисуса Христа.
Почему вообще должно быть чудесное извещение и почему оно должно быть обращено к этим пастырям? Похоже, что какое-то время это не возымело никакого эффекта за пределами узкого круга. Очевидно, об этом совершенно забыли, когда тридцать лет спустя Сын плотника начал Свое служение. Могло ли такое событие ускользнуть из памяти и не оставить никакой ряби на поверхности? Не вызывает ли безрезультатность сомнений в правдивости повествования? Нет, если мы должным образом придадим значение тем немногим, кто знал об этом чуде; на прошедшее время, в течение которого, вероятно, умерли пастухи и их слушатели; к их скромному положению и к кратковременному запоминанию чрезвычайных событий, не имеющих немедленных последствий. Иосиф и Мария были чужими в Вифлееме. Насколько нам известно, Христос никогда не посещал его. Угасание впечатления нельзя назвать странным, ибо оно соответствует естественным тенденциям; но описание столь великого события, которое было совершенно бесполезным с точки зрения будущего принятия притязаний Христа, настолько не похоже на легенду, что подтверждает правдивость повествования. Очевидный камень преткновения остался, потому что история правдива.
Зачем тогда вообще это объявление, ведь от него так мало пользы? Потому что это было какое-то; но еще более того, потому что было уместно, чтобы такие ангельские голоса присутствовали на таком событии, независимо от того, обращали ли на них внимание люди или нет; и потому, что записанная их песня помогла миру понять природу и значение этого рождения. Слава быстро угасла на склоне холма, и музыка песни почти не задерживалась в ушах ее первых слушателей; но его ноты до сих пор звучат во всех странах, и каждое поколение обращается к ним с удивлением и надеждой.
Выбор двух или трех крестьян в качестве получателей сообщения, время и место его передачи — все это имеет значение. То, что «слава Господня» сияла вокруг пастухов и удерживала их и стоящего рядом с ними ангела в своем круге света, не было бессмысленным фактом. Символ Божественного Присутствия светился во тьме уже не внутри тайного святилища, а в открытом поле; ибо это рождение освятило обычную жизнь и привело славу Божию в близкое общение с ее светскими и малозначимыми явлениями. Внешний вид этих смиренных людей, когда они «просто сидели и болтали рядком в деревенском стиле», символизировал предназначение Евангелия для всех сословий и классов.
Ангел говорит рядом с пастырями, а не сверху. Его нежное ободрение: «Не бойся!» не только успокаивает их нынешний ужас, но и имеет более широкое значение. Страх перед Невидимым, свернувшийся, как спящая змея, во всех сердцах, полностью устраняется Воплощением. Все сообщения из этого царства отныне являются «вестниками великой радости», и любовь и желание могут проникнуть в него, как однажды пройдут все люди, и оба входа могут быть мирными и уверенными. Ничто вредное не может выйти из тьмы, из которой пришел Иисус, в которую Он перешел и которую Он наполняет.
Великое известие, самое могущественное, самое чудесное слово, когда-либо слетевшее с бессмертных уст ангелов, характеризуется как «великая радость» для «всего народа», в этом обозначении следует отметить две вещи: природу и ограничение сообщение. Ни небесный посланник, ни пастыри мало что понимали во многих отношениях, когда Воплощение должно было стать источником чистейшей радости. С тех пор века частично усвоили это, но только когда «прославленная радость» небес наполнит искупленные сердца, вся ее сила, рассеивающая печаль, будет экспериментально познана. Можно искать низменных радостей, но радость Его созданий дорога небесам, и если ее искать на пути Господа, она является достойным объектом их усилий.
Здесь не проявляется всемирное распространение Воплощения, а лишь его первый пункт назначения – Израиль. Это проявляется в словосочетании «весь народ», в упоминании «города Давидова» и в выразительном «вы», в отличие как от посланника, возвещавшего то, чем он не делился, так и от язычников, которым благословению не суждено было пройти до тех пор, пока Израиль не определится со своим отношением к нему.
Титулы Младенца кое-что рассказывают о чуде рождения, но не раскрывают его ошеломляющую тайну. Какими бы великолепными они ни были, они далеки от фразы «Слово стало плотью». Они остаются в рамках еврейских ожиданий и объявляют, что надежды веков сбылись. Есть что-то очень грандиозное в накоплении титулов, каждый из которых превосходит предыдущий, и все они завершаются последним словом «Господь». Гендель великолепно передал этот дух в триумфальном грохоте, с которым прозвучало это последнее слово в его оратории. «Спаситель» означает гораздо больше, чем знали пастухи; ибо оно объявляет Младенца избавителем от всякого зла, как греха, так и печали, и наделяющим всяким добром, как праведностью, так и блаженством. «Христос» утверждает, что Он — исполнитель пророчеств, в совершенстве наделенный божественным помазанием для Своего служения пророка, священника и царя — высший цветок древнего откровения, более великий, чем Моисей-законодатель, чем Соломон-царь, чем Иона пророк. «Господь» едва ли следует воспринимать как приписывание божественности, но, скорее, как пророчество о власти и владычестве, подразумевающее почтение, но не раскрывающее глубочайшую тайну вхождения божественного Сына в человечество. Это осталось нераскрытым, поскольку время еще не пришло.
В таком маленьком месте, как Вифлеем, было бы немного однодневных детей, и только один лежал бы в яслях. Факт рождения, который можно было проверить визуально, подтвердил бы послание в его внешнем аспекте и тем самым привел бы к вере в раскрытие ангелом своего внутреннего характера. «Знамение» удостоверяло правдивость посланника и, следовательно, истинность всего его слова — как той его части, которую можно было проверить взглядом, так и той части, которую можно было постичь верой.
Неудивительно, что внезапный свет и музыка множества небесного воинства вспыхнули и отразились эхом вокруг группы на склоне холма. Истинная картина не дается, если мы думаем об этом хоре ангелов как о парящем на небесах. Они стояли сомкнутыми рядами вокруг пастухов и своих товарищей на твердой земле, и «ночь наполнялась музыкой» не сверху, а со всех сторон. В окружавшей его «славе» сразу стали видны толпящиеся фигуры, на каждом лице дивная радость и горячее сочувствие к людям, из каждой похвалы из уст. Ангелы могут говорить человеческими языками, когда их тема — их Господь стал человеком, а их слушатели — люди. Они воспевают благословенные результаты этого рождения, тайну которого они знали более полно, чем им еще было позволено рассказать.
Как это было для них естественно, их похвала прежде всего вызывается результатом Воплощения в вышних небесах. Это принесет там «славу небесам»; ибо через него новые аспекты Его природы открываются тем яснооким и бессмертным духам, которые на протяжении бесчисленных веков знали Его силу, Его святость, Его милосердие к непадшим созданиям, но теперь испытывают чудо, которое более принадлежит более ограниченному разуму, когда они видят эту глубину снисходительной Любви, склонившейся к рождению. Даже они более возвышенно думают о Боге и больше о возможностях и достоинстве человека, когда собираются вокруг яслей и видят, кто там лежит.
«На земле мир». Песня уходит от размышлений о небесных последствиях, чтобы прославить результаты на земле, и собирает их все в одно многозначительное слово: «Мир». Какой сценой раздоров, разногласий и волнений должна казаться земля этим спокойным духам! И какой же тщетной и мелочной должна выглядеть борьба, словно суета муравейника! Дело Христа – внести мир во все человеческие отношения, с Богом, с людьми, с обстоятельствами, и утихомирить разлады душ, воюющих сами с собой. Каждое из этих отношений испорчено грехом, и ничто менее основательное, чем сила, устраняющая его, не может их исправить. Это рождение было приходом в человечество Того, Кто приносит мир с Богом, с нами, друг с другом. Позор христианскому миру, ведь прошло девятнадцать столетий, а люди все еще думают, что прекращение войны – это всего лишь «благочестивое воображение»! Звенящая музыка этого ангельского песнопения утихла, но ее обещание остается.
Симметрия песни лучше всего сохраняется, как я смиренно полагаю, благодаря старому прочтению, как в Авторизованной версии. Другой вариант, представленный «Пересмотренной версией», кажется, делает второй пункт несколько затянутым, поскольку в нем имеются два обозначения региона мира. Воплощение приносит «добрую волю» Бога обитать среди людей. В Господе благоугодно Богу; и из Него воплотившегося льются потоки божественной самодовольной любви, чтобы освежить и удобрить землю.
Исчезновение небесных певчих, похоже, не было столь внезапным, как их появление. Они «ушли от них на небо», как бы неторопливо, и так, что их восходящее сияние было еще долго видно при их подъеме, и тем самым было дано свидетельство реальности видения. Спящая деревня была рядом, и как только последний отблеск уходящего света померк в глубине неба, пастухи пошли «с поспешностью», как ни был час. Им не составит большого труда найти гостиницу и ясли. Обратите внимание: они не рассказывают свою историю до тех пор, пока видение не подтвердит послание ангела. Их молчание не было следствием сомнений; ибо еще до того, как они увидели ребенка, они говорят, что «это произошло», и совершенно уверены, что Господь сказал им это. Но они ждут доказательств, которые уверят других в их правдивости.
Есть три подхода к Божьему откровению, изложенные в живых примерах в заключительных стихах отрывка. Обратите внимание на поведение пастырей как на прообраз естественного побуждения и обязательного долга всех обладателей Божьей истины. Такая история, какую им предстояло рассказать, прожгла бы путь к высказыванию даже самым сдержанным и застенчивым. Но есть ли у христиан менее замечательное послание или менее необходимое? Если бы зрители колыбели не могли молчать, то как невозможно было бы свидетелям Креста сомкнуть губы!
Слушатели истории сделали то, что, увы! слишком многие из нас занимаются Евангелием. «Они задавались вопросом» и остановились на этом. Слабая волна изумления на мгновение пробежала по поверхности их душ; но, подобно полосам на море, оставленным кошачьей лапой ветра, оно вскоре угасло, и глубины остались не затронуты им.
Противоположностью этому бесплодному чуду является прекрасная картина поведения Богородицы. Она «хранила все эти высказывания и размышляла над ними в своем сердце». Какие глубокие мысли были у матери Господней, принадлежали только ей одной. Но у нас есть тот же долг перед истиной, и она никогда не раскроет нам свою сокровенную сладость и не возьмет настолько властную власть над нами, чтобы формировать нашу жизнь, если только мы не будем слишком дорожить ею в наших сердцах и терпеливыми размышлениями. на нем поймем его скрытую гармонию и раскроем свои души, чтобы получить его преобразующую силу. Немедитативная религия — это поверхностная религия. Но если мы сокроем Его слово в наших сердцах и часто тайно извлекаем наше сокровище, чтобы пересчитать и взвесить его, мы сможем говорить от всего сердца и, подобно этим пастырям, радоваться тому, что увидели так же, как оно. было сказано нам.
ЛУКА II. 16, ЛУКА XXIV. 51, ДЕЯНИЯ I. 11 — БЫЛО, ЕСТЬ, Грядёт
«…Младенец, лежащий в яслях…» — ЛУКА 2. 16.
«…Благословляя их, Он был разлучен с ними,
и вознесён на небо…» (ЛУКА XXIV). 51.
«Сей же Иисус… придет таким же образом, как
вы видели, как Он уходил…» (ДЕЯНИЯ I. 11).
Эти три фрагмента, которые я осмелился выделить и объединить, все встречаются в сочинениях одного автора. Биография Иисуса, написанная Лукой, простирается от колыбели в Вифлееме до Вознесения на Елеоне. Он повествует о Вознесении дважды, потому что оно имеет два аспекта. В одном оно смотрит назад и необходимо как завершение того, что было начато при рождении. В одном оно смотрит вперед и делает необходимым в качестве своего завершения то, что еще находится в будущем. Эти трое возвышаются, как связанные вершины горы. Мы не сможем понять ни одного из них, если не примем их всех. Если история рождения правдива, жизнь, начавшаяся таким образом, не может закончиться ничем не примечательной смертью, как у всех людей. И если Вознесение с Елеоны истинно, это не может закрыть историю Его отношений с людьми. Символ веры, провозглашающий, что Он «родился от Девы Марии», должен продолжаться словами: «…Он вознесся на небеса»; и не может остановиться, пока не добавится: «…Оттуда Он придет судить живых и мертвых». Итак, в этой проповеди нам следует рассмотреть три момента.
I. Прежде всего отметим три великих момента.
То, что случилось в Вифлееме, в конюшне гостиницы, было событием обычным и достаточно незначительным, если смотреть со стороны: рождение ребенка у молодой матери. В этом были элементы пафоса, поскольку оно происходило вдали от дома, среди шумихи и неудобств трактирной конюшни, с некоторой тенью подозрения по поводу справедливой славы матери. Но внешняя сторона факта — это наименьшая его часть. На поверхности плавает небольшая пленка морских водорослей, но под водой она находится на целые сажени. Мужчины говорили: «Родится ребенок». Ангелы сказали и склонили свои лица в поклонении: «Слово стало плотью». Вечная, самосообщающаяся личность в Божестве добровольно перешла в состояние человечества. Иисус родился, Сын Божий пришел. Только когда мы твердо придерживаемся этой великой истины, мы проникаем в самую суть того, что происходило в этом бедном хлеву, и обладаем ключом ко всем чудесам Его жизни и смерти.
От яслей проходим на гору. Жизнь, начатая таким рождением, не может закончиться, как я уже сказал, простой смертью. Альфа и Омега этого алфавита должны принадлежать к одному и тому же типу. Божественное соответствие запрещает погребать тело Того, Кто родился от Девы Марии, в ничем не примечательной могиле. Итак, то, что начал Вифлеем, Оливет продолжает.
Обратите внимание на обстоятельства этого второго из этих великих моментов. Место значимое. Почти в пределах видимости города, в двух шагах, вероятно, от дома, где Он жил и где Он победил смерть в лице Лазаря; недалеко от поворота дороги, где слезы выступили у Него на глазах среди криков деревенской процессии, когда Он смотрел на долину; чуть выше Гефсимании, где Он мучился на том голом склоне холма, куда Он часто приходил для общения с Отцом Небесным. Там, в какой-то ямке холма, невидимый лишь небольшой группе людей, окружавших Его, Он прошел из их среды. Способ отъезда еще более важен, чем место. Здесь не было ни вихря, ни огненных колесниц и коней, ни внезапного восторга; но, как подчеркивается в повествовании, это медленное, неторопливое, самопроизвольное плавание вверх. Он был поднят из них, и ему не потребовалось ни средств передвижения, ни помощи; но по Своей воле и силе Он вознесся к небесам. «И облако приняло Его от глаз их» — облако Шехина, яркий символ Божественного Присутствия, которое сияло вокруг пастухов на пастбищах Вифлеема и окутало Его и трех учеников на горе Преображения. Оно пришло не для того, чтобы поднять Его на своих мягких складках к небесам, но для того, чтобы, во-первых, Его можно было ясно видеть до того момента, пока Он не перестанет быть видимым, и не превратиться в пятнышко из-за расстояния; и, во-вторых, чтобы это могло научить истине, что, как Его тело было принято в облако, так и Он вошел в славу, которую Он «имел у Отца прежде бытия мира». Таков был второй из этих моментов.
Третий великий момент соответствует им, требуется ими и венчает их. Вознесение было не только завершением земной жизни Христа, сохраняющим соответствие ее началу, но и явным проявлением того, что Он как пришел по Своей воле, так и ушел по Своей воле. «Я исшел от Отца и пришел в мир. Я снова оставляю мир и иду к Отцу». Таким образом, земная жизнь как бы изолирована в море славы, и то, что простирается за пределы последнего момента видимости, подобно тому, что простиралось за пределы первого момента телесности; вечный союз с вечным Отцом. Но такой вход и уход с земли и такая карьера на земле могут закончиться только тем новым пришествием, о котором ангелы говорили одиннадцати созерцающим.
Отметьте ударение в их словах. «Тот же самый Иисус», Тот же самый в Своей человечности, «придет таким же образом, каким вы видели Его уходящим». Насколько много может значить это «подобным образом», мы едва ли можем утверждать догматически. Но то, по крайней мере, ясно, что это не может означать меньше, чем телесно видимое, локально окруженное ангелами-охранниками и, возможно, согласно таинственному пророчеству, на то самое место, откуда Он вознесся. Но, во всяком случае, в явлении Сына Божия есть три момента.
II. Посмотрите, во-вторых, на три фазы деятельности нашего Господа, которые предлагаются таким образом.
Мне нет необходимости останавливаться более чем на одном-двух предложениях на первом из них. Каждый из этих трех моментов является началом формы деятельности, которая длится до появления следующего из триады.
Рождение в Вифлееме имело, по своим последствиям и цели, тройную цель: откровение Бога в человечестве, проявление людям совершенной человечности и принесение великой жертвы за грехи мира. Эти трое — показывают нам Бога; показывая себя такими, какие мы есть и какими мы можем быть; какими мы должны быть, и, благословенно имя Его, какими мы будем, если будем соблюдать условия; и примирение за грехи всего мира — вот для чего Младенец, лежащий в яслях, родился и попал под ограничения человечества.
Обратимся ко второму из трех, и что мы о нем скажем? Великой целью Вознесения является применение к людям результатов Воплощения. Он родился для того, чтобы показать нам Бога и нас самих, и чтобы Он мог умереть за нас. Он вознесся на высоту, чтобы блага этого Откровения и Искупления могли быть распространены и использованы по всему миру.
Одна из главных мыслей, которую усиливает повествование о Вознесении, — это постоянство, вечность человечества Иисуса Христа. Он вознесся туда, где Он был прежде, но Тот, Кто вознесся, не совсем тот же, что Тот, Кто был там раньше, ибо Он взял с Собой нашу природу к центру вселенной и престолу Божьему, и там» кость от кости нашей и плоть от плоти нашей», истинный человек тела, души и духа, Он живет и царствует. Колыбель в Вифлееме приобретает еще большую торжественность, когда мы думаем о ней как о начале человечества, которое никогда не остается в стороне. Итак, мы можем с уверенностью смотреть на все это сияние света, где Он сидит, и чувствовать, что, как бы тело Его уничижения ни превратилось в тело Его славы, Он все равно остается телесно и духовно истинным Сыном Человеческим. Таким образом, лицо, которое смотрит вниз из-за пламени, хотя оно и «как солнце сияет в силе своей», — это старое лицо; и грудь, опоясанная золотым поясом, — это та самая грудь, на которую провидец склонил свою счастливую голову; и рука, держащая скипетр, есть рука, пронзенная гвоздями; и Христос, вознесшийся на высоту, — это Христос, который любил и жалел прелюбодеев и мытарей и взял маленького ребенка на Свои милостивые руки: «Вчера, и сегодня, и во веки Тот же».
Вознесение Христа — это широкая печать небесная, свидетельствующая о полноте Его дела на земле. Оно знаменует Его покой, который является признаком не Его усталости, а того, что Он завершил все, для чего Он был рожден. Но этот покой не есть праздность. Скорее, он полон активности.
На Кресте Он воскликнул громким голосом перед смертью: «Совершилось». Но еще должны пройти столетия, а может быть, и тысячелетия, прежде чем хоры ангелов смогут пропеть: «Совершилось: царства мира есть царства Бога и Христа Его». Весь промежуток заполнен работой того вознесённого Господа, чье заседание по правую руку Бога является не только символом совершенного покоя и совершенного жертвоприношения, но также и совершенной деятельности в Его слугах и с ними.
Он ушел – отдыхать, царствовать, работать, ходатайствовать и готовить место для нас. Ибо если наш Брат действительно находится по правую руку Бога, тогда наши спотыкающиеся ноги смогут достичь Престола, и наши грешные «я» смогут оказаться там как дома. Живой Христос, действующий сегодня, — это то, гарантию чего нам дает Вознесение с Елеоны.
Третий великий момент откроет еще одну форму деятельности, столь же необходимую и надежную, как и любая из двух предыдущих. Ибо если бы Его колыбель была такой, как мы верим, и если бы Его жертва была такой, как говорит нам Писание, и если бы на протяжении всех веков Он, увенчанный и царствующий, трудился для распространения сил Своего Креста и благ Его Воплощения, не может быть конца этому пути, кроме того, который выражен для нас в послании ангелов к взирающим ученикам: Он придет таким же образом, каким вы видели Его уходящим. Он придет, чтобы проявить Себя как Царь мира, его Господь и Искупитель. Он придет, чтобы начать великий акт Суда, который неизбежно повлечет за собой Его великий акт Искупления, и Сам будет Арбитром судеб людей, определяющим фактором в чьих судьбах было их отношение к Нему. Без сомнения, многие из тех, кто никогда не слышал Его имени на земле, в тот день Его ясным оком и совершенным суждением будут замечены в том, что они посещали больных и заключенных и совершали многие поступки ради Него. А для нас, знающих Его и слышавших Его имя, то, как мы стоим в сердце и воли к небу, раскрывает и определяет весь наш характер, формирует все наше существо и определяет всю нашу судьбу. Он приходит не только для того, чтобы проявить Себя так, чтобы «всякое око увидело Его», и отделить овец от козлищ, но также для того, чтобы Он мог царствовать вечно и собираться в общение Своей любви и сообщество Его радуют все, кто любит и доверяет Ему здесь. Таковы тройные фазы деятельности нашего Господа, обозначенные тремя великими моментами.
III. Наконец, обратите внимание на тройное отношение, которое мы должны занять по отношению к Нему и к ним.
Что касается первого, колыбели с его последствиями Креста, то нашим ответом является крепкая вера, благодарная память, искреннее следование и близкое соответствие. Что касается второго, Вознесения, с его последствиями для Христа, который живет и трудится для нас и находится с нами, нашим отношением должно быть интенсивное осознание факта Его нынешней работы и Его нынешнего пребывания с нами. Центр христианского учения у обычных христиан слишком уж закреплен в пределах земной жизни, и в интересах истинного и всеобъемлющего постижения всего того блаженства, которое христианство способно принести людям, я бы возразил: против того типа мысли, какой бы серьезной и истинной она ни была в своих узких пределах, которая всегда указывает людям на прошлый факт Креста, затушевывает и затемняет настоящий факт живого Христа, который с нами, и в нас. Одно отличие Его от всех других благодетелей, учителей и помощников состоит в том, что с течением времени их окутывают все более и более густые складки туманного забвения, и их влияние уменьшается по мере возникновения новых обстоятельств, но эта сила Христова смеется над веков, не омрачена забвением и никогда не устареет. Обо всех остальных надо сказать: «послужив роду своему» или еще поколению или двум, «по воле Божией, он почил». Но небеса не знают коррупции и во веки веков являются Вождём, Спутником и Другом каждой новой эпохи.
Братья! Крест неполен без престола. Нам говорят вернуться к историческому Христу. Да, аминь, говорю я! Но не позволяйте этому заставить нас потерять понимание живого Христа, который с нами сегодня. Пока мы радуемся «Христу, который умер», давайте продолжим вместе с Павлом и скажем: «Да! напротив, оно воскресло и находится по правую руку Бога, Который и ходатайствует за нас».
Ибо это будущее, дискредитированное, как мысль о втором телесном пришествии Господа Иисуса в видимой форме и на определенную местность, было дискредитировано фантазиями и капризами так называемых апокалиптических толкователей, давайте не будем забывать, что это надежда на Христово пришествие. Церковь и что «любящие явление Его» используются Апостолом как описание и определение христианского характера. Мы должны смотреть вперед, а также назад и вверх и радоваться твердой и уверенной уверенности в том, что Христос, который пришел, — это Христос, который придет.
Для нас прошлое должно быть полно Им, а память и вера должны держаться Его Воплощения и Его Креста. Настоящее должно быть наполнено Им, и наши сердца должны общаться с Ним среди земных забот. Будущее должно быть полно Им, и наши надежды не должны основываться ни на смутных ожиданиях совершенствования человечества, ни на смутных мечтах о том, что может лежать за могилой; но на конкретном факте, что Иисус Христос воскрес и что Иисус Христос прославлен. Постигает ли моя вера того Христа, который умер за меня? Прилипает ли мое сердце к Христу, который есть – который живет и царствует, и с которым моя жизнь сокрыта в Господе? Пусть мои надежды кристаллизуются вокруг Христа, который должен прийти, и закрепляются на нем, и проникают сквозь мрак будущего и мрак могилы, взирая вперед, в тот день дней, когда явится Он, Кто есть наша жизнь, и и мы явимся с Ним во славе?
ЛУКА II. 29,30 — ЛЕБЕДЬЯ ПЕСНЯ СИМЕОНА
«Господи, ныне отпусти раба Твоего с миром, по слову Твоему: 30. Ибо очи мои видели спасение Твое» (ЛУКА 2). 29,30.
Та сцена, когда старец взял Младенца на свои иссохшие руки, — одна из самых живописных и ярких в евангельском повествовании. Вся жизнь Симеона в последние годы жизни, по-видимому, проходила под непосредственным руководством Духа Божьего. Очень примечательно отметить, как в течение трех последовательных стихов отмечается действие на него этого божественного Духа. «Ему было открыто Духом Святым, что он не увидит смерти, доколе не увидит Христа Господня». «И он вошел Духом в Храм». Я предполагаю, что это означает, что какое-то внутреннее предчувствие, которое он признал исходящим от Бога, направило его туда в ожидании, что он наконец «увидит Христа Господня». Он был там до того, как Его родители принесли Младенца, ибо мы читаем: «Он пришёл Духом в храм, и когда родители внесли Младенца Иисуса… он взял Его на руки». Подумайте о старике, ожидающем там, в Святилище, которому небеса сказали, что он вот-вот достигнет исполнения желания всей своей жизни, но, вероятно, еще не зная, какую форму примет это исполнение. Нет никаких оснований полагать, что он знал, что увидит младенца; и он ждет. И вот входит крестьянка с ребенком на руках, и в душе у него возникает голос: «Помажь Его!» ибо это Он!» И вот, ожидал ли он такого видения или нет, он берет Младенца на руки и говорит: «Господи! Теперь, сейчас! – после всех этих лет ожидания – отпусти раба Твоего с миром».
Мне кажется, из этого случая и из этих слов можно вывести две или три очень интересные мысли. Я беру три из них. Здесь мы имеем Старое, признающее и принимающее Новое; раб, признающий и подчиняющийся своему Хозяину; и святой, распознающий и приветствующий приближение смерти.
I. Старое признает и принимает Новое.
Поразительно наблюдать, как описание характера Симеона выражает цель всего Ветхозаветного Откровения. Все, что подразумевалось предшествующей длинной серией проявлений на протяжении всех этих лет, совершилось в этом человеке. Ибо послушайте, как он описан: «справедливый и благочестивый», это совершенство нравственного характера, выраженное в терминах Ветхого Завета; «ожидание утешения Израиля» — это идеальная позиция, которую все постепенное проявление возрастающего замысла Божьего, проходившего на протяжении веков, было призвано сделать позицией каждого истинного израильтянина — ожидающий, нетерпеливый взгляд вперед, и в настоящее время – исполнение всех обязанностей перед небом и человеком. «И был на нем Дух Святой»; это тоже в некоторой степени было конечной целью всего Откровения Израиля. Итак, этот человек стоит как яркий, совершенный цветок, который наконец-то распустился из корней; и в его собственной личности — воплощение тех самых результатов, которых Бог терпеливо добивался на протяжении тысячелетий провиденциального воздействия и вдохновения. Поэтому в объятиях этого человека был положен Христос, которого он так долго ждал.
И еще дальше он демонстрирует то, что Бог намеревался обеспечить всеми предыдущими процессами Откровения, признавая, что они были превзойдены и с ними покончено, что все, на что они указывали, было совершено, когда набожный израильтянин взял в свои объятия Воплощенного. Мессия, что все прошлое теперь выполнило свою задачу и, как строительные леса, когда с криком выдвигается верхний камень здания, может быть снесено, и мир не станет беднее. И поэтому он радуется Христу, которого принимает, и поет лебединую песню уходящего Израиля, Израиля по Духу. И это то, что должен был сделать иудаизм и как он должен был закончиться эвтаназией, переходом к более благородной форме христианской церкви и христианского гражданства.
Мне нет необходимости напоминать вам, насколько сильно отличалась от этого идеала реальность, но я могу, хотя и всего в одном-двух предложениях, указать, что это отношение Нового к Старому повторяется, хотя и в менее резкой и решающей форме. формы в каждом поколении, а в нашем поколении совершенно особенным образом. Хорошо Новому, когда оно соглашается быть взятым в объятия Старого, и плохо Старому, когда вместо того, чтобы приветствовать, оно осуждает Новое, вместо того, чтобы играть роль Симеона, обнимая и обнимая его. благословляя Младенца, играет роль Ирода и стремится уничтожить Младенца, что, кажется, угрожает его суверенитету. Мы, старые люди, консервативные, если не по природе, то по годам, и вы, молодые люди, революционные и новаторские по причине своей молодости, можем найти урок в этой картине в Храме, Симеоне с Младенцем Христом в его оружие.
II. Далее, здесь раб узнает и подчиняется своему Хозяину.
Слово, использованное здесь для обозначения «Господь», очень редко встречается в Новом Завете по отношению к небу; всего лишь четыре или пять раз. И это самое жесткое и тяжелое слово, какое только можно подобрать. Если отрезать от него греческое окончание, то это будет английское слово «деспот», и оно передает нам все, что это слово сообщает нам, а не только лорда в смысле конституционного монарха, не только лорда в вежливом смысле этого слова. высший по достоинству, но деспот в том смысле, что он абсолютный хозяин человека, не имеющего никаких прав против хозяина и являющийся рабом. Ибо слово «раб» — это то, что логики называют коррелятом этого слова «деспот», и поскольку последнее утверждает абсолютную собственность и власть, первое заявляет о презренном подчинении. Итак, Симеон использует эти два слова, чтобы выразить свое отношение и чувство к Богу. «Ты Владелец, Деспот, а я Твой раб». Эти отношения хозяина и раба, какими бы порочными они ни были, когда они существуют между двумя людьми, — чудовищное преступление, «сумма всех злодеяний», как называли их старые добрые английские эмансипаторы, — представляют собой сумму всех благ, если рассматривать их как сумму всех благ. существующее между человеком и Богом. Что это означает? Право повелевать и обязанность повиноваться, суверенная воля, которая превыше всего, и благословенное отношение к подчинению своей воли полностью, без остатка, без сопротивления этому бесконечно могущественному и — благословен Бог! — бесконечно любящему. Воля Абсолютная власть требует униженного подчинения.
И опять же, деспот имеет неоспоримое право на жизнь и смерть над своим рабом и, если пожелает, может сразить его на месте, и ни один человек не сможет сказать ни слова. Таким образом, мы абсолютно зависим от Бога, и поскольку Он имеет власть над жизнью и смертью, каждый момент нашей жизни является даром из Его рук, и мы не должны существовать ни на мгновение, если только посредством постоянного излияния от Него и притока в нас жизни, текущей из Него, Источника жизни.
Опять же, рабовладелец полностью владеет всем имуществом раба, может брать его и делать с ним все, что пожелает. Итак, все, что я называю своим, принадлежит Ему. Оно было Его, прежде чем стало моим; оно остается Его, хотя и мое, потому что я Его, и поэтому то, что кажется мне принадлежащим, не менее истинно принадлежит Ему. Что же тогда вы делаете со своим имуществом? Использовать их для себя? Оспаривать Его право собственности? Забыть Его претензии? Недовольны тем, что Он иногда забирает их, и еще более недовольны тем, что отдают их Ему в ежедневном послушании, а когда необходимо, отдают их? Разве такой нрав становится рабом? Какая ему причина ворчать, если хозяин придет к нему и скажет: «Этот кусочек земли, который я дал тебе, чтобы вырастить несколько сахарного тростника и дынь, я собираюсь забрать обратно». Какой у нас смысл настраивать против Него свою ничтожную волю, если Он осуществляет над нами Свою власть и требует, чтобы мы считали себя не только сыновьями, но и рабами, которым владелец его и мы дали талант для использования? для него?
Все это звучит очень грубо, не так ли? Впустите в него одну мысль, и все станет очень милостивым. Апостол Петр, который также однажды употребляет это слово «деспот», делает это в очень примечательной связи. Он говорит о том, что люди «отвергают деспота, который их купил». Ах, Питер! вы шли по очень тонкому льду, когда говорили об отрицании. Возможно, именно потому, что он вспомнил свой грех в зале суда, он использовал это слово, чтобы выразить самую крайнюю степень вырождения и отхода от Иисуса. Но как бы то ни было, он основывает право рабовладельца на покупке. И Иисус Христос купил нас Своей драгоценной кровью; и поэтому все, что звучит резко в метафоре, разработанной так, как я пытался это сделать, меняет свой аспект, когда мы думаем о методе, которым Он приобрел Свои права, и о цели, ради которой Он их осуществляет. Как сказал псалмопевец: «О, Господи! поистине я Твой раб. Ты ослабил мои узы».
III. Итак, наконец, перед нами святой, распознающий и приветствующий приближение смерти.
Это очень необычная вещь, но я полагаю, это правда, что так или иначе большинство людей читают эти слова: «Господь! ныне отпусти раба Твоего с миром», как прошение; 'Господин! теперь отпусти раба Твоего». Но они совсем не такие. Здесь мы имеем не прошение или стремление, а констатацию того факта, что Симеон признает назначенный знак того, что дни его подходят к концу, и это радостное признание этого факта. 'Господин! Теперь я вижу, что пришло время, когда я могу отбросить весь этот клубок утомительного ожидания и бремени смертности и отправиться отдыхать». Посмотрите, как он относится к приближающейся смерти. «Ты отпускаешь раба Твоего» — это всего лишь слабый перевод оригинала, который лучше изложен в версии, которая стала всем нам очень знакома благодаря использованию ее в музыкальной службе Nunc Dimittis; «Теперь Ты отсылаешь» Это техническое слово, обозначающее освобождение часового от его поста. Оно передает идею наступления часа, когда раб, который стоял на страже всю долгую, утомительную ночь или трудился весь жаркий и пыльный день, может погасить свой фонарь или бросить мотыгу и пойти домой. в свою маленькую хижину. 'Господин! Ты отпускаешь меня сейчас, и я воспринимаю это увольнение как конец долгого дежурства, как конец долгого труда».
Но заметьте еще, как Симеон не только признает, но и приветствует приближение смерти. «Ты позволяешь рабу Твоему уйти с миром». Да, говорит спокойный голос, спокойно принимающий разрешение. Он не чувствует ни волнения, ни какого-либо волнения, а тихонько ускользает со своего поста. И причина этого мирного приветствия конца в том, что «ибо очи мои видели спасение Твое». Это зрелище является причиной, прежде всего, его уверенности, что для него прозвенел комендантский час и что дневная работа окончена. Но это также причина мирного его ухода. Он ушел «с миром», из-за чего? Потому что усталые, затуманенные, старые глаза видели все, что нужно увидеть любому человеку, чтобы быть удовлетворенным и благословенным. Жизнь, хотя ее продолжительность и была удвоена этому старику, не могла дать ничего больше, чем видение Божьего спасения.
Может ли это дать нам что-нибудь еще, братья? И не могли бы мы сказать, если бы увидели это зрелище, то, что сказал неверующий автор с оттенком самоуспокоенности, не заслуживающей восхищения: «Я согрел обе руки у огня жизни и готов уйти». Мы можем идти с миром, если наши глаза увидели Того, Кто удовлетворяет наше видение, Чье яркое присутствие пойдет с нами во тьму и Кого мы увидим более четко, когда перейдем от сторожевой будки к дому наверху, и перестали быть рабами на далекой плантации и стали сыновьями в доме Отца. «Ты позволяешь рабу Твоему уйти с миром».
ЛУКА II. 49. МАЛЬЧИК В ХРАМЕ
«И сказал им: как это вы искали Меня? Разве вы не знали, что Мне нужно заниматься делом Отца Моего?» — ЛЮК II. 49.
До нас дошло множество ложных евангелий, полных историй, большинство из которых абсурдны, а некоторые еще хуже, о детстве Иисуса Христа. Их ребячество яснее выявляет простоту, благородство и достоинство этого единственного случая Его ранних дней, который сохранился для нас. Как оно сохранилось? Если вы просмотрите повествования, я думаю, вам не составит большого труда ответить на этот вопрос. Учитывая то значение, которое уделяется родителям, а также то, как история расширяет то, что они думали и чувствовали, у нас не будет большого сомнения в принятии гипотезы, что именно от Марии Лука получил такие интимные подробности. Обратите внимание, например: «Иосиф и Его мать не знали об этом». «Они предполагали, что Он был в компании». «И когда они», то есть Иосиф и Мария, «увидели Его, они изумились»; и затем этот последний штрих: «Он был подвластен им», как будто Его мать не хотела, чтобы Лука или мы думали, что этот единственный акт независимости означал, что Он стряхнул с себя родительскую власть. И разве это не материнский голос, который говорит: «Его мать хранила все это в своем сердце» и размышляет над всеми чертами детства? Теперь мне кажется, что в этих словах двенадцатилетнего мальчика есть два или три момента, полных интереса и поучения для нас. Есть-
I. Это сознание Сыновства.
Я не собираюсь погружаться в предмет, по которому, конечно, очень многое было утверждено очень уверенно и о котором чем меньше догматизировано нами, которые почти ничего не должны знать о нем, тем лучше; а именно взаимосвязь человеческого и божественного начала в личности Иисуса Христа. Но контекст приводит нас прямо к этой мысли: что в Господе был явный рост в мудрости, а также в росте и в любви у Бога и людей. А теперь предположим, что крестьянский мальчик, привезенный в Иерусалим, впервые увидел его и впервые вошел в священные дворы Храма. Помните, что для еврейского мальчика достижение двенадцатилетнего возраста было эпохой, потому что тогда он стал «сыном Закона» и взял на себя религиозные обязанности, которые до сих пор возлагались на его родителей. Если мы примем это во внимание и вспомним, что в мальчике Иисусе росла настоящая мужественность, то мы не сочтем непочтительным, если осмелимся сказать, что не здесь и тогда началось Его сознание. Его Божественного Сыновства, но этот визит стал эпохой и этапом в развитии этого сознания только потому, что он способствовал росту Его человечности.
Далее, наш Господь в этих словах самым мягким образом и в то же время самым решительным образом делает то, что Он делал во всех Своих отношениях с Марией, насколько это записано для нас в Священном Писании, — отодвигает ее обратно в пределы, за которые она стремилась. для продвижения. Ибо она сказала: «Твой отец и я искали Тебя в печали», без сомнения, сохраняя таким образом то, что было обычной формой речи в доме все предыдущие годы; и на ее сердце падет ударение, как ни на что другое, когда Он ответил: «Разве вы не знали, что Мне должно быть в деле Отца Моего?» У нас нет оснований утверждать, что Младенец имел в виду все то, что впоследствии имел в виду Человек, утверждая, что он Сын Божий; и мы больше не имеем права отрицать, что Он это сделал. Мы слишком мало знаем о тайнах Его роста, чтобы отважиться на какие-либо определенные утверждения. Наши звуковые линии недостаточно длинны, чтобы коснуться дна этого великого слова из уст двенадцатилетнего мальчика; но ясно, что по мере того, как Он возрастал в самосознании, вместе с ним приходило и растущее сознание Его Сыновства по отношению к Своему Отцу Небесному.
Итак, дорогие братья, хотя все это уникально и отделяет Его от нас, не давайте забывать, что то же самое чувство сыновства и отцовства должно быть самым глубоким в нас, если мы христиане по образцу Христа. Мы тоже можем быть сыновьями через Него, и только через Него. Я всем сердцем верю в то, о чем мы сейчас так много слышим, — «всеобщее Отцовство Бога». Но я верю, что существует и особое отношение Отцовства и Сыновства, которое конституируется только, по учению Писания в моем понимании, только через веру в Господа и принятие Его жизни как сверхъестественной жизни в наши души. Бог — Отец всех людей — слава Богу за это! А это значит, что Он дает жизнь всем людям; что в очень глубоком и драгоценном смысле жизнь, которую Он дает каждому человеку, не только происходит от Его собственной жизни, но и родственна ей; и это означает, что Его любовь распространяется на всех людей и что Его власть распространяется на них. Но есть внутреннее святилище, есть жизнь лучшая, чем жизнь природы, и Отцовство, в которое нас вводит Христос, означает, что через веру в Него и вхождение в наш дух Духа усыновления мы получаем жизнь. происходит от жизни Даятеля и родственен ей, и что мы связаны с Ним не только узами любви, но и подчиняемся родительской власти. Сыновство – это глубочайшая мысль о христианской жизни.
Это была совершенно новая мысль, когда Иисус говорил Своим ученикам об их Отце Небесном. То, что Павел призывал раболепных верующих осознать, что они больше не рабы, а сыновья и, как таковые, наследники Бога, было волнующей новинкой. Именно восторг от указания на новую, как бы загоревшуюся звезду, раздулся в восклицании Иоанна: «Возлюбленные, теперь мы — сыны Божии!» Хотя в Ветхом Завете есть несколько случайных упоминаний о царе Израиля или о самом Израиле как о «сыне Божием», насколько я помню, во всем Ветхом Завете есть только одно упоминание о родительской любви к каждому из нас. со стороны Бога, и это великое изречение в 103-м Псалме: «Как отец милует детей своих, так милует Господь боящихся Его». По большей части идея, связанная в Ветхом Завете с Отцовством Бога, — это власть: «Если Я Отец, то где Моя честь?» говорит последний из пророков. Но когда мы переходим в Новое, на самом пороге, здесь мы получаем в этих словах зародыш блаженной мысли о том, что, как Его ученики, мы тоже можем претендовать на сыновство неба через Него и проникнуть за пределы трепета. Божественного Величия в любовь Бога Отца нашего. Братья, несмотря на все уникальное в Сыновстве Иисуса Христа, Он приветствует нас в месте рядом с Собой, и если мы дети Божьи по вере в Него, то мы «наследники Божии и сонаследники Христу». '
Вторая мысль, которую я хотел бы высказать из этих слов, такова:
II. Сладкое «долженствование» сыновнего долга.
«Как случилось, что вы искали Меня?» Это значит: «Разве ты не знал, где мне обязательно быть?» Какая была необходимость ходить по Иерусалиму в поисках Меня? Возможно, вы знали, что есть только одно место, где вы можете найти Меня. Разве вы не знали, что Мне нужно заниматься делом Отца Моего? Последние слова этого вопроса написаны по-гречески буквально, как сказано на полях Пересмотренной версии: «в делах Отца Моего»; и эту идиоматическую форму речи можно понимать либо как означающую, как в Авторизованной версии, «о делах Моего Отца», либо, в Пересмотренной Версии, как «в доме Моего Отца». Последнее кажется наиболее уместным в этой связи, где подчеркивается глупость поиска: уверенность в Его месте более важна, чем уверенность в Его занятии. Но местность влекла за собой оккупацию, ибо зачем Ему быть в доме Отца, как не для того, чтобы заниматься делами Отца, «видеть красоту Господа и вопрошать в Его Храме»?
Знают ли люди, где нас найти? Ненужно ли нам идти на охоту? Есть ли место, где мы наверняка будем? Так было с этим младенцем Иисусом, и так должно быть со всеми нами, называющими себя Его последователями.
На протяжении всей жизни Христа проходит, а иногда и проявляется это чувство божественной необходимости, возложенной на Него; и вот его начало, самый первый раз, когда слово звучит на Его устах: «Я должен». Существует столь же божественная и столь же реальная необходимость, формирующая нашу жизнь, потому что она лежит в основе и формирует нашу волю, если у нас есть детское сердце и мы стоим на позиции ребенка. В Господе «должно» не было внешним, но Он «должен заниматься делом Отца Своего», потому что все Его склонности и воля были подчинены власти Отца. И именно это сделает любую жизнь сладкой, спокойной, благородной. «Любовь Христова объемлет нас». Есть необходимость, которая давит на людей, как железные оковы; есть необходимость, которая бьет в человеке, как источник жизни, и не столько побуждение, сколько сладостное склонение воли, так что для него невозможно быть иным, как любящим, послушным ребенком.
Дорогой друг, почувствовали ли мы радостную хватку этой необходимости? Разве невозможно для меня не исполнять волю Божью? Чувствую ли я, что меня держит сильная, любящая рука, которая невольно ведет меня по пути? Совпадает ли склонность с обязанностью? Если да, то никакие слова не смогут передать свободу, расширение, спокойствие и глубокое блаженство такой жизни. Но когда эти тянут в разные стороны, как, увы! они часто так делают, и мне приходится говорить: «Я должен заниматься делом моего Отца, и я лучше буду заниматься своим собственным, если осмелюсь», что является состоянием очень многих так называемых христианских людей – тогда необходимость убогий; и рабство, а не свобода, является характеристикой такого христианства. И таких сегодня очень много.
И теперь одно последнее слово. Об этом сладостном «долженстве» и благословенном побуждении заниматься делом Отца следует следующее:
III. Смиренное принятие самых низких обязанностей.
«Он пришёл в Назарет и подчинился им». Вот и все, что нам сказано о восемнадцати годах, безусловно самой большой части земной жизни Христа. Приходит легенда, и на этот раз не случайно, и рассказывает нам (вероятно, это совершенно верно), что в эти годы Иисус работал в столярной мастерской и, как говорится в одной истории, «сделал ярмо», или, как рассказывает другая, сделал свет. орудия земледелия крестьян Назарета. Как бы то ни было, «Он подчинялся им», и это значило исполнять волю Отца и заниматься «делом Отца» точно так же, как когда Он был среди врачей и учился, задавая вопросы, а также слушая их указания. Все зависит от мотива. Самая обычная обязанность может быть «делом Отца», когда мы мужественно выполняем работу повседневной жизни. Только мы не превращаем общий долг в дело Отчее, если не вспоминаем Его, совершая его. Но если мы пронесем освящающее и оживляющее влияние этого великого «должен» на все мелочи, убожества, утомления и печали нашей повседневной тривиальной жизни, тогда мы обнаружим, как обнаружил Иисус Христос, что столярная мастерская подобна священны, как дворы Храма, и что повиноваться Марии означало исполнить волю Отца Небесного.
Какое благословенное преображение произойдет со всеми жизнями! Псалмопевец давно сказал: «Одного возжелал я от Господа, и того буду добиваться, чтобы обитать мне в доме Господнем во все дни жизни моей». Мы можем жить в доме Господнем во все дни жизни нашей. Мы можем находиться в том или ином из многих обителей дома Отца, куда бы мы ни пошли, и можем творить волю Отца Небесного во всем, что мы делаем. Тогда мы будем в покое; тогда мы будем сильными; тогда мы будем чисты; тогда глубоко в наших сердцах мы будем иметь радостное сознание, не потревоженное мятежной волей, что теперь «мы — сыны Божии», и еще более радостную надежду, не омраченную сомнениями и туманами, что «еще не является тем, что мы должен быть'; но куда бы мы ни пошли, это будет всего лишь переход из одной комнаты большого дома в другую, еще более славную. «Я должен заниматься делом Отца моего»; давайте сделаем это девизом для земли, и Он скажет нам в Свое удобное время: «Придите домой с поля и сядьте рядом со Мной в Моем доме», и так мы «будем жить в доме Господнем для всегда.'
ЛУКА III. 144. ИОАНН ПРОПОВЕДНИК ПОКАЯНИЯ
«В пятнадцатом году правления Тиберия Цезаря, Понтий Пилат был правителем Иудеи, Ирод был четвертовластником Галилеи, и Филипп, брат его, четвертовластником Итурии и области Трахонитской, и Лисаний четвертовластником Авилинской, 2 ...Анна и Каиафа были первосвященниками, и было слово Божие к Иоанну, сыну Захарии, в пустыне. 3. И пришел он по всей стране Иорданской, проповедуя крещение покаяния для прощения грехов; 4. Как написано в книге слов пророка Исаии, говорящего: глас вопиющего в пустыне: приготовьте путь Господу, прямыми сделайте стези Ему. 6. Всякий дол да наполнится, и всякая гора и холм да понизятся; и кривизны выпрямятся, и неровные пути сделаются гладкими; 6. И увидит всякая плоть спасение Божие. 7. Тогда сказал он народу, вышедшему креститься от него: о поколение змей, которые предупредили вас бежать от грядущего гнева! 8. Сотворите же плоды, достойные покаяния; и не начинайте говорить в себе: «Отец наш — Авраам», ибо говорю вам, что Бог может из камней сих воздвигнуть детей Аврааму. 9. Уже и секира при корне дерев лежит: всякое дерево, не приносящее доброго плода, срубают и бросают в огонь. 10. И спросил его народ: что же нам делать? 11. Он сказал им в ответ: у кого две одежды, да отдай тому, у кого нет ни одной; и у кого есть мясо, делай то же. 12. Тогда пришли и мытари креститься и сказали Ему: Учитель! что нам делать? 13. И сказал им: не требуйте больше того, что назначено вам. 14. И воины также спросили его, говоря: а что нам делать? И сказал им: не делайте насилия никому и не обвиняйте никого ложно; и будьте довольны своей зарплатой» (ЛУКА III). 144.
Почему Лука так тщательно перечисляет гражданские и церковные власти в стихах 1 и 2? Не только для того, чтобы установить дату, но и, в соответствии с мировым аспектом своего Евангелия, соотнести его повествование со светской историей; и, кроме того, сфокусировать в один яркий луч света различные факты, свидетельствующие об упадке гражданского и затемнённом моральном и религиозном состоянии евреев. Что еще нужно было сказать, чтобы доказать, как угасла древняя слава, чем то, что они находились под властью такого делегата, как Пилат, такого императора, как Тиберий, и что плохой отпрыск потомков Ирода разделил между собой священную землю? и что само первосвященство управлялось незаконно, так что такая пара, как Анна и Каиафа, каким-то неправильным образом держала его между собой? Очевидно, пришло время прийти Иоанну и слову Божьему прийти к нему.
Пустыня питала суровый, одинокий дух Крестителя, и там «пришло к нему» осознание его миссии и его послания – фраза, которая сразу же заявляет о его близости к древним пророкам. Из пустыни он ворвался на народ, внезапный, как молния, и раскалывающий, как молния. Лука ничего не говорит о его одежде и пище, но сразу переходит к сути своего послания: «Крещение покаяния во прощение грехов», в котором «прощение» не зависит ни от «крещения», ни от «покаяния». ' один. Внешнее действие было бы тщетным, если бы оно не сопровождалось состоянием ума и воли; душевное состояние было доказано подлинным путем подчинения действию.
В стихах с 7 по 14 суммируется учение Иоанна как проповедника покаяния. Почему же он встретил хлынувшую к нему толпу с таким яростным упреком? Можно было бы ожидать, что он будет приветствовать их, вместо того, чтобы называть их «потомством змей» и, по-видимому, не желать, чтобы они бежали от грядущего гнева. Но Лука объясняет, почему. Они пожелали креститься, но об их покаянии нет ни слова. Напротив, они надеялись на свое нисхождение как на избавление от приближающейся бури, чтобы их крещение не было тем крещением, которого требовал Иоанн, будучи лишенным покаяния. Именно потому, что они считали себя в безопасности как «дети Авраама», они заслужили грубое прозвище Иоанна: «вы, потомки змеиные».
Раввинская теология может многое сказать о «заслугах отцов». Иоанн, как и каждый пророк, когда-либо говоривший народу о приближающихся судах, чувствовал, что острие его слов было заточено упрямой верой в то, что суды предназначены для язычников и никогда не коснутся иудеев. Разве мы не видим такого же неверия в то, что Бог может когда-либо посетить Англию с национальным разрушением в полную силу среди нас? Не добродетели прошлых поколений, а праведность нынешнего являются залогом национального возвышения.
Толпы Иоанна стремились креститься в качестве дополнительной гарантии, но не торопились каяться. Если бы рай можно было обеспечить, подчинившись обряду, за этим пришли бы «толпы», но толпа быстро редеет, когда администратор обряда становится ярым проповедником покаяния. Это так и сегодня, так же, как и у переправ через Иордан. Иоанн требовал не только покаяния, но и его «плодов», ибо нет добродетели в покаянии, которое не меняет жизни, если бы такое было возможно.
Покаяние – это больше, чем сожаление о грехе. У многих людей есть это, и все же они снова бросаются в старую трясину. Изменить разум и волю недостаточно, если только это изменение не будет подтверждено соответствующими делами. Поэтому Иоанн проповедовал истинную природу покаяния, призывая к его плодам. И он проповедовал величайший из известных ему мотивов, когда он убеждал медлительную совесть в близком приближении суда, для которого все было готово, с топором, заточенным до острого лезвия и лежащим у корней деревьев. Если оно лежит там, времени терять нельзя; если оно еще лежит, то еще есть время покаяться, прежде чем оно начнет кружиться над головой лесника. У нас есть более высокий мотив покаяния в «благости Божией», ведущий к нему. Но существует опасность, что современное христианство будет слишком мало думать об «ужасе Господнем» и поэтому откажется от одного из самых сильных средств убеждения людей. Совет Иоанна разным категориям слушателей иллюстрирует истину о том, что самая обычная сфера обязанностей и самые простые дела могут стать священными. Не высокопарный, своеобразный образ жизни, отказ от пошлых задач, а самая простая проза о беглом долге последует и станет свидетельством настоящего покаяния. В каждом призвании есть свои искушения, то есть у каждого есть свои возможности служить Богу, противостоя Дьяволу.
ЛУКА III. 15-22 — СВИДЕТЕЛЬСТВО ИОАННА НЕБЕСНОМУ И БОЖЬЕМУ
«И когда народ ожидал, и все размышляли в сердцах своих об Иоанне, Христос ли он, или нет; 16. Иоанн ответил, сказав им всем: действительно, Я крещу вас в воде; но придет более сильный, чем я, и которого я недостоин развязать, Он будет крестить вас Духом Святым и огнем: 17. Веер Которого в руке Его, и Он очистит пол Свой, и соберет пшеницу в Свою житницу; а солому Он сожжет огнем неугасимым. 18. И многое другое в своем увещевании проповедовал он народу. 19. Но Ирод тетрарх, будучи упрекнут им за Иродиаду, жену Филиппа, брата своего, и за все зло, которое сделал Ирод, 20. Прибавил еще то, что он заключил Иоанна в темницу. 21. Когда же весь народ крестился, было так, что и Иисус крестился и молился, и небо отверзлось, 22. И Дух Святой сошел на Него в телесном виде, как голубь; и был голос с неба, который сказал: Ты Сын Мой Возлюбленный; в Тебе я благоволен» (ЛУКА III). 15-22.
Этот отрывок делится на три части: свидетельство Иоанна о грядущем Мессии (стихи 15-17); Неустрашимое осуждение Иоанном греха на высотах и наказание за него (ст. 18-20); и Божье свидетельство небесам (ст. 21, 22).
I. Лука резко отделяет деятельность Крестителя как проповедника покаяния и простой морали от его деятельности в качестве глашатая, предшествовавшего царю. Первое описано в стихах 7-14, и его целью было пролить свет на всегда тлеющее ожидание Мессии. Люди были готовы сплотиться вокруг него, если бы он сказал, что он грядущий избавитель. Это было настоящее искушение, но его невозмутимое смирение, которое соседствовало с его смелостью, отмахнулось от него и пролило на возбуждение действенную струю холодной воды. «Джон ответил» на популярные вопросы, о которых он был полностью осведомлен, и его ответ сокрушил их.
В менее острой форме то же искушение приходит ко всем, кто волнует общее сознание. Ученики всегда стремятся возвысить своего учителя выше, чем это подобает. Приверженность ему заменяет повиновение его посланию, и, если он настоящий человек, ему приходится подавлять неверно направленный энтузиазм.
Ясное понимание Марком Джоном ограниченности своей работы. Он крестил водой, символом и средством внешнего очищения. Он не умаляет своего положения и важности своего крещения, но вся его душа склоняется в благоговении перед грядущим Мессией, чье великое служение должно было превосходить его, как широкое Средиземное море превосходило маленькое озеро Галилейское. Его план этой работы велик, хотя и неполен. Оно во многом основано на заключительном пророчестве Малахии, и эта связь свидетельствует о сознании Иоанна, что он был предсказанным там Илией. Он видел, что Мессия превзойдет его в своих особых дарованиях. Каким бы сильным он ни был, этот другой должен был быть сильнее. Вероятно, он не предполагал, что этот Другой будет обладать божественной мощью или что Его совершенная сила будет проявляться в слабости и творить чудеса силой нежной, самоотверженной любви. Но, хоть и смутно видел, но прекрасно обожал. Он чувствовал себя недостойным (буквально, недостаточным) быть рабом, который развязывал (или, по словам Матфея, «нес») сандалии своего господина. Как прекрасно смирение этой сильной натуры! Он стоял прямо перед лицом жрецов, тетрархов, разъяренных женщин и палача с мечом, но лежал ниц перед своим королем.
Сила и царская власть — это не все, что он мог провозгласить о Мессии. «Он будет крестить вас в Святом Духе и огне». Заметим, что конструкция здесь отличается от конструкции в стихе 16 («с водой»), поскольку вставлен предлог «в», который, хотя и часто употребляется «инструментально», поэтому здесь, скорее всего, имеет смысл воспринимается как означающее просто «внутри». Два существительных соединены одним предлогом, что предполагает, что в сознании говорящего они слиты вместе как реальность и символ.
Огонь — часто повторяющаяся эмблема Святого Духа как в Ветхом, так и в Новом Завете. Выражается не разрушительная, а оживляющая, сияющая, преобразующая энергия огня. Пылость святого энтузиазма, теплота пылкой любви, плавление ожесточенных сердец, превращение холодной, сырой материи в свое красноватое подобие — все это отражено в этом великом символе. Водное крещение Иоанна было плохим по сравнению с погружением Мессии в очищающий огонь. Огонь превращает то, к чему прикасается, в родственное пламя. Огонь рафинера плавит металл, а накипь уносит примеси. Вода омывает поверхность, огонь пронзает центр.
Но хотя очищение огнем Духа должно было стать основной обязанностью Мессии, свобода человека принимать или отвергать такое благословение неизбежно делала Его работу избирательной, даже несмотря на то, что ее предназначение было универсальным. Итак, Иоанн увидел, что Его пришествие разделит людей на два класса в зависимости от того, подчинятся ли они Его крещению огнем или нет. Уютный образ гумна на какой-то открытой, продуваемой ветром высоте несет в себе торжественную истину. Владыка жатвы держит в руке инструмент, который создает поток воздуха, и пшеница падает в одну кучу, а шелуха уносится дальше и лежит на краю пола. Обратите внимание на величественный акцент на принадлежности Христа в двух фразах: «Его пол» и «Его житница».
Обратите внимание также на факт, который определяет, является ли человек мякиной или пшеницей, а именно, на то, подчинится ли он огненному крещению, которое предлагает Христос, или отвергнет его. Вдумайтесь в тот ужасный символ пустой, бескоренной, бесплодной, никчемной жизни, который Иоанн уловил из 1-го Псалма. С благодарностью подумайте о заботе, сохранности и спокойном покое, оттененных в этой картине пшеницы, хранящейся в житнице после разлучительного акта. И возложим на благоговейные сердца страшную гибель соломы. Есть два огня, к одному из которых нам предстоит предаться. Либо мы с радостью примем очищающий огонь Духа, который выжигает в нас грех, либо нам придется встретить карающий огонь, который сжигает нас и наши грехи вместе. Очищаться одним или быть поглощенным другим – выбор, стоящий перед каждым из нас.
II. Стихи 18-20 показывают Иоанна как проповедника и мученика праведности. Лука рассказывает свою судьбу не с должного места, чтобы покончить с ним и как бы расчистить сцену для Иисуса. Подобным же образом в первой главе рассказывается о жизни Крестителя в пустыне. 80. Такое обращение с его историей свидетельствует о его подчинении. Лука не повествует о его мученичестве, хотя он знал о нем (Лк. 9:7-9), и это краткое изложение — все, что сказано о его героическом пыле обличения греха в поднебесной и о его страданиях за праведность». ради. Послание Иоанна имело две стороны, как и каждое Евангелие Божье. Народу он говорил благую весть и увещевания; благородным грешникам он выкрикивал суровые упреки.
Нужна некоторая смелость, чтобы сказать принцу в лицо, что он погряз в коррупции, и, тем более, указать на его действительные грехи. Но тот не пророк, кто не возвысит голос свой, как труба, и не обратится к ожесточенной совести. Царь Демос так же нетерпелив, как и Ирод, нетерпелив, чтобы разобраться со своей безнравственностью. Лондон и Нью-Йорк так же злятся на мужчин-христиан, которые борются со своей похотью и пьянством, как и он, и не пожалели бы, если бы им удалось заставить этих стойких «фанатиков» замолчать так удобно, как он. Потребность в мужестве, как у Джона, и в простой речи, как у него, еще не прошла. «Благая весть» содержит в себе упрек. Меч обоюдоострый.
III. Повествование теперь обращается к небу и даже не упоминает Иоанна как крестившего Его. Поучительны особенности рассказа Луки о крещении. Он опускает разговор между Иисусом и Иоанном, а также тот факт, что Иоанн увидел голубя и услышал голос. Подобно Марку, он заставляет божественный голос говорить непосредственно с небом, тогда как Матфей представляет его как обращенный к Нему. Само крещение рассматривается в второстепенном предложении (крещение). Общий результат этих характеристик заключается в том, что в этом рассказе подчеркивается несение божественного свидетельства, принесенного Самим Небесам. Оно не отрицает, а просто игнорирует свой аспект свидетельства, данного Иоанну.
Еще одним поразительным моментом является упоминание Лукой молитвы Христа, ответом на которую, таким образом, представляются открытые небеса, нисходящий голубь и подтверждающий голос. Большую часть наших знаний о молитвах Христа мы обязаны этому евангелисту, миссией которого было рассказать о Сыне Человеческом. В этой истории заключены тайны, выходящие за рамки нашего падения; но каким бы уникальным он ни был, в нем есть то, что можно воспроизвести: молитва открыла небеса и спустила голубя, чтобы тот остался на склоненной голове, а божественное свидетельство сыновства наполнило ожидающее сердце.
Нам нет нужды останавливаться на прекрасном значении эмблемы голубя. Оно символизировало как природу этого милостивого, кроткого Духа, так и вечность и полноту его пребывания на Иисусе. Другие получают частички той небесной полноты, а сама, как бы воплощённая в видимом виде, расположилась на Нем и, с кротко сложенными крыльями, неустрашимо пребывала там. «Бог не мерою дает Ему Духа».
Наш Евангелист не рискует погрузиться в глубокие воды и не пытается сказать, какова была связь между Воплощенным Словом, обитавшим в Господе до сошествия, и Духом, сошедшим на Него. Мы будем мудры, если воздержимся от спекуляций по таким вопросам и довольствуемся знанием того, что было одно человечество, способное непрерывно принимать и сохранять весь Дух Божий; и что Он наполнит нас Духом, обитавшим в Нем, в мере и способом, соответствующим нашим нуждам и нашей вере.
Небесный голос обратился к сердцу человека Иисуса. Мы не беремся утверждать, в чем была Его нужда в этом и как это повлияло на Него. Но, вероятно, именно оно породило возросшую уверенность в сознании, которое возникло в Его ответе Марии, в Его уникальном божественном сыновстве. Нам оно заявляет, что Он находится в совершенно беспрецедентных отношениях родства с Отцом и что вся Его природа и все действия являются объектами Божьего самодовольства. Но Он не имеет ничего только для Себя, и в Нем мы можем стать возлюбленными сынами Божиими, угодными Отцу.

ЛУКА IV. 1-13 — ИСКУШЕНИЕ
4 И Иисус, исполненный Святого Духа, возвратился от Иордана и был поведен Духом в пустыню, 2. Будучи сорок дней искушен от диавола. И в те дни Он ничего не ел; а когда они кончились, после взалкал. 3. И диавол сказал Ему: если Ты Сын Божий, скажи камню сему сделаться хлебом. 4. И Иисус ответил Ему, сказав: написано: не хлебом одним будет жить человек, но каждое слово Божие. 5. И диавол, взяв Его на высокую гору, показал Ему все царства мира во мгновение времени. 6. И диавол сказал Ему: всю эту власть дам Тебе и славу их, ибо она предана мне; и кому захочу, дам. 7. Итак, если Ты поклонишься мне, все будет Твое. 8. И Иисус сказал ему в ответ: отойди от Меня, сатана, ибо написано: Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи. 9. И привёл Его в Иерусалим, и поставил Его на вершине храма, и сказал Ему: если Ты Сын Божий, бросься отсюда вниз: 10. Ибо написано: Ангелам Своим заповедает. над Тобой, чтобы сохранить Тебя; 11. И на руках понесут Тебя, да не преткнешься ты ногою Твоей о камень. 12. Иисус сказал Ему в ответ: сказано: не искушай Господа Бога Твоего. 13. И когда дьявол окончил все искушения, он отошел от Него на время». — ЛУКА IV. 1-13.
Если мы примем прочтение и интерпретацию Пересмотренной версии, то все сорок дней в пустыне были одним долгим нападением на Иисуса со стороны сатаны, во время которого сознание телесных потребностей было приостановлено интенсивностью духовного конфликта. За этим ужасным напряжением последовало изнеможение, и противник выбрал момент физической слабости, чтобы подтянуть свои сильнейшие батальоны. Какой контраст представляли эти дни с часом крещения! И все же и отверзшиеся небеса, и жестокая битва были необходимыми частями подготовки Христа. Как истинный человек, Он мог быть по-настоящему искушен; как совершенный человек, внушения зла не могут возникнуть внутри, а должны быть представлены извне. Он должен знать наши искушения, если хочет помочь нам в них, и Он должен «сначала связать сильного», если потом хочет «разрушить дом его». Бесполезно обсуждать, явился ли искуситель в видимом виде или перенес Иисуса с места на место. Присутствие и голос были реальными, хотя, вероятно, если бы кто-нибудь посмотрел на них, ничего бы не было видно, кроме одинокого Иисуса, неподвижно сидящего в пустыне.
I. Первое искушение – это искушение Сына Человеческого не доверять Богу. Долгий опыт научил искусителя, что больше всего он ловит наживки те, которые отвечают аппетитам и потребностям тела, и поэтому он пробует их в первую очередь. Люди в той или иной форме склоняются к греху, и голод Иисуса открыл Его для их власти – если не на стороне чувственных наслаждений, то на стороне потребностей. Искуситель цитирует божественный голос во время крещения почти с насмешкой, как будто голодный, теряющий сознание Человек перед ним был странным «Сыном Божьим». Предложение звучит достаточно невинно; ибо не было бы никакого необходимого вреда в сотворении чуда, чтобы накормить Себя. Но его зло выявляется в словах: «Если Ты Сын Божий», и ответ нашего Господа, который решительно начинается с «человека», ставит нас на правильный путь, чтобы понять, почему Он отклонил коварное предложение, даже когда Он потерял сознание от голода. Поддаться этому значило бы ради Себя стряхнуть человеческие условия, которые Он принял ради нас, и попытаться перестать быть Сыном Человеческим, действуя как Сын Божий. Он не обращает внимания на титул, данный сатаной, но возвращается к Своему братству с людьми и принимает законы, по которым они живут, как Свои условия.
Цитата из Второзакония, которую Лука приводит в менее полной форме, чем у Матфея, подразумевает, даже в этой неполной форме, что хлеб не является единственным средством сохранения человека в жизни, но что Бог может накормить Его, как Он сделал это с Израилем в его пустынная жизнь с манной; или, если манны не хватает, просто проявлением Его божественной воли. Поэтому Иисус не будет использовать Свою силу как Сына Божьего, потому что это сразу лишит Его общения с людьми и выдаст Его недоверие к Божьей силе, которая накормит Его там, в пустыне. Как скоро оправдалась Его уверенность, рассказывает нам Матфей. Как только дьявол отошел от Него, «пришли ангелы и стали служить Ему». Мягкий порыв их крыльев принес утешение Его духу, утомленному борьбой, и снова «человек вкушал ангельскую пищу».
Это первое искушение многому нас учит. Это делает мужественность нашего Господа трогательно правдивой, показывая, что Он несет прозаическую, но ужасную щепотку голода, доведенную почти до фатальной точки. Оно учит нас тому, что невинные и необходимые желания могут быть рычагами дьявола, переворачивающими наши души. Он предостерегает нас от отделения себя от своих собратьев путем использования отличительных способностей в своих интересах. В нем излагается смиренная уверенность в том, что Божья поддержка будет самой лучшей для нас, даже если мы находимся в пустыне, где, согласно здравому смыслу, мы должны голодать; и это увеличивает любовь Брата, который ради нас отказался от привилегий Сына Божьего, чтобы Он мог быть братом бедных и нуждающихся.
II. Второе искушение — это искушение Мессии, искушенного захватить Свою власть ложными средствами. Дьявол обнаруживает, что ему следует попробовать более тонкий путь. Потерпев неудачу со стороны физической природы, он начинает понимать, что ему приходится иметь дело с Тем, кто более возвышен, чем масса людей; и поэтому он вытаскивает блестящую наживку, на которую ловятся более тонко организованные натуры. Там, где разум терпит неудачу, амбиции могут добиться успеха. О «Сыне Божьем» сейчас ничего не сказано. Отношение Иисуса к небу теперь является не предметом нападения, а Его надеждой – отношением к миру. Действительно ли сатана перенес тело Иисуса на какую-нибудь возвышенность? Возможно нет. Если бы он это сделал, видение всех королевств не стало бы более естественным. Замечательный язык «показал… все… в мгновение времени» описывает физическую невозможность и, скорее всего, призван указать на некую дьявольскую фантасмагорию, мелькнувшую перед сознанием Христа, в то время как Его взор был устремлен на безмолвную песчаную пустошь.
В Писании есть многое, что, по-видимому, подтверждает похвалу о том, что царства находятся в распоряжении сатаны. Но он является «отцом лжи», а также «князем мира сего», и мы можем быть совершенно уверены, что его авторитет ничего не теряет в его рассказах. Если мы подумаем, сколько тронов было построено на насилии и поддерживалось преступностью, как редко в мировой истории право было верховенством и как мало страха Божия уходит на организацию общества, даже сегодня, в таком В странах, называемых христианскими, мы будем готовы почувствовать, что в этом хвастовстве дьявол сказал больше правды, чем нам хотелось бы верить. Заметим, что он признает, что власть была «дана», и на факте ее делегирования зиждется искушение поклоняться. Он знал, что Иисус с нетерпением ждал возможности стать Царем мира, и предлагал легкие условия завоевания этого достоинства. Он сам считал себя очень хитрым, но допустил одну ошибку. Он не знал, какое царство хотел установить Иисус. Если бы это был один из старых плохих образцов, таких как предложения Навуходоносора или Цезаря, его предложение было бы заманчивым, но оно не имело никакого отношения к Тому, кто намеревался править любовью и завоевывать любовь, любя до смерти.
Поклонение дьяволу могло только способствовать созданию царства дьявола. Иисус не хотел ничего из той «славы», которая была ему «дана». Его ответ, снова взятый из Второзакония, — это Его заявление о том, что Его царство — это царство послушания и что Он будет царствовать только как представитель Бога. Оно определяет Его собственное положение и гениальность Его владычества. Это дошло бы до ушей искусителя как нарушенный закон, который делает его несчастным и превращает всю его «славу» в пепел. Это решающий выбор нашего Господа в начале Его общественной работы, пути страданий и смерти. Он отказывается от всякой помощи со стороны тех искусств и методов, которые создали земные царства, и представляет Себя антагонистом сатаны и его владычества. Отныне это война с ножом.
Для нас уроки просты. Нам нужно узнать, какое царство устанавливает Иисус. В нашей маленькой жизни нам следует остерегаться попыток совершить добрые дела сомнительными средствами, попыток продолжать дело Христа оружием дьявола. Когда церкви понижают стандарты христианской морали, потому что их поддержание оттолкнет богатых и влиятельных людей, когда они упорно закрывают глаза на грех, который приносит пользу, когда они вербуют зависть, ревность, низменное соперничество на службу религиозным движениям, разве они не поклоняетесь сатане? И не будет ли их прибыль такой, какую он может дать, а не той, которой растет Царство Христа? Давайте также научимся обожать и быть благодарными за спокойную и твердую решимость, с которой Иисус с самого начала выбрал и прошел до конца, окровавленными, но неохотными ногами, путь страданий на пути к Своему престолу.
III. Третье искушение искушает поклоняющегося Сына искушать Бога. Лука располагает искушения отчасти из соображений местности, близости пустыни и горы, а отчасти для того, чтобы выявить в них известную последовательность. Сначала идет обращение к физической природе, затем к более тонким желаниям ума; и когда они были отброшены, а решение поклоняться Богу было произнесено небесами, третье искушение Луки обращено к благочестивой душе, поскольку она смотрит на хитрые, но поверхностные глаза искусителя. Матфей же, в соответствии со своей точкой зрения, ставит особо мессианское искушение на последнее место. Фактический порядок столь же необнаружим, сколь и неважен. В приказе Луки по существу есть только одно изменение места — от уединения пустыни к Храму. Как мы уже говорили, изменение, вероятно, коснулось не тела Господа, а лишь сцен, промелькнувших перед Его мысленным взором. «Вершиной Храма», возможно, была вершина, с которой открывался вид на глубокую долину, где до сих пор стоят огромные камни высокой стены, и которая, должно быть, находилась на головокружительной высоте над узкой долиной с одной стороны и Храмом. суды с другой. В повторяющихся насмешках: «Если Ты Сын Божий» и в использовании собственного оружия защиты Христа — цитировании Священного Писания — проявляется огромная, подавленная ярость и злоба.
Что не так в предложенном акте? Здесь нет никакого упоминания о влиянии на наблюдателей, как часто предполагалось; и если мы правы, полагая, что все искушение произошло в пустыне, его не могло быть. Но, очевидно, суть всего этого заключалась в предположении, что Иисус должен по Своей собственной воле и без необходимости подвергнуть Себя опасности, ожидая, что Бог избавит Его. Это выглядело как искренняя уверенность; это было действительно «искушение Бога». Это выглядело как само совершенство доверия, с которым в первом раунде этого поединка победил Христос; на самом деле это было недоверие, как доказательство Богу, сдержит Он Свои обещания или нет. Это выглядело как само совершенство того поклонения, с которым Он одолел во втором раунде боя; оно действительно демонстрирует своеволие под маской набожности. Оно искушало Бога, потому что стремилось привлечь Его к исполнению человеку, идущему самостоятельно избранным путем, Своих обещаний, данных тем, кто ходит путями, которые Он назначил.
Мы доверяем Богу, когда ожидаем, что Он избавит нас от опасностей, с которыми мы сталкиваемся в смиренном принятии Его воли. Мы искушаем Его, когда ожидаем, что Он спасет нас от тех, кто встречается на дорогах, которые мы собрали для себя. Такая самонадеянность, замаскированная под сыновнее доверие, есть искушение, охватывающее высшие области опыта, до которых не доходят пары животных страстей и менее грубые, но более опасные веяния желаний ума. Религиозным людям, победившим их, все еще предстоит встретиться с этим врагом. Духовная гордыня, вера в то, что мы можем подвергать опасности свою естественную или религиозную жизнь, куда нас не приведет никакой зов долга, непроизвольное втягивание себя в обстоятельства, где нас может спасти только чудо, - вот ловушки. которые сатана возлагает на души, разорвавшие его грубые сети. Три ответа, которыми победил Иисус, — это девизы, с помощью которых мы победим. Доверьтесь Богу, по чьей воле мы живем. Поклоняйтесь Богу, к служению которому мы получаем все хорошее для нас в этом мире. Не искушайте Бога, чьи ангелы хранят нас на наших путях, когда они являются Его путями, и который считает доверие, а не подчинение Его путям, искушающим Бога и не доверяющим Ему.
«Все искушения» закончились. Итак, эти трое составили целое целое, и колчан врага на время был пуст. Он уехал «на время», точнее, до удобного случая. Ему помешали попытки искушать, обращаясь к желаниям. Его следующее нападение произойдет в Гефсимании и на Голгофе, где страх и боязнь боли и смерти будут столь же тщетны.
ЛУКА IV. 21. ПРОПОВЕДЬ В НАЗАРЕТЕ
«И начал говорить им: ныне исполнилось писание сие ушам вашим» (ЛУКА 4). 21.
Этому первому явлению нашего Господа в Его общественной деятельности в Назарете, доме Его детства, предшествовало, как мы узнаем из Евангелия от Иоанна, несколько продолжительное служение в Иерусалиме. При этом Он изгнал меновщиков из храма, совершил множество чудес, беседовал с Никодимом, а по возвращении в Галилею встретил у колодца самарянку. Весть об этих событиях, без сомнения, предшествовала Ему и возбудила любопытство назареев увидеть их старого товарища, который внезапно превратился в важную персону и даже произвел сенсацию в столице. Соседи великого человека — ярые критики его величия, но медленно верящие в него. Поэтому было естественно и очень разумно, что Иисус не начал Свое служение в Назарете.
Мы легко можем представить себе сцену того утра в маленькой деревне, расположенной среди холмов. Сколько воспоминаний занимало Христа, когда Он входил в синагогу, где Он так часто сидел молчаливо молящимся! Как глаза Марии наполнились бы слезами, если бы она была там, и как наблюдали бы за Ним товарищи Его детства, которые играли с Ним; все любопытные, некоторые сочувствующие, некоторые завистливые, некоторые презрительные!
Служба в синагоге началась с молитвы и хвалы. Затем последовали два чтения: одно из Закона, другое из Пророков. Когда последняя точка была достигнута, согласно обычаю, Иисус воскрес, тем самым показывая Свое желание быть читателем Пророческой части. Мы можем понять, как происходило движение обостренного внимания, когда Ему передавали свиток и Он переворачивал его листы. Он «нашёл это место»; это выглядит так, как будто Он искал этого; то есть, что это был не урок, назначенный на этот день (если таковой был), а отрывок, выбранный Им Самим.
Мне нет необходимости вдаваться в расхождения между цитатой Луки в нашей английской версии и еврейской. Отчасти они связаны с тем, что он цитирует по памяти греческий вариант LXX. Он вставляет, например, одно предложение, которого нет в этом месте у Исайи, но в другой части того же пророка. Прочитав стоя, как это было принято в знак почтения к Писанию, Иисус снова занял свое место, но не как окончивший, а, как обычно, приняв позицию учителя, что означало власть. И затем, Его самое первое предложение было самым безграничным утверждением, что великие слова, которые Он читал, достигли своего полного завершения в Нем Самом. Они очень знакомы нашему уху. Если мы хотим понять их поразительную смелость, мы должны слушать их ушами назареев, которые знали Его с тех пор, как Он был ребенком. «Сегодня исполнилось это Писание в ваших ушах». Мне кажется, что эта первая проповедь нашего Господа Его старым соотечественникам выдвигает на первый план некоторые особенности всего Его учения, на которые я хочу кратко обратить внимание.
I. Я отмечаю самоутверждение Христа.
Начать в Назарете с таких слов в моем тексте было достаточно поразительно, но это полностью соответствует всему тону учения нашего Господа. Если вы будете тщательно искать наиболее существенные характеристики и выдающиеся различия в словах Иисуса Христа, даже если вы сделаете все возможное, что некоторые делают для неисторического характера Евангелий, у вас останется в качестве остатка впечатление, что Что Он сделал с людьми, которые были ближе всего к Нему, и что наиболее полно уловило дух Его учения, заключалось в том, что великим, что отличало его от всего остального, была Его непоколебимая настойчивость в выдвижении на самый первый план Его свидетельства о Себе. . Я не думаю, что где-либо еще есть что-то подобное среди людей, которых мир признает великими религиозными гениями или великими учителями морали. Совершенно уникальным учение нашего Господа характеризует не только благословенные слова, которые Он сказал о Боге, или глубокие истины, которые Он сказал о людях и их долге, или печальные слова, которые Он сказал о людях и их судьбе, или сияющие надежды, которые Он сказал о людях и их судьбе. Он открыл людям и их возможности, но то, что Он сказал о Себе. Его посланием было не столько «Верьте в Господа и поступайте правильно», сколько «Верьте в Меня и следуйте за Мной».
Мне нужно только указать вам на Нагорную проповедь, которая, как принято считать, содержит очень мало упоминаний Христа о Себе, и напомнить вам, как там, в этом авторитетном провозглашении законов нового царства, Он спокойно излагает Свою собственную точку зрения. высказывания согласуются с — нет! как выше изречений древнего закона, и отбрасывает Моисея, хотя и признает божественную миссию Моисея, словами «Я говорю вам». Мне нужно только напомнить вам далее, как в конце этого «сборника разумной морали» Он излагает этот принцип: эти «Мои» высказывания являются каменным фундаментом, на котором тот, кто строит, никогда не будет поставлен в тупик. путаница. Это лишь образец золотой нити, если можно так назвать, самоутверждения, которая проходит через все учение нашего Господа.
Теперь я осмелюсь сказать, что эта неоспоримая характеристика оправдана только при условии, что Он — Сын Божий, а Его дело — спасение мира. Если Он таков, если «Видевший Меня видел Отца», если откровение о Себе, которое Он совершает, есть Откровение Божие, если Его смерть предназначена для жизни мира; и если, когда мы чтим Его, мы чтим Бога; когда мы доверяем Ему, мы доверяем Богу; когда мы повинуемся Ему, мы повинуемся Богу; тогда я смогу понять Его настойчивое самоутверждение. А иначе разве Он не перехватывает намеренно эмоции, которые только правильно направлены к небу? Разве Он не претендует на такие прерогативы, как прощение грехов, дарование жизни, ответ на молитвы, которыми обладает только Божественное Существо?
Я знаю, что многие из тех, кто не пойдет со мной в моем интеллектуальном формулировании истины о природе Христа, склоняются перед Ним с неподдельным почтением. Но мне кажется, смиренно признаюсь, что нет никакого логического основания для такого благоговения, кроме полновесного признания того, что тайна Его самоутверждения объясняется тайной Его природы, Бога, явленного во плоти. Я, со своей стороны, не вижу, как можно спасти нравственное совершенство Иисуса Христа, учитывая эту безошибочную нить Его учения, иначе как через такое признание. Скорее, я чувствую, что признание этого ставит нас лицом к лицу с огромной альтернативой, и что люди, которые были приведены в негодование Его самоутверждением, потому что они не признали Его божественного происхождения и сказали: «Этот Человек богохульствует»; «Этот обманщик сказал» могут сказать больше в защиту своего заключения, чем те, кто склоняется перед Ним с благоговением и объявляет Его образцом всего человеческого совершенства, но все же колеблется, когда их просят присоединиться к великому исповеданию, «Ты Христос, Сын Бога живого».
II. Во-вторых, обратите внимание на печальное представление нашего Господа о человечности.
В пророческом отрывке, который Он цитирует, как бы проходят две нити: одна относится к Себе, другая – к тем, кому Он пришел помочь. К последнему я сейчас обращаюсь, чтобы узнать точку зрения нашего Господа, когда Он рассматривал факты человеческой жизни.
Ни один человек никогда не сделает многого для мира, чьи уши не открыты для того, чтобы услышать его печальную музыку. Неадекватное представление о ее страданиях обязательно приведет к неадекватным рецептам их лечения. Мы должны нести в своих сердцах бремя, которое мы стремимся снять с плеч наших братьев. В словах Учителя о человечестве нет ничего более трогательного и простого, чем печальный, суровый и в то же время сострадательный взгляд, который Он всегда смотрел на них и их состояние.
В отрывке, на котором Иисус основывал Свои утверждения, как это приводит Лука, одно из предложений здесь, вероятно, не является подлинным, поскольку «исцеление сокрушенных сердцем» следует вычеркнуть из истинного текста. Затем используются четыре символа: бедняк, пленник, слепой, израненный. И эти четыре представляют собой результат одной падшей причины, то есть греха.
Грех обедняет. Наше истинное богатство – Бог. Ни один человек, обладающий Им благодаря любви, доверию и согласию воли и усилий Его распознанной воле, не является бедным, что бы он ни имел и чего бы ему еще не хватало. И ни один человек, потерявший это единственное непреходящее сокровище, любящее общение с Богом и обладание Им, в разуме, сердце, воле и усилиях, не станет нищим, чем бы он ни обладал. Везде, где человек продал себя своей воле, сделал себя и свои наклонности и неправильно понял свою суть и свою цель, которая является определением греха, там наступает банкротство и бедность. Воры иногда нападают на путников с золотых приисков, когда они приносят пыль или самородки на рынок, опустошают карманы с золотом и наполняют их песком. Вот что делает с нами грех; он забирает наше истинное сокровище и одурачивает нас, давая нам то, что кажется твердым, пока мы не дойдем до того, чтобы открыть сумку; и тогда в нем нет сил купить нам что-нибудь. «Почему вы тратите свой труд на то, что не приносит удовлетворения?» Единственная нищета — это обнищание, охватывающее каждую душу, которая в своеволии отрывается от Бога. Грех делает бедным.
Грех не только обедняет, но и заключает «пленников». Ах! вам нужно только подумать о своем собственном опыте, чтобы понять, что это значит. Нет ли ничего в наборе ваших привязанностей, в господстве вашей страсти над вами, в привычках вашей жизни, что вы знаете, как и небо знает, что это неправильно и губительно, и что вы пытались изменить? Избавиться? Я знаю ответ, и каждый из нас, если мы заглянем в свое сердце, знает его: мы «связаны и связаны цепями нашего греха». Вам не нужно ходить в пьяные дома, где есть люди, которые отрубили бы себе правую руку, если бы могли избавиться от тяги, и не могут, чтобы найти примеры этого рабства. Нам нужно только быть честными с самими собой и попытаться тянуть лодку против течения, вместо того, чтобы позволить ей дрейфовать вместе с ним, чтобы узнать силу, с которой течет течение. Крошечная нить, похожая на паутинку, тянет за собой кусочек ваты, потолще, и к нему привязывается кусок вьючной нити, а за ним двухжильный шнур, а затем трос, который мог бы удерживать броненосец на якоре. . Это притча о том, как мы незаметно притягиваем к себе все более толстые кандалы, которые сковывают нашу волю и делают нас рабами греха. «Вы — его рабы, которым вы подчиняетесь». Грех заключает в тюрьму. То есть твой грех — не будем дурачить себя абстракциями — твой грех заключает тебя в тюрьму.
Грех ослепляет. Где бы на душу ни надвигался туман своеволия и себялюбия, зрение теряется; и все величайшие вещи размыты и затерты. Человек, погрязший в своем зле, подобен погруженному в океан. Холодные соленые воды окружают его и над ним; и для него величие неба, яркость солнца, нежность красок — все затмевается. Тот, кто идет по жизни, как некоторые из нас, никогда не видя Бога, никогда не видя высочайшей красоты добра, никогда не видя ясностью сияющих возможностей будущего и его ужасных угроз, действительно может видеть вещи в дюйме от реальности. кончик носа; но он слеп и не может видеть вдалеке, и может только видеть, и то мрачно, мелочи, которые его окружают. Грех ослепляет.
И синяки греха. Оно лишает нас всего здоровья и превращает нас, от подошв ног до макушки головы, в массу «ран, синяков и гноящихся язв».
Чародейка, сотворив весь этот хаос, затем дает нам чашу иллюзии, которую, когда мы пьем, мы не знаем, что с нами что-то не так. Мы подобны сумасшедшему в келье, который мнит себя принцем во дворце и, хотя и живет на каше и молоке, воображает, что вкушает все яства роскошного стола. Коварство греха — не последнее из его трагических последствий.
III. Наконец, здесь мы имеем представление нашего Господа о Себе и о Своей работе.
Ваше время не позволит мне подробно остановиться на этом, как мне бы хотелось, но позвольте мне указать на одну или две существенные особенности этой первоначальной Его программы. Он утверждает, что является темой и исполнением пророчества. Итак, какое бы влияние ни оказали современные представления о происхождении Ветхого Завета и характеристиках его пророческих высказываний, они не затронули и никогда не коснутся этой центральной характеристики всей этой старой системы, которая заложена в ней. это был устремленный вперед взгляд, ожидающий более высокого выполнения и дальнейшего развития всего, чему он учил. Тем из нас, для кого слова Христа являются концом всех раздоров, мне нужно только указать, что здесь Он поддерживает веру в то, что пророческие высказывания, как бы они ни имели и имели низший и непосредственный смысл, были лишь реализованы. во всем размахе и значении в Себе. Так Он представляет Себя перед Своими знакомыми в маленькой синагоге в Назарете и перед всем миром на все времена как центральную точку и ось, вокруг которой, так сказать, вращается история мира; все, что было до того, как сошло к Нему, все, что было после того, как истекло от Него. «Шедшие впереди и последующие восклицали: Осанна! благословен Грядущий во имя Господне».
Он утверждает, что обладает всей полнотой божественного Духа: «Дух Господень на Мне». Это, без сомнения, воспоминание о переезде через Иордан во время Крещения. Но оно также открывает с Его стороны чудесное сознание полного и непрерывного обладания божественной жизнью во всей ее полноте, что предполагает полное отделение от страданий и нужд человеческих. Он утверждает, что является Мессией Ветхого Завета, со всей полнотой смысла и величием достоинства, которые заключались в этом слове и этой мысли. Он утверждает, что не только провозглашает, но и дарует благословения, о которых говорит. Ибо Он приходит не только «проповедовать благую весть бедным», но и «исцелить сокрушенных сердцем» и «освободить всех узников». Он есть Евангелие, которое Он проповедует. Он не просто провозглашает благосклонность небес, но и приносит «год Господень благоприятный».
Это в самых общих чертах — и это все, что может признать ваше время — это краткое изложение того, чем Иисус Христос в своей первой проповеди в синагоге в Назарете утверждал Себя.
Он не детализирует средства, с помощью которых Он собирается принести золотой год, юбилейный год, «год, благоприятный Господу». Но я осмелюсь сказать, что трудно найти в жизни Иисуса Христа то, что выполняет провозглашенную таким образом программу Христа, если только вы не приведёте Его смерть на Кресте для уничтожения греха, Его Воскресение для уничтожения греха. смерти; Его правление во славе за дарование всем грешным и израненным душам Духа исцеления и праведности.
Эти назаряне слушали. Их сердца и совесть свидетельствовали о магнетической силе Его личности и истинности Его слова. То же самое делают сердца и совесть большинства из нас. Они дивились «словам благодати», исходившим из Его уст – сутью которых была благодать, чьи манеры были милостивыми. Так же, как и большинство из нас. Но они позволили зарождающемуся движению своего сердца остановить холодный, придирчивый вопрос: «Разве это не сын Иосифа?» и весь энтузиазм сменился безразличием; Последовало «негодование», и некоторые из тех, кого почти тянуло к Нему, через час схватили Его за одежду, чтобы сбросить Его с вершины холма, на котором была построена их деревня. Каждый человек, который доходит до того, что испытывает какие-то чувства по отношению к Христу как к своему Искупителю, как к своему Царю, находится на развилке дороги. Он может либо пойти направо, что приведет его к полному общению и принятию; или он может пойти налево, что унесет его в пустыню. Критическим часом в лаборатории алхимика стал момент, когда свинец в его тигле начал плавиться. Если на него попадал холодный поток, он вновь обретал свою мертвую твердость, и золото было невозможно добыть.
Брат! не позволяй холодным потокам мира проникнуть в твое сердце и снова заморозить его, если ты почувствуешь, что оно в какой-то мере начинает таять в покаянии и течь верой. Тот же голос, который в синагоге Назарета сказал: «Он помазал Меня проповедовать Евангелие бедным», говорит сегодня с небесами, говоря: «Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное, можешь быть богатым… и помажь глаза твои глазной мазью, чтобы видеть».
ОТ ЛУКИ, гл.33-44 — СУББОТА В КАПЕРНАУМЕ
«И был в синагоге человек, имевший дух нечистого беса, и воскликнул громким голосом: 34. говоря: оставьте нас; что Тебе до нас, Иисус из Назарета? Ты пришел уничтожить нас? Я знаю Тебя, кто Ты; Святой Божий. 35. И Иисус упрекнул его, сказав: замолчи и выйди из него. И когда диавол бросил его посреди, он вышел из него и не причинил ему вреда. 36. И изумились все, и говорили между собою: что это за слово! ибо властью и силой Он повелевает нечистым духам, и они выходят. 37. И слава о Нем разнеслась по всем местам страны вокруг. 38. И, выйдя из синагоги, вошел в дом Симона. И мать жены Симона была взята в сильную лихорадку; и они просили Его о ней. 39. И Он стал над нею и запретил лихорадке; и оно оставило ее; и она тотчас встала и стала служить им. 40. И вот, когда солнце садилось, все, у кого были больные различными болезнями, приносили их к Нему; и Он возложил руки Свои на каждого из них и исцелил их. 41. И бесы выходили из многих, крича и говоря: Ты Христос, Сын Божий. И Он, упрекая их, позволил им не говорить, ибо они знали, что Он был Христос. 42. И когда настал день, Он пошел и пошел в пустынное место; и народ искал Его, и приходил к Нему, и останавливал Его, чтобы Он не отступил от них. 43. И сказал им: Мне должно благовествовать Царствие Божие и другим городам, ибо для того Я послан. 44. И Он проповедовал в синагогах Галилеи» (ЛУКА, IV, 33-44).
В этой главе есть семь упоминаний о проповеди Небес в синагогах, а в остальной части Евангелия — только два. Вероятно, наш Господь несколько изменил Свой метод, и Лука, как евангелист Евангелия как для язычников, так и для иудеев, подчеркивает это изменение, как предзнаменование и оправдание аналогичной процедуры в проповеди Павла. Этот урок переносит нас из синагоги в Назарете, среди его холмов, в синагогу в Капернауме, на берегу озера, где Иисус уже был известен как чудотворец. Две субботы резко контрастируют. Результатом первого является суматоха ярости и ненависти; у другого — толпа просителей и страстное желание сохранить Его при себе. История состоит из четырех абзацев, каждый из которых показывает новую фазу силы и жалости Христа.
I. Стихи 33-37 представляют Христа как Господа темного мира зла. Притихшая тишина синагоги, слушавшей Его нежный голос, внезапно была нарушена криками ярости и страха, исходившими от человека, тихо сидевшего среди остальных. Возможно, о его состоянии и не подозревали, пока присутствие Христа не пробудило его ужасного тирана. Голос этого человека находится на службе демона, и только Иисус узнает, кто говорит через несчастную жертву. Мы считаем само собой разумеющимся реальность одержимости демонами, подтвержденную для всех, кто верит Иисусу, Его словами и действиями по отношению к ней, а также навязанную нам самими явлениями, которые четко отличаются от болезни, безумия или грех. Современное отвращение к сверхъестественному является столь же необоснованным предрассудком, как и вера любой старой женщины в колдовство, а профессор Хаксли, неуклюже высмеивая «свиней в Гадаре», придерживается мнения с таким же возвышенным безразличием к фактам, как и большинство суеверный объект его узколобого презрения.
Наполеон называл «невозможное» «чудовищным словом». Так обстоит дело и в практической жизни, и не в меньшей степени, когда оно бойко используется для дискредитации хорошо подтвержденных фактов. Мы не претендуем ни на всеведение, которое провозглашает, что не может быть одержимости злыми духами, ни осмеливаемся отмахнуться от свидетельства Евангелия и слов Христа, чтобы разобраться в таком споре.
Обратите внимание на ярость и ужас демона. Присутствие чистоты причиняет острую боль нечистоте, и злой дух проникает в самые глубины при соприкосновении с Иисусом. Чудовищные наросты, любящие темноту, сморщиваются и умирают на солнце. Одно и то же присутствие, которое для одних является радостью, для других может быть адом. Мы можем даже здесь приблизиться к тому состоянию чувств, которое вспыхнуло в этих криках злобы, ненависти и страха. Это ужасно, когда единственное облегчение — уйти от Иисуса, и когда самое ясное признание Его святости только заставляет нас еще больше стремиться отказаться от какой-либо связи с Ним. Это чертовски ад. В своей полноте оно составляет тоску демона; в своих зачатках это страдания некоторых людей.
Обратите также внимание на то, что нечистый дух знает не только место рождения и имя, но и характер и божественные отношения Иисуса. Это одна из особенностей одержимости демонами, которая отличает ее от болезни или безумия, и совершенно не поддается объяснению на каком-либо другом основании. Оно дает возможность заглянуть в тусклый мир и предполагает, что за советами Небес, исполняемыми на земле, внимательно наблюдают и понимают глаза, чей блеск не смягчается никаким прикосновением жалости или подчинения. Если есть такие духи, то вполне естественно, что они знают Иисуса, в то время как люди не знают Его, и что их ненависть должна идти в ногу с их знанием, даже если познание покажется, что ненависть напрасна.
Обратите внимание на властный и суровый тон Христа. Он жалел людей, способных на искупление, но Его слова и обращение с духами всегда суровы. Он принимает самое несовершенное признание от людей и часто как будто старается вызвать его, но Он заглушает ясное признание духов. Исповедание «ко спасению» исходит от любящего сердца, а не только от разумеющей головы; и Иисус не принимает ничего другого. Он не допустит, чтобы Его имя было запятнано такими устами.
Обратите внимание также на абсолютную власть Христа над демоном. Его простое слово суверенно и обеспечивает внешнее послушание, хотя и от непокорной и непокорной воли. Он не может заставить грязное существо любить, но Он может заставить его действовать. Несомненно, Всемогущий говорит, если демоны слышат и повинуются. Их король был побежден, и они знали своего Учителя. Сильный человек был связан, и это разорение дома его. Вопрос недоумевающих верующих в синагоге доходит до сути дела, когда они спрашивают, что им следует думать обо всем послании Того, Чье слово дает закон нечистым духам; ибо повеление для них является откровением для нас, и мы познаем Его Божество силой Его простого слова, которое есть не что иное, как проявление Его воли.
Мы не можем не отметить зловещий свет, пролитый существованием таких духов на возможность бессмертных и ответственных существ, достигающих, посредством продолжающегося отчуждения сердца и воли от Бога, стадии, на которой они находятся за пределами возможности совершенствования и вне поля зрения. о жалости Христа.
II. Стихи 38 и 39 показывают нам Христа в мягкости Его исцеляющей силы и немедленном служении Ему благодарности. Сцена в синагоге демонстрировала «авторитет и власть» и была вызвана отвращением к демону даже больше, чем жалостью к его жертве; но теперь нежность Господня сияет несмешанно с строгостью. Марк приводит подробности этого исцеления, которое, несомненно, исходило от Петра, например, его совместное владение домом с братом, имена спутников Иисуса и бесконечно нежное действие, когда он взял больную женщину за руку и помогая ей подняться. Но врач Лука более точно описывает случай: «охвачен сильной лихорадкой». Он связывает исцеление со словом упрека, которое, несомненно, сопровождало рукопожатие.
Здесь Христос снова проявляет божественную силу, производя эффекты в материальной сфере Своим голым словом. «Он сказал, и это было сделано». Эта поистине божественная прерогатива была выдвинута по велению Его собственного сострадания, и та жалость, которая обладала Всемогуществом, была воспламенена мольбами скорбящих сердец. Разве это чудо, которое так блестяще сияет рядом с той страшной сценой с бесом, не является картиной одного случая, а эта болезнь одной бедной и, вероятно, престарелой женщины, великой истины, которая вдохновляет все наши обращения к Нему? Тот, Кто удерживает силы Божества от Его трона, позволяет нам тронуть Его сердце своим криком.
Люка особенно поразила в этом случае одна особенность — немедленное возвращение обычной силы. Женщина лежит, скованная и беспомощная в «сильной лихорадке», а в следующую суетится по своим домашним обязанностям. Неудивительно, что врач счел столь ненормальным случай, заслуживающий внимания. Когда Христос исцеляет, Он исцеляет полностью и дает силу, а также исцеление. Что могла сделать для своего целителя женщина, не имевшая собственного дома и, вероятно, бедная иждивенка зятя? Немного. Но она сделала все, что могла, и без промедления. Естественный импульс благодарности – приложить все усилия, а правильное использование исцеления и новых сил – служить Ему. Такой гость воздавал смиренные домашние заботы поклонению; и все наши скромные силы и задачи, посвященные Его хвале и ставшие приношениями благодарных сердец, возносятся в величие и достоинство. Он не презирал скромную еду, наспех приготовленную для Него; и Он по-прежнему наслаждается нашими дарами, хотя скот на тысячах холмов принадлежит Ему. «Я буду вечерять с ним», — говорит Он, и тем самым обещает стать как бы гостем за нашими скромными столами.
III. Стихи 40 и 41 показывают нам вседостаточность милосердия и силы Христа. Богослужение в синагоге должно было состояться ранним утром, сразу же после него должно было произойти исцеление женщины, а в полдень она приготовила еду. Новость успела распространиться; и как только заходящее солнце ослабило субботние ограничения, вокруг дома собралась разношерстная толпа, неся всех больных, которых можно было поднять, и все они стремились разделить Его исцеление. То же самое можно увидеть вокруг палаток многих путешественников. Это не доказывало настоящую веру в Него, но это было подлинное чувство нужды и ожидание благословения из Его руки; и мерой веры была мера благословения. Они получили то, что, по их мнению, Он мог дать. Если бы их вера была больше, ответов было бы больше.
Но люди совершенно уверены, что они хотят быть здоровыми, когда болеют, и телесного исцеления будут искать с гораздо большим усердием и трудом, чем душевного исцеления. Толпы людей приходили на небеса как Врач, но никогда не хотели прийти к Нему как к Искупителю. Предложите людям меньшие подарки, и они будут сталкиваться друг с другом в борьбе за них; но предложите им самое высокое, и они едва ли протянут вялую руку, чтобы взять их.
Но главное, что подчеркивает Лука, — это неисчерпаемая полнота жалости и силы, которая встречала и удовлетворяла всех просителей. Страдание говорило с сердцем небес; и когда ровные лучи заходящего солнца отбрасывали удлиняющуюся тень на печальные группы, Он двигался среди них и мягким прикосновением исцелял их всех. Сегодня, как и тогда, источник Его сострадания и целительной силы полон, после того как тысячи людей черпали из него, и никакая толпа просителей не преграждает нам путь к Его сердцу или Его рукам. У Него «хватит на всех, достаточно для каждого, хватит еще на веки веков».
Ссылка на бесноватых ничего не добавляет к подробностям предыдущих стихов, кроме доказательства частоты одержимости в то время.
IV. Стихи 42-44 показывают нам, что Иисус искал уединения, но охотно жертвовал им по зову людей. Он уходит рано утром не потому, что иссякли Его запасы силы или устала Его жалость, но чтобы возобновить Свое общение с Отцом. Ему нужно было одиночество и тишина, а нам это нужно еще больше. Никакая стоящая работа никогда не будет сделана для Него, пока мы не найдем какое-нибудь тихое место, где мы и только Бог сможем общаться вместе и где в наши сердца изольется новая сила. Здесь наш Господь также является нашим примером добровольного оставления места общения, когда этого требует долг и люди умоляют. Мы не должны оставаться на горе Преображения, когда на равнине внизу корчатся одержимые мальчики, а отцы с разбитым сердцем ждут нашего прихода. Великая, торжественная «должна» управляла Его жизнью, как и нашей, и Его целью всегда было исполнение того, для чего Он «был послан», а не даже блаженство уединенного общения или покой в тихий час молитвы. .
ОТ ЛУКИ, ст. 4. НАСТАВЛЕНИЯ ДЛЯ РЫБАКОВ
«И, закончив говорить, сказал Симону: отплыви на глубину и закиньте сети свои для лова» (ЛУКА, ст. 4).
На Востоке рабочий день начинается рано. Итак, солнце, поднявшееся над холмами на другом берегу озера, осветило оживленную сцену, свежую росой и энергией утра, на пляже у маленькой деревни Вифсаида. Одна группа рыбаков мыла сети, их лодки вытаскивали на берег. Итак, рано собралась вокруг Учителя толпа слушателей; но рыбаки, которые были Его учениками, похоже, продолжали свою работу, не обращая внимания ни на Христа, ни на толпу. Мыть сети иногда столь же религиозно, как и слушать учение Небес.
Событие, которое следует за словами моего текста и которое называется первым чудесным уловом рыбы, отмечено Самим нашим Господом с символической целью; ибо в конце Он говорит: «Не бойтесь! отныне ты будешь ловить людей». И это проливает свет на всю историю; и не только гарантирует, но и обязывает нас воспринимать это как предназначенное Им для наставления в христианской работе этих четверых, которых Он избрал Своими работниками. Однако многие чудеса нашего Господа не подпадают под эту категорию символизма (и я, со своей стороны, не верю, что есть такие, которые не подпадают под эту категорию), это явно подпадает под эту категорию. У нас есть Его собственный комментарий, который заставляет нас интерпретировать его особенности как нечто, выходящее за рамки того, что кажется на поверхности. Я так понимаю, что здесь мы имеем первый яркий свод наставлений, который наш Господь дает всем Своим слугам, выполняющим работу для Него; и я хочу взглянуть на различные этапы этого инцидента с этой точки зрения.
Если кто-нибудь из моих слушателей подумает про себя: «Ну что ж! он не скажет ничего, к чему я имею какое-либо отношение», тем хуже для вас, если вы не христианин; или, тем хуже для вас, если вы, будучи христианином, не являетесь деятельным слугой. У Иисуса Христа было четыре ученика-рыбака, и из них Он сделал четырех ловцов человеков. Обязательство является универсальным.
I. Закон служения.
«Отправляйтесь на глубину и закиньте сети для ловли». Нет ничего более примечательного во всем повествовании, чем то, как само собой разумеющимся образом наш Господь распоряжается этими людьми и приказывает им действовать. Это не объяснимо, если мы не обратимся к тому, что Лука не говорит нам, но говорит Иоанн в своем Евангелии, что это был далеко не первый раз, когда Он встретил Петра и Андрея, своего брата, или Иакова и Иоанна, своего брата. . Нам нет нужды утруждать себя хронологическим вопросом, как давно они были привлечены к Нему у переправ через Иордан свидетельством Иоанна Крестителя и свидетельством одних из них другим. Тогда начались отношения, что и предполагает здесь авторитарный тон нашего Господа. В случае с моим текстом это приводит к более тесному ученичеству, которое больше не допускало, чтобы Симон и Иоанн тянули или чистили свои сети. Раньше они были учениками в некоторой свободной форме, что позволяло им идти домой и заниматься своими обычными делами. С тех пор они стали учениками в гораздо более строгом смысле. Это потому, что они уже сказали: «Равви!» Ты Сын Божий! Ты Царь Израилев», — это странное повелительное повеление, необъяснимое, кроме как дополнением к последнему из четырех Евангелий, исходило из уст Христа и обеспечивало немедленное повиновение.
Если мы таким образом поймем, что Его власть следует за нашим ученичеством и что слова моего текста, прежде всего, настаивают и утверждают Его право командовать и абсолютно распоряжаться деятельностью, ресурсами и личностями всех Его учеников, мы получим научились чему-то, что нам нужно только практиковать, чтобы сделать нашу жизнь благородной странным благородством, благословенной и сладостной неземной святостью и блаженством.
Далее, слова моего текста не только провозглашают для нас абсолютную власть Иисуса Христа над всеми Его учениками, но также раскрывают Его сладкое обещание и милостивую уверенность в том, что Он заботится о том, чтобы направлять, направлять, предписывать сферы, определять методы, вести тех, кто послушно смотрит на Него и ожидает Его, на пути, на которых их деятельность может быть с наибольшей пользой использована для Него и для Его Церкви. Если и есть что-то, что ясно заявлено нам в Священном Писании относительно отношений между людьми и Иисусом Христом, так это то, что послушное сердце всегда будет управляемым сердцем, отчасти внутренним шепотом, которому не верят только те, кто ограничивать Бога в Его отношениях с людьми сверх того, на что они имеют право; а отчасти внешними промыслами, которым не верят лишь те, кто ограничивает Бога в Его власти над внешним миром сверх того, на что они имеют право делать. Он будет направлять, иногда Своим оком, на который любящий глаз посылает ответный ответ; иногда Своим шепотом, когда утихают шумы земли и пульсации своеволия; иногда Его жезлом, в котором часто нуждаются менее чувствительные из Его сыновей; иногда успехами на путях, на которые мы решаемся идти неуверенно и робко; а иногда неудачами на путях, в которые мы мчимся уверенно и самонадеянно; но всегда ожидающее сердце — это ведомое сердце, и если мы прислушаемся, мы услышим: «Вот путь, идите по нему». И иногда воля Божия состоит в том, чтобы мы совершали ошибки, поскольку они тоже помогают нам познать Его волю.
Но, более того, и более конкретно, я не думаю, что придаю этой истории слишком много значения, если прошу вас сделать акцент на одном слове: «Отправляйтесь в бездну». Пока вы будете бродить на расстоянии лодки от берега, вы поймаете только маленькую рыбку. Большие и тяжелые дубли уже там. Идите туда, если хотите их получить. В переводе это звучит так: Тот же дух смелого предпринимательства, который является условием успеха в мирских делах, является не менее мощным фактором успеха христиан в их предприятиях ради Иисуса Христа. Пока мы будем удерживать Его внизу, в пределах употребления и привычки, и ужасно бояться всего, чего не умели делать наши прадеды, на дне лодки будет очень мало рыбы.
О, братья! если подумать о мире, в который нас поместило Божье провидение, о мире, полном новых стремлений и беспокойств, - если мы подумаем о состоянии великого города, в котором мы живем, который является лишь образцом городов Англии, а также о трагической недостаточности христианских предприимчивостей и усилий по сравнению с подавляющими массами общества, конечно, нет ничего более необходимого, чтобы заставить христианских людей очнуться от своих старых привычек трусцой и броситься в путь. с новой серьезностью, новой смелостью и предприимчивостью, в те формы служения, которые могут одобрить совесть и трезвая мудрость. Конечно, я не забываю, что каждый из таких новых методов должен утвердиться на суде христианского сознания. Не мое дело здесь вдаваться в подробности и подробности, но я хочу возложить свое сердце, и особенно на сердца членов церкви, пастором которой я имею честь быть, а также всем другим христианам, до которых может дойти мой голос, торжественная ответственность, которую условия жизни нашего поколения возлагают на мужчин и женщин-христиан: «Отправляйтесь на глубину и закиньте свои сети». Я, со своей стороны, верю, что если бы все хорошие, богобоязненные, христолюбивые мужчины и женщины Манчестера услышали этот голос, звучащий в их ушах, и подчинились ему, они изменили бы облик города.
II. Ответ.
Петр, что характерно, высказывается открыто и говорит именно то, что рыбак мог бы сказать плотнику из Назарета, пришедшему научить его своему делу. Землевладелец не будет знать того, что достаточно хорошо знал рыбак: бесполезно идти на рыбалку утром, если за всю ночь ничего не поймаешь. Шансов на больший успех было очень мало, когда солнечные лучи сверкали на поверхности воды.
«Мы трудились всю ночь и ничего не взяли». Опыт сказал: «Нет! не.' Христос сказал: «Да! делать.' И поэтому, когда Петр чистосердечно признал свое возражение, основанное на опыте, он продолжает с согласием, вызванным преданностью и посвящением любви, «тем не менее». Прекрасное слово. «Мы трудились всю ночь и ничего не взяли; тем не менее по слову Твоему мы закинем сеть. Итак, вот оно. И они ушли, возможно, не позавтракав, с наполовину вычищенными сетями, сонные и уставшие от ночной работы.
Итак, здесь мы видим послушание, которое возникает с радостью повиновения, потому что оно движимо любовью. Это дух, которому можно доверять и который может выйти в глубину, который не спрашивает, распознаются ли вещи и являются ли они обычными или нет, но который, если он однажды уверен в воле Господа, не принимает никаких советов ни о чем другом. Как же быть, если нет ничего более приятного для истинно любящего сердца, чем знать и исполнять волю возлюбленного? И это, дорогие братья, тот дух, в котором все мы, христиане, нуждаемся – более глубокое, более яркое, более постоянное, покоряющее душу, напрягающее мышцы сознание того, что Иисус Христос «возлюбил меня и отдал Себя за меня». Тогда Его шепот будет подобен грому, и девизом нашей жизни будет: «По слову Твоему, сделаю!»
Далее, здесь послушание, ни в малейшей степени не угнетенное признанием прошлой неудачи. Всю ночь они бросали сеть за борт, вытаскивали ее и мозолистыми, мозолистыми руками шарили в ее ячейках и ничего не находили. Затем снова за борт и еще больше гребков, пока не начал рассветать, и все напрасно. Теперь утомительное задание приходится проделывать заново, хотя за все прошедшие часы, какими бы лучшими они ни были, были только неудачи.
Я думаю, что наше христианское мужество и посвящение значительно возросли бы, если бы мы смогли усвоить урок моего текста; и чувствую, что, как бы часто в прошлом я ни терпел неудачу, слово повеления Христа, которое проникает в мою волю, является также словом обещания Христа, которое должно остановить мое сердце и дать мне уверенность в том, что прошлое поражение будет конвертируется в будущую победу.
Есть послушание, которое не жалеет нового труда до того, как последствия прошлых трудов полностью преодолены. Сети, как я уже сказал, были очищены лишь наполовину. Жалко было начинать и пачкать их снова. У рыбаков была очень тяжелая ночная работа. Если бы они были такими, как некоторые из нас, они бы сказали: «О! Я усердно работал всю ночь. Сегодня утром я больше ничего не могу сделать. «Всю неделю я настолько занят своими делами, что совершенно абсурдно говорить о моем преподавании в воскресной школе». Это было совсем не в их духе. Как им ни приходилось протирать глаза, чтобы уснуть, они просто еще раз затянули сети в лодку, столкнули ее с берега и вышвырнули в голубые воды по велению Христа. И именно такими работниками Он хочет, и такими должны быть мы с вами.
Кроме того, здесь мы имеем послушание, благодаря которому слово Учителя звучало в его сердце, пока оно действовало. «По слову Твоему я закину сеть».
Ах! мы очень часто начинаем работать с очень чистым мотивом, и по мере продвижения мотив постепенно утекает, и то, что было начато в духе, продолжается и в плоти; и то, что было начато с истинной преданностью небу, продолжается, потому что мы делали это вчера, и позавчера, и позавчера, и потому, что так принято делать. Итак, мы продолжаем. Когда сердце полностью прекратило свое служение, из него ушло и благословение. Но если мы будем держать наши сердца рядом с этим Господом и слушать Его голос, зовущий нас, усталых или неутомленных, побежденных или не побежденных, и делать то, что Он повелевает нам, пуститься в бездну, мы не будем трудиться напрасно.
III. Результат.
Повеление Христа всегда включает в себя Его обещание. Работа, проделанная для Него, никогда не бывает бесплодной. Правда, Его самым верным слугам часто приходится говорить, если они смотрят на свои немногочисленные снопы здравым смыслом: «Я потратил свои силы напрасно». Правда, апостольский опыт в лучшем случае повторяется слишком точно: «Одни поверили, а некоторые нет». Евангелие Христа всегда производит двоякое действие: оно является «благоуханием живительным на жизнь и смертоносным на смерть». Если великий Сеятель, выходя сеять, ожидал, что лишь четверть семени упадет в добрую землю, Его слугам не стоит ожидать больших результатов. Но все же остается верным, что честная, серьезная работа для Иисуса, мудро спланированная и молитвенно выполняемая, с самозабвением и самоотдачей, не останется без благословения. Если наш труд «в Господе», он не будет «напрасным». Подобно тому, как боль является сигналом опасности, указывающим на вред, совершаемый в теле, так и неудача в достижении результатов христианского служения является, по большей части, указанием на что-то неправильное в методе или духе.
Но если мы трудимся в любовном послушании голосу Небес и ищем Его руководства относительно сферы и способа служения, мы можем быть вполне уверены в том, что независимо от того, получим ли мы, немедленно или нет, внешние и видимые результаты, которые этот инцидент обещает всем, кто выполнит условия, мы получим результаты, которые были символизированы во второй форме этого чудесного улова рыб. Ибо, если вы помните, в конце жизни Христа было еще одно событие, созданное по образцу этого, и столь же значимое, хотя и в ином виде. В тот раз, когда ученики трудились всю ночь и в смутных утренних сумерках увидели подозрительную фигуру, стоящую на берегу, им было велено принести пойманную ими рыбу, и когда они выйдя на сушу, они увидели огонь с углями и лежащую на нем рыбу и хлеб; и голос Его сказал: «Приди и ешь!» Блаженны работники, работающие для Учителя, ибо живя, они не останутся без Его благословения, а умирая, «они отдыхают от своих трудов» – возле этого таинственного огня и дарованной Христом пищи – «и дел своих». Следуйте за ними, чтобы они приносили пойманную рыбу.
ОТ ЛУКИ, СТ. 8: СТРАХ И ВЕРА
«Когда Симон Петр увидел это, он пал к коленям Иисуса и сказал: выйди от меня; ибо я грешный человек, Господи». — ЛУКА, т. 8.
«Услышав же, Симон Петр, что это Господь, подпоясал Себе одежду рыбака свою… и бросился в море» (ИОАНН XXI). 7.
Эти два случая чудесного вылова рыбы в Геннисаретском озере, очевидно, следует рассматривать вместе. Их сходства и различия одинаково поразительны и одинаково поучительны. Во фрагменте происшествия, который я выбрал для нашего рассмотрения, мы видим одного и того же человека, в той же сцене и обстоятельствах, в присутствии того же Господа, действующего под влиянием одного и того же мотива и совершающего два совершенно противоположных действия. вещи.
В первом случае чудо сразу поразило его сознанием того, что он теперь каким-то образом, сам не зная каким образом, оказался в непосредственном присутствии сверхъестественного. За этим немедленно последовала быстрая судорога и чувство греха, затем снова откат от ужаса, и снова крик: «Выйдите из лодки; ибо я грешный человек, Господи».
В другом случае, как только он увидел (или, скорее, с помощью более ясного зрения своего друга, узнал), что эта смутная и сомнительная фигура на утреннем пляже была Господом, это зрелище вернуло ему в голову его грех. . Но на этот раз сознание греха заставило его плескаться за борт и по мелководью, пытаясь каким-либо образом приблизиться к своему Господу, не потому, что он думал о себе более самодовольно или менее возвышенно о своем Учителе, а потому, что он научился что лучшее место для грешного человека — это как можно ближе к небесам. Итак, если мы соединим эти два случая вместе, мы получим две или три мысли, на которых стоит остановиться.
I. Прошу вас прежде всего обратить внимание на это инстинктивное и быстрое пробуждение совести.
Это было не первое знакомство Петра с Иисусом Христом и не первое его поступление в ряды учеников. Евангелие от Иоанна рассказывает о самом начале и о том, как задолго до этого случая он признал Иисуса Христа Царем Израиля. Это был не первый его опыт чуда. В Капернауме было много дел, за которыми, вероятно, он был свидетелем; и он был на свадьбе в Кане Галилейской; и во многих отношениях и во много раз, несомненно, видели проявления сверхъестественной силы нашего Господа. Но здесь, в его собственной лодке, с его собственными сетями, занимаясь своим родом работы, эта вещь пришла к нему домой так, как никогда раньше. И хотя он уже давно признал Иисуса Христа Мессией, в этом «О Господи!» происходит новый, трепетный рост убежденности. Это значит больше, чем «Учитель», как он только что назвал Иисуса. Без сомнения, это означает больше, чем он сам себе представлял, но это означает, по крайней мере, великое, внезапное озарение относительно того, кем и чем был Христос. И поэтому в нем сразу же вспыхивает сознание греха, как следствие этого нового видения божественного, проявленного в Господе. Связи процесса мышления подавлены. Мы видим только два его конца. Он пронесся через ряд мыслей с молниеносной быстротой. Началом было признание Христа как в некотором смысле проявлением ему Божественного Присутствия, а концом его было признание собственной греховности. У него не было новых фактов; но новый смысл и жизненность получили факты, которые были ему давно знакомы. Первым результатом этого было новое убеждение в собственной пустоте и зле; а затем, рядом с этим чувством своей несовершенства и греха, пришло и другое трепетное предчувствие личных последствий. И вот, думая не столько о грехе, сколько о наказании, которое, по его мнению, обязательно должно было наступить при столкновении святого и нечистого, он воскликнул: «Отойди от меня, ибо я грешный человек, Господи!»
Я так понимаю, что в этом единственном случае вы попадаете туда, упакованные в маленький и живописный компас, только очертания того, что разумно и правильно, что всегда должно происходить в сердце, когда оно впервые увидит проблеск чистоты, и святость, и близость Божия, и ужасная, торжественная истина, которую мы творим, каждый сам для себя, стоят в живом, личном отношении к Нему. Это внезапное убеждение может возникнуть по тысяче причин. Закат, открывающий врата в бесконечность, может сделать это. Случайное слово может сделать это. Фраза в проповеди может сделать это. Это может произойти из-за какой-то личной скорби или болезни. Любой случайный толчок может коснуться пружины, и тогда дверь распахнется, ибо все мы несем в себе глубоко спрятанное в большинстве из нас и до которого нелегко добраться это скрытое убеждение, нуждающееся лишь в впуске воздуха, чтобы вспыхнуть. , что мы действительно имеем дело с живым Богом; что мы грешны, а Он чист, и что в таком случае раздор между нами, если мы сблизимся, должен кончиться для нас гибельно.
Вы помните величественное видение Исайи, когда он увидел Царя, сидящего на Своем престоле, «высоком и превознесенном, и Его свита наполняла Храм», первой мыслью было не о восторге от Апокалипсиса, не о поклонении Апокалипсису. величие, а не стремление к чистоте, не какое-либо желание приобщиться к «Святому!» Свято! Свято! пылающих духов, но: «Горе мне, ибо я погиб; ибо глаза мои видели Царя; ибо я человек с нечистыми устами». Ах, братья! всякий раз, когда общие места наших исповедуемых религиозных убеждений превращаются для нас в реальность и эти вещи, с которыми мы все знакомы с детства, вспыхивают перед нами как истинные и реальные, тогда происходит нечто аналогичное опыту того другого Ветхого Завета. характер — «Я слышал о Тебе слухом уха, но теперь глаза мои видят Тебя; а потому я отрекаюсь от себя и раскаиваюсь в прахе и пепле».
И тогда приходит, и должно прийти, вместе с этим новым видением Бога в Его чистоте и новым ощущением моей собственной греховности, осознание личного зла. Ибо, хотя это и самая низшая из ее функций, функция совести состоит в том, чтобы не только сказать мне: «Неправильно поступать неправильно», но и сказать: «Если ты поступишь неправильно, ты поступишь неправильно». придется нести ответственность за последствия». Я верю, что часть инстинктивного голоса совести является провозглашением не только закона, но и Законодателя, и эта часть его послания мне состоит не только в том, что грех является нарушением закона, но и в том, что « возмездие за грех — смерть».
Теперь позвольте мне попросить вас спросить себя, не является ли это странным, торжественным и печальным свидетельством реальности и универсальности факта греха, что чувство нечистоты и страх перед его последствиями являются однородными результатами любого яркого, волнующего сознания. близости к небу. И позвольте мне попросить вас задать себе еще один вопрос, а именно: разумно ли жить на поверхности, которая может быть разрушена в любой момент; настоящий ли это мир, который нужно лишь прикосновением, чтобы растаять; мудры ли вы со всем этим горючим материалом глубоко в своей совести, не обращая на него никакого внимания, а живете и резвитесь, пируете и торгуете, похоти и грешите на поверхности, как те беззаботные, легкомысленные дураки, которые строят свои дома на склонах вулканов, когда в любой момент может нагрянуть лавовый поток?
II. Во-вторых, это заставляет меня отметить ошибочный крик страха.
Петру стало не по себе от присутствия этого чистого ока, а также он чувствовал и ошибался в чувстве, что так или иначе ему было бы безопаснее, если бы он не был так близко к Учителю. Что ж, если бы было правдой, что Иисус Христос приблизил к себе Бога, и если бы было правдой, что близость Бога была откровением его черноты и предчувствием и пророчеством зла самому себе, помогло бы ему вытащить Христа из лодки много? Факты останутся прежними. Уход врача не способствует излечению болезни; и поэтому крик: «Уйди от меня, потому что я грешен» был бы почти смехотворным, если бы он не был столь трагичен в своем неправильном понимании фактов дела и средств от них.
Теперь, параллель с этим, с вами и со мной, заключается в следующем: что? Как нам совершить ту же ошибку? Пытаясь избавиться от мыслей, которые вызывают эти неприятные ощущения нечистоты и опасности. Но имеет ли какое-либо значение в фактах прекращение запоминания фактов? Конечно, нет. Просто вспомните на мгновение, как людям удается закрывать глаза на эти простые и для некоторых из нас нежелательные истины. Вы можете сделать это, воспользовавшись той странной силой, которая есть у всех нас: не обращать внимания на вещи, о которых нам не нравится думать. Странно, что мужчина может это сделать; печально, что человек настолько глуп, чтобы сделать это. Но среди моих слушателей, я ни в чем не сомневаюсь, есть многие, которые знают, что если бы они позволили своим мыслям сосредоточиться на фактах своего собственного характера и отношений с небом, им было бы некомфортно, и которые поэтому делают все возможное, чтобы держите такие мысли на безопасном расстоянии. Итак, как только проповедь закончится, некоторые из вас начнут критиковать меня, или обсуждать политику, или сплетничать, и таким образом избавиться от впечатлений, которые могла бы произвести истина. Или вы бросаетесь в бизнес. Одной из причин неистовой энергии, которую некоторые люди вкладывают в свои обычные занятия, является их знание того, что, если у них есть свободное время, в их покои могут прийти и сесть там рядом с ними эти нежелательные мысли, убивающие веселье. Некоторые из вас пытаются избавиться от Христа из своей лодки другим способом. Вы погружаетесь в чувственность и живете в низкой, пошлой атмосфере плотских наслаждений и чувственных волнений, чтобы заглушить мысль. А некоторые из вас делают это с помощью еще более простого процесса: просто не обращают внимания на такие мысли, когда они загораются. Огонь, не подпитываемый и не потушенный, гаснет. Это один из способов, благодаря которому у людей появляется совесть, выражаясь ужасными словами Нового Завета, «обожженная, как раскаленным железом». Если вы только никогда не будете его слушать, оно через некоторое время перестанет говорить, и тогда вы получите освобождение от всех этих мыслей. Когда Феликс впервые услышал о воздержании, праведности и грядущем суде, он затрепетал, но не обратил внимания на свою дрожь и сказал: «Уходи на это время, и когда я не буду занят ничем другим, я верну тебя снова». ' Он много раз возвращал Павла и общался с ним, но мы никогда не читали, чтобы он больше трепетал. Впечатление не всегда воспроизводится, хотя обстоятельства, вызвавшие его вначале, могут быть воспроизведены. Самая непробиваемая броня, в которую можно одеться против меча Духа, выкована из прежних убеждений, которые так и не были реализованы. До души, заключенной в них, очень трудно добраться.
Но подумайте о том, насколько глупо пытаться избавиться от истины, какой бы неприятной она ни была, из-за заблуждения, что она перестает быть правдой, потому что мы перестаем на нее смотреть. Выход Христа из лодки не помог бы Петру. Факты остались, однако он отказался их рассматривать. Если бы он мог изменить их, избавившись от Того, кто напоминал ему о них, возможно, стоило бы отослать Его, но уволить врача — это новый способ лечения болезни. Боль — это тревожный звоночек для физической природы, указывающий на то, что здесь что-то не так, и это чувство зла, это отстранение от Бога, рассматриваемого как судья, является тревожным звонком в духовной природе, предупреждающим о том, что здесь что-то не так. Думаете ли вы, что вы устраняете опасность, о которой звонят в колокольчик, потому что обматываете колокольчик хлопчатобумажной тканью, чтобы не дать ему прозвучать? и не думаете ли вы, что вы делаете менее верным утверждение о том, что «каждый проступок и непослушание получит свое справедливое воздаяние», приказывая своей совести сохранять спокойствие, когда она говорит вам об этом, или пытаясь заглушить ее голос среди криков веселья? или жужжание веретен, или рев транспорта? Ни в коем случае. Факты остаются; и ничто, кроме фактов, не является лекарством, которое примет мудрый человек.
Вы помните старую историю о царе Вавилона, который пировал в ночь, когда город был взят. Когда Палец вышел и написал на стене: «Мене, Мене, Текел, Упарсин», это не остановило пир. Они продолжали бунтовать, и пока они пьянствовали, враг подкрадывался по высохшему руслу отклонившейся реки, «и в ту ночь был убит Валтасар» среди своих чаш с вином, и цветы на его висках были обмазаны маслом. его кровь. В приюте нельзя было и мечтать о более безумном способе излечить сознание греха и страх перед судом, чем заглушить голос, вызывающий его.
III. Наконец, обратите внимание на подходящее место для грешного человека.
Во втором случае, о котором говорится в наших текстах, мы видим, что Апостол гораздо глубже осознает свой грех, чем в первый раз. Он помнил свое отречение, и, без сомнения, он помнил также тайную беседу, которую имел с ним Иисус Христос в день Воскресения, когда, несомненно, Он сообщил ему Свою откровенную и полную уверенность в прощении. Он знает гораздо больше о Христовом прощении. достоинство, характер и природа после Воскресения, чем он сделал в тот день, давным-давно, на берегу озера. Более глубокое осознание его собственного греха, а также более ясное и возвышенное представление о том, кем и чем был Иисус Христос, заставляют его бороться со своим Учителем и делают его благословенным только у Его ног.
Ах да, брат! поверхностное знание моего зла может отвратить меня от Иисуса Христа; глубочайшее убеждение в этом отправит меня прямо в Его объятия. Частичное познание божественной природы, раскрытой в Нем как Судье, карающее и неизбежно враждебное черноте моего греха, в блестящей белизне Его чистоты, может оттолкнуть меня от Него, но более глубокое познание Бога, проявленное в Господи, долготерпеливый, кроткий, любящий, прощающий, пошлет меня к Себе во всей глубине моего самоуничижения и в уверенности в Его любви, покрывающей мой грех и принимающей меня. Куда идет ребенок, нарушивший слово матери? В объятия матери, чтобы спрятать свое лицо на ее груди, возле ее сердца. «Против Тебя, только Тебя согрешил я»; и потому к Тебе, только к Тебе пойду. Только в близости к небу мы можем получить успокаивающее средство, успокаивающее совесть, — благословенную уверенность в прощении, которая освобождает нас от нашего бремени и страха, и силу святости, которая превратит нашу нечистоту в подобие Его собственной чистоты. Он, и только Он, может простить. Он, и только Он, приводит любящего Бога среди нелюбящих людей. Он, и только Он, принес жертву, в которой уничтожается весь грех. Он, и только Он, посредством сообщения мне Своего Духа и жизни, сделает меня чистым и избавит меня от бремени моего греха.
И так человек, знающий свою нужду и благодать Христову, не скажет: «Отойди от меня, ибо я грешный человек», но скажет: «Никогда не оставляй меня и не оставляй меня, ибо я грешный человек, о Господин; но в Тебе я имею прощение и праведность».
Дорогие друзья! то сознание своих недостатков, когда-то пробудившееся в сердце человека, пусть и несовершенное, как, я полагаю, оно происходит сейчас в некоторых из ваших сердец, должно привести к одному из двух. Либо оно отправит вас дальше во тьму, чтобы уйти от света, как летучие мыши в пещере порхают в самые глубокие ее уголки, чтобы спастись от факела, либо оно приблизит вас к Нему, и у Его ног вы найдет очищение.
О, дорогие друзья! Многие из вас чужие, но все друзья! Позвольте мне умолять вас, чтобы, если милосердный Дух Божий в какой-то мере использует мои бедные слова, чтобы коснуться вашей совести и сердец, вы не осмелились бы искать спасения от убеждения, пробуждающиеся в вас, иначе как через приведение себя ко Кресту. Пусть не будет, молю вас, чтобы, зная, что вы нуждаетесь в прощении и что вам грозит осуждение, вы скажете небу: «Отойди от нас, ибо мы не желаем познания путей Твоих». Но лучше вы отдадите себя в объятия Христа и держитесь возле Него; говоря, как тот же Петр в другой раз: «Господи! к кому нам идти? У Тебя есть слова вечной жизни».
ЛУКА, ст. 17-26 — БОГОХУЛЬНИК, ИЛИ — КТО?
«И было в один день, когда Он учил, сидели фарисеи и законники, пришедшие из всех городов Галилеи, Иудеи и Иерусалима; и сила Господня присутствовала, чтобы исцелить их. 18. И вот, люди принесли в постель человека, который был расслаблен, и искали, как внести его и положить перед Ним. 19. И когда они не могли найти, каким путем ввести его из-за множества людей, то взобрались на кровлю и спустили его через черепицу с ложем его на середину перед Иисусом. 20. И когда Он увидел их веру, Он сказал ему: Человек! грехи твои прощаются тебе. 21. И начали рассуждать книжники и фарисеи, говоря: кто это, говорящий богохульства? Кто может прощать грехи, кроме одного Бога? 22. Но когда Иисус увидел помышления их, Он сказал им в ответ: что рассуждаете в сердцах ваших? 23. Легче ли сказать: прощаются тебе грехи твои; или сказать: «Встань и иди!» 24. Но чтобы вы знали, что Сын Человеческий имеет власть на земле прощать грехи (Он сказал расслабленному): Тебе говорю: встань, возьми постель твою, и иди в дом твой. 25. И тотчас он встал пред ними, взял, на чем лежал, и пошел в свой дом, славя Бога. 26. И изумились все, и прославили Бога, и исполнились страха, говоря: чудные дела видели мы ныне» (ЛУКИ, ст. 17-26).
Лука описывает состав недружелюбных наблюдателей в этой толпе с большей выразительностью и подробностью, чем другие евангелисты. Это были фарисеи и врачи, и они были собраны со всей Галилеи, даже из Иудеи и, что самое примечательное, из самого Иерусалима. Вероятно, конфликт с властями в столице, описанный в Иоанне V., уже имел место к этому времени, и если это так, то вполне естественно, что депутация Синедриона была бы отправлена в Капернаум, и ее члены столь же естественно призвали бы местных светил сесть. вместе с ними, и понаблюдайте за этим революционным молодым учителем, не имевшим от них лицензии и, по-видимому, не питавшим к ним особого почтения.
Легко себе представить, что эти охотники за ересями были бы слишком высокомерными людьми, чтобы смешиваться с толпой у дверей дома Петра, и, как говорит Лука, «сидели бы рядом», достаточно близко, чтобы видеть и слышать, но достаточно далеко. чтобы показать, что они не разделяют вульгарного энтузиазма этих провинциальных крестьян. Они были слишком святы, чтобы смешиваться с толпой, поэтому держались вместе и с надеждой ждали какой-нибудь ереси или нарушения своих многочисленных заповедей. Они получили больше, чем ожидали.
Мы можем отметить контраст между их циничной настороженностью и славными проявлениями, на которые они не обращали внимания. «Сила Господа», то есть Христа, «была» (действительна) «в Его исцелении» или, согласно другому прочтению, «исцелении их». Но критики не обратили на это внимания. Есть такой склад ума, который зорок, как рысь, на ошибки и слеп, как летучая мышь, к доказательствам божественной силы в Евангелии или его приверженцах. Некоторые носы остро чувствуют запахи и притупляют восприятие ароматов. Раса таких инквизиторов не вымерла.
Они также контрастируют с серьезностью четырех друзей, которые привели парализованного человека. Первые сидели хладнокровно и критично, потому что у них не было чувства нужды ни в себе, ни в других. Последние приложили все усилия, чтобы пробиться сквозь толпу, а затем поднялись на крышу по какой-то внешней лестнице и, поспешно содрав достаточное количество черепицы, опустили своего друга, кровать и все остальное, прямо перед молодым раввином. . Дом должен был быть низким, с тонкой крышей, и Иисус, вероятно, сидел в открытом внутреннем дворе или на веранде. Во всяком случае, описание передает местный колорит и не представляет ничего невероятного.
Усердность в стремлении прийти самому или привести близкого человека к ногам неба кажется в высшей степени нелепой тратой сил циническому критику, не чувствующему нужды ни в чем из того, что может дать Христос. Это выглядит совершенно по-другому для паралитика на его кушетке и для друзей, жаждущих его исцеления.
Первый урок из этого инцидента заключается в том, что наша самая глубокая потребность – это прощение. Несомненно, что-то в случае с расслабленным определило метод Христа по отношению к нему. Может быть, болезнь его была вызвана распутством, а может быть, совесть била его скорпионом кнутом, так что, пока друзья искали его исцеления, он сам больше жаждал прощения. Очень маловероятно, что Иисус предложил бы прощение, если бы Он не знал, что этого жаждут. Но независимо от того, так это или нет, мы можем справедливо обобщить порядок даров в этом чуде и извлечь из него урок: то, что Иисус дал первым, является Его главным даром. В большинстве других Своих чудес Он прежде всего давал телесное исцеление. Во-первых или во-вторых, это всегда главный дар Христа в начале ученичества. Его чудеса телесного исцеления являются притчами этого высшего чуда. Этот инцидент выявляет то, что всегда является порядком относительной важности, независимо от того, является ли это хронологической последовательностью или нет.
И нам всем необходимо принять эту истину близко к сердцу. Никакие попытки справиться с поверхностными неудобствами, культура интеллекта и вкуса или успех в мирских делах не смогут заткнуть глубокую рану, через которую вытекает наша жизненная кровь. Нам нужно что-то более глубокое, чем все эти кровоостанавливающие средства. Только сила, которая может справиться с нашим чувством греха и успокоить его, приведя к благословенной уверенности в прощении, достаточно сильна, чтобы справиться с нашим истинным корнем страданий. Бесполезно давать умирающему от рака лекарство от прыщей. Вот что делают все попытки сделать человека счастливым и спокойным, пока грех остается непрощенным.
Социальным реформаторам нужен этот урок. Сегодня многие голоса провозглашают множество Евангелий. Культура, экономическая или социальная реконструкция превозносятся как панацея. Но то, как устроено общество, имеет сравнительно небольшое значение. Если ее отдельные члены сохранят свою прежнюю природу, то прежнее зло вернется, какова бы ни была ее организация. Единственное основательное лекарство от социальных зол — это индивидуальное возрождение. Христос имеет дело только с людьми и преобразовывает общество, обновляя личность. Для фильтрации черной воды можно использовать самое сложное оборудование. Какая в этом польза, если источник тьмы не будет запечатан или, скорее, очищен в своем скрытом источнике? Сделай дерево хорошим, и плоды его будут добрыми. Чтобы сделать дерево хорошим, нужно начать с борьбы с грехом.
Второй урок из этого случая заключается в том, что заявление Христа о прощении грехов является либо богохульством, либо явным признаком божественности. Эти фарисеи сразу почуяли ересь. Они были слепы к пафосу этой истории и суровы, как жернова, к задумчивым взглядам бедного страдальца. Но они тотчас же с ликованием ухватились за слова Христа. Они были совершенно правы в своих предположениях, что прощение — это божественная прерогатива, которую не может разделить ни один человек. Ибо грех – это имя зла, если рассматривать его по отношению к небу. Только Он может простить это, ибо «против Тебя, только Тебя», как признавался Давид, совершено это. Правда, одно и то же действие может иметь вредные последствия для людей и может быть нарушением человеческого закона, но по своему характеру греха оно относится только к небу. Прощение – это излияние Божьей любви на грешника, не прерываемое его грехом. Только Бог может излить эту любовь.
Но придирчивые были совершенно неправы в своем выводе. Он не «богохульствовал». Тот факт, что Иисус знал и отвечал на их шепотные или невысказанные «рассуждения в их сердцах», возможно, научил их тому, что перед нами был нечто большее, чем раввин или даже пророк. Но Он продолжает повторять Свое утверждение о том, что Он имеет власть прощать грехи.
Заметьте, что Он не отрицает их предпосылок. Он также не исправляет их, как это было обязано сделать по принципу общей честности, если они ошибались, полагая, что Он притязает на божественную силу. Мудрый религиозный учитель, который считал, что его неправильно понимают, утверждая, что он может дать то, что он имел в виду только для того, чтобы заверить кающегося в том, что Бог даст, немедленно сказал бы: «Не обманывайте меня. Я делаю только то, что должен и может делать каждый слуга Божий, говоря этому бедному брату, что Бог готов простить. Не дай бог, чтобы мне пришлось сделать что-то большее, чем просто объявить о его прощении! Ответ Христа является сильнейшим контрастом этому. Он знал, что, по мнению этих фарисеев, Он имел в виду под Своими авторитетными словами, и зная это, Он повторяет их и указывает на чудо, которое должно произойти, как на их оправдание.
Есть ли какой-либо возможный способ избежать заключения, что Иисус торжественно и сознательно заявил о своих правах на осуществление божественной прерогативы прощения? Если бы Он это сделал, что бы мы сказали о Нем? Несомненно, невозможен третий суд над Ним и Его словами; но либо фарисеи были правы, и «Сей Человек», этот образец всякой кротости и совершенный пример смирения, богохульствовал, либо же Петр был прав, когда говорил: «Ты есть Христос, Сын Бога живого».
Третий урок заключается в том, что видимые последствия силы Христа подтверждают реальность Его притязаний произвести невидимые последствия мирной уверенности в прощении. Было одинаково легко сказать: «Прощаются тебе грехи твои» и сказать: «Возьми постель твою и иди». Простому человеку было одинаково невозможно простить и дать парализованной мускульной силе пошевелиться. Но одно изречение можно было проверить, и его исполнение подтверждалось зрением. Другой не мог; но если видимое невозможное совершилось, то это было свидетелем того, что невидимое может быть.
Поразительный способ, которым наш Господь вплетает в Свое повеление парализованному взять постель свою, со словами, обращенными к фарисеям, сохраняется во всех Евангелиях и придает живость повествованию, одновременно раскрывая главную цель чуда. . Это была демонстрация в видимой сфере силы Христа в невидимой. И то, и другое было божественным действием, и то, что можно было проверить зрением, доказывало реальность того, что нельзя было проверить.
Тот же принцип может быть широко распространен. Оно включает в себя все внешние последствия Евангелия Христа в мире. Многие из них очевидны для беспристрастных наблюдателей. Если кто-то желает знать, что это такое, ему нужно всего лишь противопоставить языческие страны тем, в которых, хотя и несовершенно, Иисус признается Царем и Примером. Жизнь Его учеников полна ошибок, но они должны, и в какой-то мере, так и делают, свидетельствовать о реальности Его даров прощения и победы над грехом. Он сделал больше для восстановления сил навсегда парализованного человечества, чем все остальные потенциальные врачи, вместе взятые; и поскольку Он явно произвел такие явные изменения во внешней жизни, не будет опрометчивым выводом, что Он может изменить внутреннюю природу. Если Он исцелил паралича, то это работа, превосходящая человеческие силы, и это доказывает, что Он может простить грех, который привел к параличу и привязал беспомощного страдальца к его ложу боли.

ЛЮК vi. 20-31 — ЗАКОНЫ ЦАРСТВА
«И возвел Он очи Свои на учеников Своих и сказал: Блаженны вы, нищие, ибо ваше есть Царство Божие, 21. Блаженны алчущие ныне, ибо насытитесь. Блаженны плачущие ныне, ибо будете смеяться. 22. Блаженны вы, когда люди возненавидят вас, и когда отделят вас от общества своего, и будут поносить вас, и пронесут имя ваше, как злое, за Сына Человеческого. 23. Возрадуйтесь в тот день и возрадуйтесь; ибо вот, велика награда ваша на небесах: ибо так поступали отцы их с пророками. 24. Но горе вам, богатые! ибо вы получили утешение. 25. Горе вам, сытым! ибо вы будете голодать. Горе вам, смеющимся теперь! ибо вы будете скорбеть и рыдать. 26. Горе вам, когда все люди будут говорить о вас хорошо! ибо так поступали отцы их с лжепророками. 27. А вам, слушающим, говорю: любите врагов ваших, благотворите ненавидящим вас. 28. Благословляйте проклинающих вас и молитесь за обижающих вас. 29. И ударившему тебя по одной щеке подставь и другую; и отнимающему у тебя верхнюю одежду не запрещай взять и верхнюю одежду. 30. Всякому, просящему у тебя, давай; и от взявшего имущество твое не проси его больше. 31. И как хотите, чтобы с вами поступали люди, так и вы поступайте с ними. 20-31.
Лука сжимает, а Матфей расширяет Нагорную проповедь. Общая схема одинакова в обеих версиях. Основная часть обоих – это установление закона для учеников Христа. Лука, однако, обычно опускает то, что заметно у Матфея: полемику против фарисейской праведности и контраст между моральным учением Христа и законом. Они были уместны в Евангелии, которое выдвигало Иисуса как венец более раннего откровения, в то время как Лука верен широкой человечности своего Евангелия, излагая скорее универсальный аспект христианского долга и собирая все это в одну заповедь любви. .
Фрагмент, образующий данный отрывок, распадается на две части: описание подданных королевства и их блаженства в сравнении с характерами мятежников; и суммирование закона Царства во всеобъемлющей заповеди любви.
I. Подданные и блаженство королевства и мятежники. Следует иметь в виду, что речь адресована «Его ученикам». Запоминание этого факта уберегло бы некоторых критиков от несусветной болтовни о несоответствии между Лукой и Матфеем и предположения, что первое означает всего лишь буквальную бедность, голод и слезы. Без сомнения, он опускает решающие слова, которые появляются у Матфея, который добавляет «духом» к «нищему» и «по праведности» к «голоду и жажде», но нет оснований предполагать, что Лука имел в виду что-либо иное, чем Матфей.
Обратите внимание, что в нашем отрывке изречения обращены непосредственно к ученикам, тогда как у Матфея они облечены в форму общих положений. В такой форме дополнения были нужны для того, чтобы предотвратить неправильное понимание Христа, как если бы Он говорил как вульгарный демагог, льстив бедным и понося богатых. Взгляд Матфея на силу этих выражений связан с тем, что Лука обращает их к ученикам. «Вы, бедные» сразу заявляет, что наш Господь думает не обо всем классе буквально нуждающихся, но о тех из них, которых Он видел. готовы учиться у Него. Без сомнения, большинство из них были бедняками в отношении мирских благ, знали, что такое настоящая нужда, и им часто приходилось плакать. Но их земная бедность и нищета открыли их сердца для принятия Его, и это превратило внешние нужды и печали в духовные, что видно из того, что они были учениками; и это качества, которые Он называет благословенными. В наш демократический и социалистический век важно ясно иметь в виду тот факт, что Иисус не был льстецом беднякам как таковым и не думал, что обстоятельства имеют такую власть над добром или злом, поскольку добродетель и истинное блаженство были их добродетелью и истинным блаженством. прерогативы.
Фундаментальной характеристикой является нищета духа, сознание своей слабости, противоположность заблуждению, будто мы «богаты и разбогатели благами». Всякое истинное подчинение Царству начинается с этой точной, хотя и скромной, оценки самих себя. Смирение – жизнь, высокомерие – смерть. Высоты бесплодны, реки и плодородие находятся внизу в долинах.
Лука делает голод вторым признаком, а плач – третьим, в то время как Матфей меняет этот порядок. Любое расположение предполагает важные мысли. Желание истинного богатства естественным образом следует за сознанием бедности, тогда как, с другой стороны, печаль о сознательном его недостатке можно рассматривать как предшествующую и порождающую тоску. На самом деле три черты характера одновременны и подразумевают друг друга. Внешнее состояние становится видимым лишь постольку, поскольку оно имеет тенденцию к возникновению этих духовных качеств и фактически произвело их, как это произошло в некоторой степени у учеников. Противоположные характеристики противников Царства также в основном духовны; и их богатство, полнота и смех относятся к обстоятельствам лишь постольку, поскольку действительное богатство, изобилие и веселье имеют тенденцию скрывать от людей их внутреннюю нищету, голод и нищету.
Но какие парадоксы восхвалять все, что ненавистно плоти, и заявлять, что лучше быть бедным, чем богатым, лучше чувствовать гложущее желание, чем быть удовлетворенным, лучше плакать, чем смеяться! Как мало в это верит так называемый христианский мир! Насколько непреклонен Христос против теории и практики большинства людей! Эти заповеди блаженства содержат торжественное предупреждение для всех, и если бы мы действительно поверили им, наша жизнь изменилась бы. Люди, которые говорят: «Дайте мне Нагорную проповедь: меня не интересуют ваши учения, но я могу понять их», не ощутили власти этих заповедей блаженства.
Обратите внимание, что благословения и горе основаны на будущих проблемах двух состояний ума. Это не только в будущей жизни, потому что Иисус говорит: «Твое есть Царство». Это царство есть состояние послушания небесам, полное в том будущем мире, но начавшееся здесь. Истинная бедность обеспечивает вход туда, поскольку ведет к подчинению воли и доверию. Истинный голод обязательно утолит, поскольку он ведет к ожиданию Бога, который «исполнит желание боящихся Его». Скорбь, которая по небу, не может не приблизить нас к Тому, Кто «отрет слезы с лиц всех».
Напротив, те, которые по состоянию благополучны и удовлетворены землей, а по расположению лишены подозрения в собственной пустоте и черпают свои радости и горести из одного только этого мира, не могут не ожидать их мрачного пробуждения. Здесь они часто будут чувствовать, что земные блага не являются твердой пищей, и что безымянная тоска и печаль вторгаются в их веселье; и в тусклом мире за пределами они начнут обнаруживать, что их руки пусты, а души голодают.
Четвертая заповедь блаженства Луки противопоставляет обращение с людьми со стороны подданных и врагов царства. Лучше быть мучеником Христовым, чем любимцем мира! Увы, как мало христиан носят доспехи этого великого изречения! Если бы они это делали, они не придавали бы так большого значения популярности и не боялись бы оказаться на непопулярной стороне.
II. Вторая часть отрывка содержит краткое изложение законов королевства из уст короля. Его ключевая нота – любовь. Эта заповедь поразительно следует предсказаниям об отлучении от церкви и ненависти. Единственное оружие в борьбе с ненавистью – это любовь. «Ненависть к ненависти, презрение к презрению» не являются христианскими склонностями, хотя Теннисон говорит нам, что они присущи поэту. Тем хуже для него, если это так! Во-первых, заповедь, столь невозможная для нас, если наши сердца не уподобятся Христу благодаря долгому пребыванию со Христом, изложена в самых простых словах. Вражда должна лишь стимулировать любовь, как из раны на каком-нибудь дереве, несущем драгоценный бальзам, течет благоухающее сокровище. Кто из нас подчинился этому закону, который в трех словах выражает совершенство? Как немногие из нас хотя бы честно пытались ему соответствовать!
Но по мере продвижения приказ становится более строгим. Это чувство многого стоит, но оно должно принести плоды в действии. Отсюда следуют практические проявления этого. Дела добрые, слова благословения, а самое высшее и лучшее содействие исполнению двух других – молитва – должны быть нашими кроткими ответами на зло. Почему христиане всегда должны позволять своим врагам определять условия общения? Они не должны быть просто резонирующими поверхностями, отдающими эхо гневных голосов. Давайте возьмем на себя инициативу, а если мужчины хмурятся, встретим их с открытым сердцем и улыбкой. «Мягкий ответ отвращает гнев». «Чтобы ссориться, нужны двое». Мороз и снег сковывают землю цепями, но молчаливое солнце наконец побеждает, и зло можно победить добром.
Наш Господь далее говорит о другой форме любви, а именно о терпеливом перенесении несправедливости и неразумности. Он выражает это настолько ярко, что многие читатели склонны приуменьшать их значение. Непротивление проявляется самым бескомпромиссным образом и проявляется в случаях нападения, грабежа и упорного попрошайничества. Мир твердо стоит на своих правах; Христианин не должен ощетиниться, защищая свое, а должен потерпеть обиду и потерю. Многие считают это недостижимым идеалом. Но следует отметить, что принцип заключается в том, что любовь не имеет границ, кроме самой себя. Возможно сопротивление неправде и отказ в просьбе, если к этому побуждает любовь. Если для другого человека лучше, чтобы христианин не позволял ему идти по своему пути или по своему желанию, и если христианин, сопротивляясь или отказываясь, искренне руководствуется любовью, тогда он исполняет заповедь, когда говорит «Нет». на какое-нибудь прошение, или когда он сопротивляется грабежу. Мы должны жить рядом с Иисусом Христом, чтобы знать, когда наступают такие ограничения заповеди, и быть уверенными в своих мотивах.
Мир и Церковь произвели бы революцию, если бы этой заповеди было оказано хотя бы приблизительное послушание. Давайте не будем забывать, что это заповедь, и от нее нельзя отказаться без предательства.
Затем Христос кристаллизует все Свое учение о нашем поведении по отношению к другим в бессмертные слова, которые делают наши желания в отношении самих себя мерилом нашего долга перед другими и, таким образом, дают каждому человеку безошибочный ориентир. Мы все склонны требовать от других больше, чем даем им. Какой была бы райская земля, если бы две мерные линии, которые мы применяем к их поведению и к своему собственному, были бы совершенно одинаковой длины!
ЛЮК vi. 41-49 — ТРИ КРАТКИЕ ПРИТЧИ
«И почему ты видишь сучок в глазу брата твоего, а бревна в твоем глазу не видишь? 42. И как скажешь брату твоему: брат, дай мне вытащить сучок, который в твоем глазу, когда сам ты не видишь бревна, которое в твоем глазу? Лицемер, вынь прежде бревно из глаза твоего, и тогда увидишь, как вытащить сучок, который в глазу брата твоего. 43. Ибо доброе дерево не приносит худых плодов; и худое дерево не приносит добрых плодов. 44. Ибо всякое дерево познаётся по своим плодам: ибо из терний люди не собирают смокв, и из терновника не собирают винограда. 45. Добрый человек из доброго сокровища своего сердца выносит добро; и злой человек из злого сокровища сердца своего выносит то, что является злом; ибо от избытка сердца говорят уста его: 46. И что же вы призываете Меня: Господи, Господи, и не делаете того, что Я говорю? 47. Всякий, кто приходит ко Мне и слушает слова Мои и исполняет их, Я покажу вам, кому он подобен: 48. Он подобен человеку, который построил дом, и выкопал глубоко, и положил основание на камне: и когда поднялся потоп, поток сильно ударил по этому дому и не мог поколебать его; ибо он был основан на камне. 49. А тот, кто слушает, и не делает, подобен человеку, который без основания построил дом на земле; о который яростно ударил поток, и тотчас же упал; и разрушение дома того было велико». 41-49.
Три развернутые метафоры, которые можно почти назвать притчами, завершают версию Нагорной проповеди Луки и составляют этот отрывок. Это соринка и бревно, хорошие и плохие деревья, дома на камнях и на песке. Матфей помещает первое из них ранее в проповеди и связывает его с другими заповедями о осуждении других. Но какой бы порядок ни был первоначальным, принятый Лукой, он имеет в своей основе ясную связь мысли, которая выяснится по мере нашего продвижения.
I. Яркий и несколько смехотворный образ бревна и соринки встречается в раввинских трудах и, возможно, был знаком небесным слушателям. Но Его использование этого слова более глубокое и более глубокое, чем у раввинов. Он только что говорил о слепых наставниках и их слепых последователях. Эта «притча», как ее называет Лука, естественным образом изображает другой дефект, который может привязываться к глазу. Человек может быть частично слепым из-за того, что внутрь попало какое-то инородное тело. Если бы мы могли предположить в слепых поводырях молчаливую ссылку на фарисеев, то здесь имелась бы в виду их самодовольная критика; но применение поговорки гораздо шире, чем только к ним.
Стих 41 учит, что точное измерение величины наших собственных ошибок должно предшествовать обнаружению ошибок наших братьев. Христос предполагает распространенность противоположной практики, задавая вопрос «почему» это так. И мы все должны признать, что это предположение верно. Острота критики людьми недостатков ближнего обратно пропорциональна их знакомству со своими собственными. Нет ничего необычного в том, чтобы услышать, как кто-то, с головы до ног запачканный грязью, с отвращением рассказывает о паре пятнышек на белой одежде своего соседа.
Сатана, обличающий грех, не является поучительным зрелищем, но сатана, критикующий грех, еще менее приятен. Если бы только «кто из вас без греха» бросал камни, то репутации было бы меньше, чем сейчас. Большинство людей меньше знают о своих недостатках, чем о недостатках своего брата. Они носят две пары очков: одни уменьшаются и надеваются, чтобы смотреть на себя; тот, который увеличивает и носится на благо соседа. Но когда нужно рассмотреть их соответствующие хорошие качества, в каждом случае используется другая пара. Это мужской путь во всем мире.
Вопрос Христа спрашивает о причине почти всеобщей нечестности, связанной с двумя мерами и весами для ошибок. Он хотел, чтобы мы поразмыслили над причиной, чтобы мы могли найти лекарство. Он хотел, чтобы мы поразмыслили, чтобы мы могли получить четкое убеждение в неразумности этой практики. В том факте, что я виноват, нет ничего такого, что могло бы, по моему мнению, умалить ее; ни, с другой стороны, в том случае, если оно принадлежит другому, из-за чего оно должно казаться большим. Ошибка есть вина, кому бы она ни принадлежала, и мы должны судить себя и других по одному и тому же правилу. Только нам следует быть наиболее суровыми в применении к себе, ибо мы не можем сказать, сколько было у нашего брата, чтобы уменьшить преступность его греха, но мы можем сказать, если будем честны, сколько мы имели, чтобы усугубить что из нашего. Таким образом, совесть истинного христианина действует так же, как и у Павла, когда он сказал: «Из которого я первый», и более склонна превращать свои соринки в бревна, чем порицать соринку своего брата.
Причина, насколько она есть, может заключаться только в нашем болезненном эгоизме, который является источником всякого греха. И слепота к нашим «лучам» отчасти вызвана самим их присутствием. Любой грех ослепляет совесть. Человек с бревном в глазу мало что сможет увидеть. Один из приемов греха, применяемый для того, чтобы отвлечь внимание делателя от его собственного дела, состоит в том, чтобы заставить его осуждать своих собратьев и усугублять грехи, к которым он склонен, осуждая грехи других людей.
Стих 42 учит, что победа над обнаруженным нами злом должна предшествовать эффективным попыткам излечить зло других людей. Выдавать себя за целителя от них, не зная о своих собственных недостатках, является, сознательно или бессознательно, лицемерием, ибо это предполагает ненависть ко злу, которая, если бы она была искренней, нашла бы сначала поле для своего действия в нас самих. Окулист с больными глазами вряд ли станет успешным оператором. Слова «Врач, исцели себя» хорошо бы подошли к нему и наверняка были бы брошены ему в глаза. Очищенный глаз ясно увидит соринку брата, но только для того, чтобы помочь ее извлечению. Вытащить его — это тонкая работа, и нужна нежная рука.
Наше распознавание недостатков других должно быть сострадательным, не сопровождаться осуждением или самоуспокоением, а должно сопровождаться любящими усилиями помочь излечиться. И этого не произойдет, пока мы не осознаем свою собственную греховность и не сможем прийти к обидчику с братским смирением и убедить его использовать «глазную мазь», которая, как показывает наше поведение, исцелила нас.
II. Вторая сжатая притча о двух деревьях естественно вытекает из первой, поскольку она констатирует общий закон, один из случаев которого приводится в стихе 42, а именно, что добрые дела (например, выбрасывание соринки) могут исходить только от доброго сердца (сделанного добрым). признанием собственных зол и их изгнанием). Часто говорят, что учение Христа отличается от учения Его Апостолов тем, что Он уделяет особое внимание делам и мало говорит о вере. Но как Он относится к делам? Как фрукты. Другими словами, они имеют ценность в Его глазах только как продукты и проявления характера. В этой притче он не говорит нам, как возникает характер, который расцветает и приносит плоды добродетели. Об этом говорится в следующей притче. Но здесь достаточно изложена великая центральная истина христианской этики о том, что внутреннее расположение является важнейшей вещью и что нравственное качество дел определяется характером, из которого они произошли.
Наши действия — это наши самораскрытия. На словах нельзя настаивать, как если бы они учили всей доброте одного класса людей, так что все их поступки были продуктом их доброго характера, а не чистым злом другого, так что никакое добро любого рода или в каком-либо степень находится в них или исходит от них. Их следует понимать как воплощение общей истины, которая еще не полностью отражена в каком-либо характере или поведении.
В стихе 45 та же идея представлена в другом образе — богатого человека, который выносит свое имущество из своего хранилища. Применение этой фигуры значительно разнообразно, включая и другую важную область человеческой деятельности. Речь – это действие. И это будет по складу внутренней жизни. Разумеется, всякая притворная речь здесь не рассматривается. Ленивые суждения людей меньше думают о словах, чем о делах. Христос всегда придает им первостепенное значение. Если исключить умышленную ложь, речь есть еще более полное самораскрытие, чем поступок. Когда думаешь о потоках грязных, праздных или злобных разговоров, которые наполовину затопляют мир, как о откровениях тех сердец, из которых они хлынули, то приходишь в ужас. Что это за черный, бурлящий фонтан, из которого бьют такие чернильные воды!
III. Третья притча о двух домах частично показывает, как можно сделать сердца «добрыми». Оно присоединено к предыдущему стихом 46. Речь не всегда исходит от «избытка сердца». Многие называют Его Господом, но не поступают соответствующим образом. Дела должны подтверждать слова. Если эти два мнения расходятся, то последнее следует воспринимать как заслуживающее доверия самораскрытие. Первое, что здесь бросается в глаза, — это смелое предположение Христа о том, что Его слова — это прочное основание для любой жизни. Он утверждает, что дает абсолютные и вседостаточные правила поведения и имеет право командовать каждым человеком.
И люди читают такие слова, а потом говорят о том, что их христианство — это не вера в Его божественность, а практика Нагорной проповеди! Его слова – основа всякой прочной и продолжительной жизни. Они являются основой всех истинных мыслей о Боге, нас самих, наших обязанностях, нашем будущем. «Этой скалой был Христос». Любой другой фундамент подобен песку. Если мы не будем строить на Нем, мы строим на изменчивых склонностях, кратковременных желаниях, преходящих целях, мимолетных обстоятельствах. Только Христос, Который всегда жив и всегда «Тот же вчера, и сегодня, и во веки веков», достоин быть основанием жизней, которые должны быть бессмертными.
Обратите внимание на два дома, построенные на фундаменте. Метафора предполагает, что каждая жизнь представляет собой целое, имеющее определенный характер. Увы, сколько наша жизнь похожа на груду камней, наваленную наугад из телеги, чем на дом с планом. Но в каждой жизни есть характер, и как бы человек ни жил впроголодь без предварительного обдумывания, результат имеет свой собственный характер, будь то храм или свинарник. Каждая жизнь тоже строится медленным трудом, шаг за шагом. Наши дела становятся нашим жилищем. Подобно коралловым насекомым, мы живем в том, что строим. Память, привычка, постоянно возникающие последствия постепенно превращают наши изолированные действия в наши жилища. Что мы строим?
Один шторм обрушивается на оба дома. Это может относиться к обычным испытаниям в каждой жизни, но лучше всего это понимать как относящееся к будущему суду, когда Бог «положит суд на черту, а праведность — на отвес»; и все, что не выдержит этого испытания, будет сметено. Кто станет взбираться на хлипкую конструкцию на каком-нибудь ветреном мысе в северных морях? Маяки в океане прочно вросли в живую скалу. Если наша жизнь не будет построена таким образом на Христе и во Христе, она превратится в груду развалин. «Вот, Я кладу в Сионе в основание камень, камень испытанный, драгоценный краеугольный камень, твердое основание: верующий не будет спешить».
ЛУКА VII. 4. 6. 7 — ДОСТОЙНО-НЕ ДОСТОЙНО
«…Они просили Его… говоря: что достоин того, ради кого Ему сделать это:… 6. Я недостоин, чтобы Ты вошел под кров мой: 7. А потому и сам не считал себя достойным прийти к Тебе…». — ЛЮК VII. 4. 6. 7.
Римский центурион, который смог побудить старейшин еврейской деревни обратиться к Иисусу от его имени, должно быть, был выдающимся человеком. Гарнизон, сдерживавший буйных людей, обычно не пользовался у них большой любовью. Но этот человек, с которым повествуется случай, с которым связаны наши тексты, очевидно, был одним из тех людей, которых было немало в ту беспокойную эпоху, обнаруживших, что его вера изжила себя, и которых влекло к иудаизму его высокий монотеизм и его строгая мораль. Он зашел так далеко, что построил синагогу, чем, без сомнения, навлек на себя насмешки своих товарищей и, возможно, подозрения своего начальства. Что подумают английские власти об индийском окружном офицере, который принял буддизм или брахманизм и построил храм? Вот что подумают о нашем центурионе римские чиновники. Были в его характере и другие прекрасные черты. У него был слуга, «который был ему дорог». Их связывала не только связь между хозяином и слугой и денежными выплатами. И очень прекрасна эта история, когда он сам говорит об этом слуге. Он не использует грубое слово, подразумевающее раба и которое используется на протяжении всей остальной части повествования, а гораздо более мягкое и говорит о нем как о своем «мальчике». Таким образом, он завоевал сердца этих старейшин настолько, что заставил их проглотить свою неприязнь к небу и соблаговолить прийти к Нему с просьбой, подразумевающей Его силы, над которыми они в любое другое время смеялись.
Теперь мы обязаны Луке подробностями, которые показывают нам, что к нашему Господу была двойная депутация: первая подошла к Нему с просьбой о Его вмешательстве, а вторая, которую послал центурион, когда увидел небольшую группу, идущую к его дому, и новый прилив благоговения поднялся в его сердце. Старейшины сказали: «Он достоин»; он сказал: «Я недостоин». Словесное сходство, действительно, не так близко в оригинале, как в наших версиях, ибо буквальный перевод слов, вложенных в уста центуриона, «не подходит». Но все же очевидная противоположность сохраняется: одно изречение выражает благосклонное мнение, которое сложилось о человеке со стороны частичных посторонних лиц, другое дает более истинный взгляд, который человек имел о себе. Итак, отложив в сторону эту историю, мы можем поставить эти два вердикта рядом, как предполагающие более широкие уроки, чем те, которые вытекают из самого повествования.
I. И, во-первых, здесь мы имеем поверхностный призыв к достоинству.
Эти старейшины не думали высокомерно об Иисусе Христе. Представление, которое мы имеем о Нем, во многом определяет, можем ли мы приблизиться к Нему со словом «достойный» на наших устах. Чем выше мы поднимаем нашу мысль о Христе, тем ниже становится наша мысль о себе. Эти старейшины видели сотника со стороны и оценивали его соответственно. Нет более частого, нет более невыгодного и невозможного занятия, чем пытаться оценить чужие характеры. И все же есть несколько вещей, которые мы так любим делать. Половина нашего разговора состоит из этого, и из него состоит очень большая часть того, что мы называем литературой; и оно всегда будет неверным, будь оно восхвалительным или осуждающим, потому что оно касается только поверхности.
Здесь мы видим поверхностный призыв, выдвинутый этими старейшинами по отношению к центуриону, который соответствует столь же поверхностному призыву, который некоторые из нас испытывают искушение выдвинуть по отношению к самим себе. Предрасположенность к этому есть в каждом из нас. Лютер сказал, что каждый человек рождается с Папой в животе. Каждый человек рождается с фарисеем внутри себя, который думает, что религия — это вопрос обмена, что это такой большой труд, покупка такого большого расположения здесь или рая в будущем. Куда бы вы ни посмотрели, вы увидите действие этой тенденции. Это главная движущая сила язычества со всеми его покаяниями и представлениями. Оно закреплено в сердце римского католицизма с его мечтами о сокровищнице заслуг, чрезмерных трудах и тому подобном. Ай! и оно перешло в большую часть того, что называет себя евангелическим протестантизмом, который думает, что, так или иначе, приходить сюда, например, в воскресенье, полезно для нашего блага, хотя у нас нет ни желания приходить, ни истинного поклоняться в нас, когда мы придем, и делать очень многое из того, чего нам не хотелось бы делать, и воздерживаться от очень многих вещей, к которым мы сильно склонны, и все это с мыслью, что мы должны принести что-то достоинства», чтобы побудить Иисуса Христа милостиво поступить с нами.
И тут заметьте, что религия мены, которая думает делом заслужить расположение Божие, так и есть, увы! единственная религия масс и тонко смешивается с мыслями всех, имеет тенденцию делать основной упор на простые внешние искусства культа и ритуала. «Он любит наш народ и построил нам синагогу»; а не: «Он нежный, добрый, богоподобный». «Он построил синагогу». Это тот тип работы, за который большинство людей, впадающих в представление о том, что рай нужно покупать, предлагают в качестве цены. Я не сомневаюсь, что есть много людей, которые никогда не видели никакой более высокой концепции, чем эта, и которые, когда они думают – что они делают не часто – о религиозных предметах вообще, говорят себе: «Я делаю насколько я могу», и которые, таким образом, вносят некую смутную мысль о милости Божией как о своего рода довеске к тому, что они кладут на чашу весов от своего собственного. Ах, дорогие братья! это утомительная, бесконечная, самоистязающая, сковывающая, ослабляющая мысль, а призыв к «достоинству» совершенно неуместен и неустойчив перед Богом.
II. Теперь позвольте мне обратиться к более глубокому убеждению, которое заставляет замолчать этот призыв.
«Я недостоин, чтобы Ты вошел под мой кров, а потому и сам не считал себя достойным прийти к Тебе». У этого человека было более высокое представление о том, кем и чем был Христос, чем у старейшин. Для них Он был только одним из них, возможно, наделенным какой-то пророческой силой, но все же одним из них. Центурион размышлял о мистической силе командного слова, которую он знал по опыту в легионе или в небольшом отряде, командиром которого он, хотя и находился под властью своих старших офицеров; и он знал, что даже его ограниченная власть несла с собой абсолютную власть и принуждала к повиновению. И он смотрел на Христа, и удивлялся, и думал, и, наконец, пришёл к смутному постижению той великой истины, что, так или иначе, в этом Человеке действительно заключалась сила, которая простым изречением Его воли, мог влиять на материю, мог воскрешать мертвых, мог остановить бурю, мог изгонять болезни, мог подавлять дьяволов. Он не сформулировал свою веру, он не мог точно сказать, к чему она вела или что она содержала, но он чувствовал, что в Нем было что-то божественное. И вот, увидев, хотя и сквозь туман, вид этого великого совершенства, этой божественной человечности и человеческой божественности, он поклонился и сказал: «Господи! Я недостоин».
Когда вы увидите Христа таким, какой Он есть, и воздадите Ему честь, подобающую Его имени, все представления о заслугах полностью исчезнут.
Далее, центурион увидел себя изнутри, и в этом вся разница. Ах, братья! большинство из нас знает свой характер так же мало, как мы знаем свое лицо, и нам так же трудно составить справедливую оценку того, как выглядит скрытый человек сердца, как невозможно составить справедливую оценку того, кем мы являемся. смотрим на других людей, когда идем по улице. Но если бы мы однажды обратили прожектор на самих себя, я не думаю, что кто-либо из нас смог бы долго выдержать этот призыв: «Я достоин». Были ли вы когда-нибудь в турне открытий, подобных тому, через что они проходят в здании парламента в первый день каждой сессии, спускаясь в подвалы, чтобы увидеть, какие запасы взрывчатых веществ и какие злодеи, которые их запускают, могут скрываться? там? Если ты однажды увидел себя таким, какой ты есть, и принял во внимание не только поступки, но и низменные наклонности, грязные, злые мысли, воображаемые грехи плоти, подлости и подлости, которые никогда не выходили на поверхность, но которые, как ты знаешь, являются кусочками из вас, я не думаю, что вы сможете сказать что-то еще на тему «Я достоин». Блестящие морские воды, возможно, сверкают на солнце, но если бы их слили, каким ужасным зрелищем стали бы ил и ил на дне! Другие смотрят на танцующую блестящую гладь, а ты, если ты мудрый человек, иногда спускаешься в водолазном колоколе и на некоторое время останавливаешься там, на дне, и направляешь взгляд прямо в яблочко на всю склизкую гладь. , ползающие существа, которые там есть, и которые бы умерли, если бы вышли на свет.
«Я недостоин, чтобы Ты вошел под мой кров». Но, как я уже сказал, большинство из нас чужды самим себе. Сам факт образа действий, который в других людях мы должны описывать с суровым осуждением, будучи нашим, подкупает нас к снисходительности и снисходительному суждению. Знакомство также ослабляет наше ощущение отвратительности наших собственных зол. Если вы провели в Черной дыре всю ночь, вы не знаете, насколько испорчена ее атмосфера. Чтобы это узнать, нужно выйти на свежий воздух. Мы смотрим на ошибки других через микроскоп; мы смотрим на себя не с того конца телескопа; и тот набор, когда мы находимся в циничном настроении, кажется больше, чем они есть; а другой набор всегда кажется меньше.
Теперь это ясное сознание своей греховности должно лежать в основе всех моих религиозных чувств и мыслей. Я, со своей стороны, считаю, что ни один человек не в состоянии правильно воспринять христианство, если он не познакомился со своим плохим «я». И я связываю очень большую часть поверхностного христианства наших дней, а также непропорциональность, в которой излагаются его различные истины, и рост урожая ошибочных концепций именно с тем, что это поколение в значительной степени утратило. — нет, не позвольте мне сказать, что это поколение, мы с вами, — в значительной степени утратили то здоровое сознание своего недостоинства и греха.
Но, с другой стороны, позвольте мне напомнить вам, что более глубокое убеждение центуриона еще не является самым глубоким из всех, и что в то время как христианство, игнорирующее грех, наверняка будет бессильным, с другой стороны, христианство, которое видит очень мало, кроме греха, рабство и страдание, а также он бессилен. И есть многие из нас, чей тип религии гораздо мрачнее, чем должен быть, и чьи мотивы служения гораздо более раболепны, чем должны быть, просто потому, что мы не вышли за пределы центуриона и можем только сказать: «Я я недостоин; Я бедный, жалкий грешник».
III. И вот я подхожу к третьему пункту, которого нет в моем тексте, но к которому сходятся оба моих текста, и это глубочайшая истина из всех: достоинство или недостоинство не имеет ничего общего с любовью Христа.
Когда эти старейшины ходатайствовали перед Иисусом, Он сразу же встал и пошел с ними, и это не из-за их ходатайства или свидетельства о личности, которое они дали, а потому, что Его собственное любящее сердце побуждало Его идти к любой душе, которая искала Его. помощь. Так мы уводимся от всех тревожных вопросов о том, достойны мы или нет, и узнаем, что гораздо выше всех мыслей о чрезмерном самоуспокоении или чрезмерном самоуничижении лежит мотив милостивого и исцеляющего подхода Христа в
«Его непрекращающаяся, неиссякаемая любовь,
Незаслуженный и свободный.
Это истина, на которую нам всем указывает сознание греховности и недостоинства, к которой это сознание нас подготавливает, в которой это сознание не тает, а увеличивается и перестает быть уже ни бременем, ни болью. Здесь мы подходим к самой основе всего, ибо
«Заслуги живут от человека к человеку,
Но не от человека, Господи, к Тебе».
Иисус Христос приходит к нам, не привлеченный нашими заслугами, а движимый Своей любовью, и эта любовь изливается на каждого из нас. Поэтому нам не нужно мучительно накапливать сокровища достоинства или накапливать свои собственные дела, с помощью которых мы можем подняться на небеса. «Не говори, кто взойдет на небо», чтобы снова низвести Христа, «но близко к тебе слово, что, если поверишь сердцем твоим, то спасешься». Достоинство или недостоинство должны быть сметены с поля боя, и я должен довольствоваться тем, что являюсь нищим, обязан всем тому, чего я не сделал, чтобы получить, и отдаюсь единственной, вседостаточной милости Бога. в Господе, Господе нашем.
А затем приходит свобода, а затем радость. Если дар дается без учета заслуг человека, то единственное, что людям нужно сделать, — это проявить веру, которая его принимает. Как говорит Апостол словами, которые звучат очень жестко и технически, но которые, если вы только вдумаетесь в них, бьются жизненной силой: «Ибо по вере, чтобы это было по благодати». Поскольку Он дает просто потому, что любит, единственное, что нам необходимо, — это знание нашей нужды, воля к получению, доверие, которым, прижимаясь к Дающему, обладает дар.
Сознание своей недостойности будет углубляться. Чем больше мы осознаем свою греховность, тем больше мы будем прилепляться к небу, и чем больше мы прилепимся к небу, тем больше мы будем осознавать свою греховность. Петр мельком увидел, кем был Иисус, когда сидел в лодке, и сказал: «Отойди от меня, ибо я грешный человек, Господи!» Но Петр увидел и себя, и своего Господа яснее, то есть более истинно, когда после его черного предательства брат его Апостол сказал ему о фигуре, стоящей на берегу серым утром: «Это Господь», и он бросился за борт и барахтался в воде, чтобы добраться до ног своего Учителя. Ибо это место для человека, который знает себя недостойным. Чем больше мы сознаем свой грех, чем ближе мы прильнем к прощающему сердцу нашего Господа и чем больше мы будем уверены в том, что у нас есть та любовь, которую мы не заслужили, тем больше мы будем чувствовать, насколько мы недостойны ее. Как с глубоким смыслом говорит один из пророков: «Постыдишься и посрамишься, и никогда уже не откроешь уст твоих из-за преступления твоего, когда Я успокоюсь перед тобою за все, что ты сделал». Ребенок зарывается лицом на грудь матери и чувствует свою вину тем сильнее, что любящие руки крепко сжимают его.
Итак, дорогие братья, углубите свои убеждения, если вы введены в заблуждение этим представлением о заслугах; углубите свои убеждения, если вы видите свое собственное зло так ясно, что мало что видите. Выйди в свет, войди в свободу, поднимись к этой великой мысли: «Не по делам праведности, которые мы сотворили, но по Своей милости Он спас нас». Покончили с религией бартера и пришли к религии незаслуженной милости. Если вы собираетесь остановиться на коммерческом уровне, «возмездие за грех — смерть»; поднимитесь на более высокую ступень: «дар Божий — жизнь вечная через Иисуса Христа, Господа нашего».
ЛУКА VII. 13-15— ИИСУС У РОСТА
«И когда Господь увидел ее, Он сжалился над ней и сказал ей: не плачь. 14. И подошел Он и коснулся одра, и носившие Его остановились. И сказал Он: юноша, говорю тебе: встань. 15. И умерший сел и начал говорить. И Он предал его матери его» (ЛУКА VII). 13-15.
Знаниями об этом инциденте мы обязаны только Луке. Он евангелист, который с особым удовольствием описывает милостивые отношения нашего Господа с женщинами, а также евангелист, который с удовольствием рассказывает нам о неожиданных чудесах, сотворенных Христом. Обе эти характеристики объединяются в этой истории, и, возможно, именно они, а не тот факт, что это повествование о воскресении, нашли для нее место в этом Евангелии.
Как бы то ни было, очевидно отметить, что это чудо было совершено не с каким-либо намерением доказать тем самым притязания Христа. Его мотивом была просто жалость; его целью было просто утешить одинокую женщину, чья надежда, любовь и защита лежали, распростертые на носилках ее мальчика. Было ли это достаточным поводом для чуда? Люди говорят нам, что проверкой ложного чуда является то, что оно совершается без какой-либо адекватной цели. Иисус Христос думал, что утешение одного бедного, скорбящего сердца было достаточным основанием для того, чтобы протянуть Свою руку и вытащить добычу из самой пасти смерти, настолько высоко думал Он о человеческом горе и об утешении его.
Я думаю, что мы неоправданно ограничиваем значение чудес нашего Господа, когда считаем их специально предназначенными для подтверждения Его утверждений. Они не просто свидетельства откровения; они сами составляют большую часть откровения. Моя цель в этой проповеди — взглянуть на этот случай с этой точки зрения и попытаться ясно представить нам, что он показывает нам о характере и работе Иисуса Христа. И есть три вещи, которых я хотел бы кратко коснуться. Здесь Он явлен нам как сострадательный Осушитель всех слез; животворящий Антагонист смерти; и как Воссоединяющий разлученные сердца.
Обратите внимание на эти три вещи.
I. Прежде всего, взгляните на то чудесное откровение, которое заключено здесь в
Иисус Христос как сострадательный Осушитель всех слез.
Бедная женщина, погребенная в своем горе, устремив взгляд на носилки, не думает о маленькой толпе, вышедшей по каменистой дороге, когда она и ее друзья спешат по ней к месту могил. Она была чужой на небе, и Христос был для нее чужаком. Последнее, о чем она могла бы подумать, — это вызвать какое-либо сострадание у тех, кто случайно встретил ее по ее печальному поручению. Но Христос смотрит, и Его око видит гораздо глубже и нежнее горе опустошенной, бездетной вдовы, чем глаза человека. И как бы быстро ни было Его восприятие печали, так быстро Он сочувствует ей. Истинное человеческое чувство несмешанной жалости переполняет Его сердце и побуждает Его к действию.
И именно потому, что человечество было совершенным и безгрешным, потому и сострадание Христа было глубже всякого человеческого сочувствия, каким бы нежным оно ни было; ибо то, что не позволяет нам чувствовать сострадание, — это наша поглощенность собой. Это делает наши сердца жесткими и бесчувственными, и это и есть истинная «ведьминская метка» (если вернуться к старой басне), место, где никакое внешнее давление не может вызвать ощущение. Закостеневшее сердце эгоистичного человека закрыто для божественного сострадания. Поскольку Иисус Христос забыл Себя, жалея людей, и Сам «взял наши немощи и понес наши болезни», Он, должно быть, был тем, чем никто из нас не является, — свободным от всякого налета эгоизма и от всякой бесчувственности, рожденной грехом.
Но есть еще один шаг, который необходимо сделать. Этот жалеющий Христос на каменистой дороге возле маленькой галилейской деревни, ощущающий всю боль и печаль одинокой матери, — это Бог! «Ло! это наш Бог; и мы ждали Его». Ай! ждал на протяжении всех безжалостных столетий, ждал в присутствии ложных богов, ждал, пока люди говорили о бесстрастном Божестве, беспечном на небесах, над безмятежным блаженством которого не может пройти ни одна тень. Это наш Бог. Не бесстрастное чудовище, которого ни один человек не может любить или о котором не может заботиться, а Бог с сердцем, Бог, который может сострадать, Бог, который, каким бы чудесным он ни был, может войти и действительно входит в человечность Иисуса Христа в ближнего. ощущение наших немощей.
Если бы Иисус Христос в Своем сострадании был всего лишь совершенным и прекрасным примером бескорыстного сочувствия, которое может проявлять человек, какое во имя здравого смысла значение для меня имеет то, насколько сильно или насколько нежно Он жалел те прошлые поколения? Дожди и солнечный свет этого лета принесут сегодня столько же пользы прорастающей кукурузе на полях, сколько жалость мертвого человеческого Христа принесет нам с вами. В наших слабостях, в наших печалях, больших и малых, в наших бедах и неприятностях нам с вами, дорогие братья, нужен живой Иисус, чтобы пожалеть нас там, на небесах, так же, как Он пожалел ту бедную женщину за воротами Наина. Благословен Бог! Он у нас есть. Человек-Христос является проявлением Божественного, и когда мы слушаем Евангелиста, который говорит: «Когда Он увидел Ее, Он сжалился над ней», мы склоняем головы и чувствуем, что старый псалмопевец сказал истину, когда Он сказал: Его сострадание не иссякает», и что старый пророк говорил правду, глубину которой его опыт не позволял ему постичь, когда он сказал, что «во всех их скорбях Он страдал».
Затем заметьте, что жалеющий Христос осушает слезы, прежде чем воскресить мертвых. Я думаю, это красиво. «Не плачь», — говорит Он женщине — своего рода пророчество о том, что Он лишит повода для слез; и поэтому Он с любовью призывает ее к некоторому движению надежды и уверенности в Себе. С какой невыразимой сладостью в Его сочувственном голосе произносились эти слова! Как часто ласково и тщеславно люди говорят друг другу: «Не плачь», когда они совершенно бессильны лишить или хотя бы в малейшей степени уменьшить повод для слез! И как часто недобрые, ошибочные попытки добиться смирения и подчинения благонамеренные и заблуждающиеся добрые люди говорят скорбящим в страсти своей скорби: «Не плачьте!» Иисус Христос никогда не сдерживал слез, если слезы были полезны и приносили благословение. И Иисус Христос никогда не говорил: «Отри слезы», не протянув для этого Свою руку.
Как он это делает? Прежде всего уверением в Его сочувствии. Ах! в этом слове пришло послание к одинокому сердцу, как приходит послание, дорогие братья, к любому мужчине или женщине среди нас, кто сейчас борется с горем, заботами или печалями, большими или малыми, - уверенность в том, что Небеса знают все о вашей боли и поможет вам вынести ее, если вы позволите Ему. Сладкое сознание сострадания Христова есть истинное противоядие от чрезмерной скорби.
И Он осушает слезы не только заверением в Своем сочувствии, но и ободрением ожидания и надежды. Когда Он сказал: «Не плачь», Он обещал Себя сделать все необходимое, чтобы остановить поток плача. И Он хотел бы воодушевить нас, среди наших забот, печалей и одиночества, не подавлять естественную эмоцию печали и не пытаться фантастического и нереального подавления ее благотворных признаков, но плакать так, как будто мы не плачем, потому что за тьмой и мрачностью мы видим мерцание вечного дня. Он поощряет ожидание как антагонист печали, поскольку проклятие печали состоит в том, что она всегда смотрит назад, и истинная позиция для всех людей, у которых есть бессмертный Христос, которому они могут доверять, и бессмертие, на которое они могут претендовать, состоит в том, чтобы не «назад» ' их взгляды должны быть направлены вперед, к дому их Отца'. Это мысли, осушающие наши слезы, уверенность в сострадании Христовом и радостное ожидание великого блага, которое будет нашим, где за пределами этих голосов есть мир.
Брат! это может быть со всеми нами — ибо все мы несем какое-то бремя печали или забот — как это происходит сегодня с живыми изгородями и влажными вспаханными полями; на каждой брызге висит капля дождя, и в каждой капле дождя сияет отраженное солнце. И поэтому все наши слезы и печали могут вспыхнуть красотой и заиграть радужным светом, если улыбка Его лица упадет на нас.
И затем, еще дальше, этот жалеющий Христос побужден Своей жалостью принести непрошеные дары. Ни прошение, ни ожидание, ни малейший след веры или надежды не вызвали у Него этого великого чуда. Оно исходило из Его собственного сердца. И в этом оно гармонирует со всей Его работой. Ибо божественная любовь, Носителем, Посредником и Проводником которой является Христос для нас, людей, «не ждет людей и не ждет сынов человеческих», но прежде, чем мы просим, с радостью отдает себя и дает то, что никто никогда не искал, даже чудеса Воплощения и Распятия Иисуса Христа, Господа нашего. Если бы небо ждало, пока человеческие молитвы не ворвутся в его врата, прежде чем оно послало бы свой величайший дар, оно ждало бы вечность, и все человечество погибло бы. Божья любовь вытекает из своей обширной и распространяющейся природы. Его необходимость — отдавать себя, а его природа и свойство — отдавать. Безмерное желание отдать себя и в себе все добро есть определение любви Божией. И Христос приходит «к неблагодарным и злым», принося дар, которого никто из нас не просил, и отдавая от Себя столько, сколько Он может дать, нежелательно, каждому сердцу, чтобы тем самым мы могли пожелать этого лучшего. дары, которые нельзя даровать, если мы не ищем их.
Итак, здесь мы имеем сострадание человеческого Христа, то есть божественное сострадание, осушающее все слезы и дающее непрошеные благословения.
II. Во-вторых, обратите внимание на дальнейшее откровение здесь нашего Господа как животворящего Противника Смерти.
Есть что-то чрезвычайно живописное и, если можно так выразиться, драматичное во встрече этих двух процессий у городских ворот, в небольшой толпе скорбящих, спешащих по восточному обычаю вниз с холма к местам могил. и другая маленькая группа, поднимающаяся по холму в город. Там Жизнь и Смерть стоят лицом к лицу. Иисус Христос протягивает Свою руку и кладет ее на носилки не для того, чтобы сообщить что-либо, а просто для того, чтобы остановить его продвижение. Разве это не притча о Его работе в мире? Его великая работа — остановить триумфальное шествие Смерти — этой мрачной силы, которая, как грозовая туча, нависает над человечеством, поглощает весь свет в свои призрачные складки и заставляет замолчать все песни. Он приходит и говорит: «Стоп»; и он стоит неподвижно на месте. Он останавливает марш Смерти. На самом деле Он не касается просто физического факта. Физический факт — это не то, что люди подразумевают под смертью. Это не то, от чего они сжимаются раньше. От чего мир шарахается, так это от физического факта плюс его ассоциаций, его смутных предчувствий, его отталкивания от неизведанных областей, куда уходит душа из «теплых окраин веселого дня», плюс возможностей возмездия, уверенности суда. Все это Христос сметает, чтобы мы могли сказать: «Он упразднил Смерть», хотя всем нам придется пройти через лишь внешние проявления смерти, ибо страх Смерти ушел навсегда, если мы доверяем Ему.
И еще обратите внимание: здесь мы видим Христа как Жизнедателя.
«Юноша, говорю тебе: встань!»
Христос использовал различные методы передачи Своей чудесной силы. Эти методы, по-видимому, различались в зависимости от религиозных потребностей субъектов или наблюдателей чуда. Иногда Он прикасался, иногда Он использовал еще более материальные средства, такие как глина, которой Он увлажнял глаза слепого, или слюна, которой Он касался ушей глухих. Но все эти различные методы были лишь помощью для слабой веры, и в случае воскрешения из мертвых используется только голос.
Так в чем же тогда смысл этого величественного «Я говорю тебе: встань»? Он утверждает, что действует Своей собственной силой. Если только Иисус Христос не обладал божественной властью так, как никогда не обладал ею ни один простой человеческий представитель и посланник Бога, чтобы Он встал у этих носилок и произнес: «Я говорю тебе: встань!» было не более и не менее чем богохульством. И все же слово имело силу. Он предполагал действовать Своей собственной силой, и это событие показало, что Он не предполагал слишком многого. «Сын оживляет, кого хочет».
Более того, Он действует Своим голым словом. Так же Он поступал и во многих других случаях: запрещая лихорадке, и она уходит, обращаясь к ветру, и она утихает, призывая мертвых, и они выходят. И кто такой Тот, чья воля превыше всего и имеет власть над материальными вещами? Пусть тот сотник, чье вероучение дано нам в предыдущей части этой главы, ответит на этот вопрос. «Я говорю моему слуге: иди! и он идет; Приходить! и он приходит; Сделай это! и он это делает. Говори Ты, и все сражающиеся силы вселенной подчинятся Твоему самодержавному и суверенному воле», они «слушают Его заповеди и исполняют глас Его слова».
Далее заметьте, что этот голос Христов имеет силу в областях мёртвых. Где бы ни был этот молодой человек, он слышал; в каком бы состоянии он ни находился, его личность чувствовала и подчинялась магнетической силе воли Христа. Тот факт, что Господь говорил, а мальчик слышал, избавляет, если это правда, от многих заблуждений и рассеивает большую часть тьмы. Тогда разделение тела и души — это разделение, а не разрушение. Тогда сознание не является функцией мозга, как нам говорят. Тогда человек живет полностью после смерти. Тогда дух может выйти из какой-то темной области, откуда мы не знаем, в каком состоянии мы не знаем. Мы знаем только одно: где бы оно ни было, там имеет власть воля Христова; и здесь тоже есть послушание Его заповеди.
Итак, позвольте мне напомнить вам, что этот Голос не только раскрывает небесную власть и силу и проясняет состояние бестелесных мертвецов, но также является пророческим относительно будущего. Оно говорит нам, что в этой великой уверенности нет ничего невозможного или неестественного. «Наступает час, когда находящиеся в могилах услышат голос Его и выйдут». Для мертвых произойдет воссоединение с телом, которое снова соединит людей с внешней вселенной и станет предвестником более полного суда и более сурового возмездия.
Братья, тот Голос, который заставил одного бедного растерянного мальчика сесть на носилки и начать говорить - возможно, прерывистые восклицания и запинающиеся слова изумления - будет брошен, как труба, разбрасывающая чудесные звуки, через могилы народов. и заставить всех предстать перед престолом. Мы с тобой это услышим; давайте будем к этому готовы.
III. Итак, наконец, мы имеем здесь откровение нашего Господа как
Воссоединение разлученных сердец.
Это удивительно красивое прикосновение, очевидно, исходящее от очевидца: «Он передал его матери». Именно для этого все и было сделано. Могучее чудо было совершено для того, чтобы эта бедная плачущая женщина могла быть утешена.
Можем ли мы не пойти еще дальше? Можем ли мы сказать: если Иисус Христос так заботился о нуждах скорбящей одинокой души здесь, на земле, не будет ли Он менее внимателен к непреходящим нуждам любящих сердец там, на небесах? Если Он воскресил этого мальчика из мертвых, чтобы руки матери снова обвили его и сердце матери утешилось, то не вернет ли Он в том великом Воскресении дорогих людей пустым, простертым рукам и тем самым успокоенным голодным сердцам? Невозможно предположить, что, продолжая самих себя, мы будем лишены своей любви. Они слишком глубоко укоренились и внедрены в саму структуру нашего существа, чтобы это было возможно. И столь же невозможно, чтобы в великий день и благословенный мир, где найдены все потерянные сокровища, сердца, которые были здесь печальными и одинокими в течение многих дней, не смогли снова сжать души своих душ - «и с Богом да будет покой». .'
Итак, хотя мы знаем очень мало, мы, конечно, можем утешаться такой мыслью, которая должна быть очень благословенной и сладкой для некоторых из нас, и с некоторой уверенностью в надежде можем почувствовать, что воскресший мальчик у ворот Наина не был последним заблудшим, кого Христос с улыбкой предаст скорбящим о них сердцам, и там мы «сложим неразлучные руки от радости и блаженства в сверхмере навеки». «И так будем мы» — они и я, ибо именно это мы имеем в виду — «так мы всегда будем с Господом». Поэтому утешайте друг друга этими словами».
ЛУКА VII. 18-28 — СОМНЕНИЯ ИОАННА И ХВАЛА ХРИСТА
«И ученики Иоанна показали ему все это. 19. И Иоанн, призвав к себе двух учеников своих, послал их на небо, сказав: Ты ли Тот, Кто должен прийти? или ищем другого? 20. Когда люди пришли к Нему, они сказали: Иоанн Креститель послал нас к Тебе, говоря: Ты ли Тот, Кто должен прийти? или ищем другого? 21. И в тот час Он исцелил многих от их немощей и язв и от злых духов; и многим слепым Он дал зрение. 22. Тогда Иисус сказал им в ответ: пойдите и скажите Иоанну, что вы видели и слышали; как слепые видят, хромые ходят, прокаженные очищаются, глухие слышат, мертвые воскресают, бедным проповедуется Евангелие. 23. И блажен, кто не соблазнится обо Мне. 24. И когда посланцы Иоанна ушли, Он начал говорить народу об Иоанне. Что посмотреть вы вышли в пустыню? Трость, колеблемая ветром? 25. А что вы вышли посмотреть? Человек, одетый в мягкую одежду? Вот, роскошно одетые и живущие изысканно, находятся при дворах царей. 26. А что вы вышли посмотреть? Пророк? Да, я говорю вам, и гораздо больше, чем пророк. 27. Это тот, о ком написано: вот, Я посылаю посланника Моего пред лицем Твоим, который приготовит путь Твой пред Тобою. 28. Ибо говорю вам: среди рожденных женами нет пророка большего, чем Иоанн Креститель; но меньший в Царстве Божием больше его» (ЛУКА VII). 18-28.
В этом отрывке мы выделяем три этапа: патетическое послание узника, двойной ответ Христа на него и Его величественную хвалебную речь Иоанну.
I. Сообщение от заключенного. Неужели туман сомнений закрался в ясное убеждение Иоанна в том, что Иисус был Мессией? Некоторые считали невероятным, что человек, увидевший спускающегося голубя и услышавший голос, провозгласивший: «Это Сын Мой возлюбленный», когда-либо колебался. Но, несомненно, наш собственный опыт влияния обстоятельств и настроений на наши самые твердые убеждения дает нам параллели с сомнениями Иоанна. Тюрьма была бы особенно удручающей для баптиста, любящего пустыню; вынужденное бездействие раздражало бы его дух; у него возникнет искушение подумать, что, если бы Иисус действительно был Женихом, он мог бы подумать о друге Жениха, томящемся в Махаэрусе. Прежде всего, те дела, которые совершал Иисус, не соответствовали роли Мессии, как он ее представлял. Где веялка, топор, приложенный к корням деревьев, всепоглощающий огонь? Этот кроткий друг мытарей и грешников оказался не таким, как он ожидал от Того, Кто был могущественнее его самого.
Вероятно, его ученики зашли в сомнениях дальше, чем он сам, но его послание было выражением его собственных колебаний, о чем свидетельствует ответ, адресованный ему, а не ученикам. Возможно, это также имело целью побудить Иисуса, если Он действительно был Мессией, «взять на Себя Его великую силу». Но наиболее естественным объяснением этого является то, что вера Иоанна колебалась. Буря заставила хороший корабль пошатнуться. Но пошатнувшаяся вера протянула руку к небу и попыталась таким образом укрепиться. Мы не понесем большого вреда, если будем нести наши сомнения в том, что Он должен быть очищен Им Самим. Мрачные тюремные мысли Иоанна могут научить нас тому, насколько на нашу веру могут повлиять внешние обстоятельства и переменчивый характер ума, и насколько снисходительными поэтому должны быть наши суждения о многих, чье доверие может пошатнуться, когда приходит напряжение. Это может также научить нас не писать горькие вещи против себя из-за взлетов и падений нашего религиозного опыта, но все же стремиться сопротивляться влиянию, которое производят на него обстоятельства, и стремиться поддерживать ровную температуру, как в лето процветания и зима печали.
II. Двойной ответ. Первая часть его была повторением тех же чудес, известие о которых вызвало послание Иоанна; а второй его частью было просто повеление сообщить об этом, с одним дополнительным фактом — что благая весть проповедовалась бедным. Это казалось неудовлетворительным ответом, но он имел в виду именно это — отправить Иоанна назад, чтобы он обдумал эти дела милостивой жалости и любви, а также силы и спросил себя, не являются ли они подходящими признаками Мессии. Следует отметить, что слова, которые Христос велит ученикам сказать своему учителю, напоминают пророчества Исаии XXXV. 5 и lxi. 1, и это побудило Иоанна пересмотреть свои представления о том, каким в пророчестве изображен Мессия. Глубочайший смысл ответа в том, что истинными знаками являются любовь, жалость, исцеление, а не судебная, карательная, разрушительная энергия. Джон хотел молнию; Христос сказал ему, что тихий солнечный свет излучает энергию, перед которой слаба самая свирепая вспышка. Нам нужен этот урок, поскольку мы склонны превозносить силу выше любви, если не в наших мыслях о Боге, то, глядя на людей и обращаясь с ними; и мы медленно воспринимаем учение Вифлеема и Голгофы о том, что самое божественное в Господе и самая сильная сила среди людей — это кроткая, сострадательная, самоотверженная любовь. Упрек не мог быть мягче того, который был послан Иоанну в форме благословения. Обижаться на Иисуса либо потому, что Он не такой, каким мы от Него ожидаем, либо по какой-либо другой причине, — значит лишать себя суммы благословений, которые приносит с собой принятие Его.
III. Восхваление Христа Иоанну. С какой любовью это было рассчитано! Люди услышали послание Иоанна и ответ на него и могли ожидать пренебрежительных замечаний по поводу его колебаний. Но Иисус выбирает именно это время, чтобы расточать ему безграничную хвалу. Это действительно похвала. Воспоминание о берегах Иордана, где крестил Иоанн, формирует первый вопрос. Потоки людей вылились бы туда не для того, чтобы посмотреть на колышущиеся на ветру высокие камыши, не для того, чтобы послушать человека, подобного им. Тот, кто хочет воодушевить и направить других, должен иметь твердую волю и не поддаваться никакому порыву ветра. Люди сплотятся вокруг того, кто имеет собственное мнение и смело его высказывает, имеет собственную волю и не сбивается со своего пути. Неустрашимая смелость Джона, о котором, как и о Джоне Ноксе, можно сказать, что «он никогда не боялся лица человека», была частью секрета его силы. Об этом свидетельствовало его тюремное заключение. Он не был тростью, колеблемой ветром, но, подобно другому пророку, стал «железным столпом и медными стенами» для всего дома Израилева. Но он обладал не только силой характера, но и благородным пренебрежением к мирскому покою. Не шелковые одежды, как у придворных, а пояс из верблюжьей шерсти, не деликатесная пища, а саранча и дикий мед были у него. И это была еще одна часть его силы, как и должно быть, в той или иной форме, среди всех, кто пробуждает человеческую совесть и пробуждает поколения, гниющие в потакании своим прихотям. Пламенные слова Джона не имели бы никакого эффекта, если бы они не лились горячим потоком из жизни, презиравшей роскошь и мягкую непринужденность. Если человека однажды заподозрить в том, что его сердце сосредоточено на материальных благах, его полезность как христианского учителя ослабнет, если не исчезнет. Но даже это еще не все, поскольку Иисус далее подтверждает, что Иоанн был пророком, и даже нечто большее; а именно, предшественник Мессии. Как в царственном движении, чем ближе царская колесница, тем выше ранг, и те, кто едет прямо перед ним, являются самыми главными, так и близость Иоанна к небу по времени отличала его от тех, кто возвещал его много веков назад. . Всегда верно, что чем ближе мы к Нему, тем мы поистине великие. Высшее достоинство – быть Его посланником. Мы не должны упускать из виду возвышенное место, которое Иисус косвенно претендует на Себя посредством такой мысли, а также из-за цитаты из Малахии и изменения в ней первоначальных «Моего» и «Меня» на «Твой». и «Ты». Он не имеет в виду, что Иоанн был величайшим человеком, когда-либо жившим в мире, но что в одном отношении к Нему и, как следствие, в близости к Царству, он превзошел всех.
Шкала, используемая для определения величия в этом высказывании, — это положение по отношению к царству, и хотя Иоанн является самым высоким из тех, кто (исторически) был без него, поскольку (исторически) он был ближе всего к нему, наименьшее в нем больше, чем лучший без. Духовное положение Иоанна и набожных людей до него не подвергается сомнению; речь идет об их позиции по отношению к проявлению Царства во времени. Мы радуемся, веря, что Иоанн и многие святые с давних времен были подданными Царя и были «спасены в Его вечном Царстве». Но Иисус хотел, чтобы мы серьезно подумали о привилегии жить в свете Его пришествия и о том, чтобы верой нам было позволено войти в Его Царство. Самый скромный верующий знает больше и обладает более полной жизнью, рожденной от Духа, чем величайший рожденный женщиной, который не получил этого нового рождения свыше.
ЛУКА VII. 28. ВЕЛИЧИЕ В КОРОЛЕВСТВЕ
«Меньший в Царстве Божием больше его» (ЛУКА 7). 28.
В предыдущей проповеди мы говорили об элементах истинного величия, представленных в жизни и характере Иоанна Крестителя. Как мы тогда заметили, наш Господь излил безграничную хвалебную речь на голову Иоанна перед народом в тот самый момент, когда он показал себя наиболее слабым. «Никто из рожденных женщинами» не был в глазах Господа «больше Иоанна Крестителя». За восхвалением, каким бы авторитетным оно ни было, сразу же последовало принижение авторитета из уст Христа: «Малый в Царстве больше его». Величие зависит не от характера, а от положения. Контраст между пребыванием в Царстве и пребыванием вне него; и этот человек, каким бы великим он ни был среди «рожденных женщинами», стоял лишь на пороге; следовательно, и только поэтому и в этом отношении был «меньше наименьшего», кто находился в безопасности внутри него.
В этих великих словах нашего Господа есть две вещи, на которые следует обратить внимание во вступлении. Одним из них является спокойное допущение, которое Он дает власти руководить людьми, стоять над величайшими из них и распределять их места, потому что Он знает о них все; а другой — столь же спокойное и странное заявление о власти, которое Он делает, заявляя, что меньший внутри Царства больше, чем величайший снаружи. Ибо царство воплощено в Нем, его Царе, и Он утверждал, что открыл дверь входа в него. «Царство Божие» или Небесное – старая еврейская идея – означает, что бы это ни значило, порядок вещей, в котором воля Божья имеет высшую силу. Иисус Христос говорит: «Я пришел, чтобы сделать возможным и действительным настоящее царствование Бога в сердцах людей». Таким образом, в этих словах Он представляет Себя бесконечно выше величайшего внутри царства или величайшего за его пределами, а также как верховного арбитра притязаний людей на величие. Больше величайшего Он, Царь; ибо если едва переступивший порог ставит в человека достоинство, то что мы можем сказать о представлении о Его собственном достоинстве, которое сформировал Тот, кто заявил, что Он восседал на престоле этого царства и был его Монархом?
I. Первая мысль, которую я предлагаю, — это величие малых в Царстве.
Как я уже сказал, наш Господь в Своей классификации уделяет особое внимание положению человека. Внутри все великолепно, больше, чем все, что снаружи. Наименьшее в одном порядке больше, чем наибольшее в другом. Тогда возникает вопрос: как человеку перешагнуть этот порог? Наш Господь, очевидно, подразумевает, что это выражение синонимично Его истинным ученикам. При рассмотрении того, как люди попадают в Царство, мы можем воспользоваться Его собственными словами. Однажды Он сказал, что, если мы не примем это как маленькие дети, мы никогда не окажемся в нем. Здесь смешение двух метафор придает мысли силу и завершенность. Царство вне нас и предложено нам; мы должны принять это как дар, и оно должно войти в нас, прежде чем мы сможем в нем оказаться. Точка сравнения получателей царства с маленькими детьми лежит не в каких-то сентиментальных иллюзиях по поводу детской невинности, а в его зависимости, в отсутствии претензий, в чувстве цепляющейся беспомощности, в его инстинктивном доверии. Все эти вещи у ребенка естественны, спонтанны, нерефлексивны и потому не имеют никакой ценности. Мы с вами должны мысленно вернуться к ним, и вернуться к ним, и дать отпор им, и избавиться от их противоположностей, которые собираются вокруг нас в ходе нашей напряженной и напряженной жизни. Тогда они становятся бесконечно более ценными, чем их инстинктивные аналоги у младенца. Отсутствие у человека притязаний, сознание беспомощности и зависимое доверие прекрасны и велики, и через них Царство Божие со всем его светом и славой изливается в его сердце, и он сам вступает в него и становится истинным слугой и подданный короля.
Затем есть еще одно слово Учителя, столь же поучительное, о том, как мы входим в Царство, когда Он говорил с несколько покровительственным фарисеем, который пришел поговорить с Ним ночью и снизошел, чтобы дать молодому раввину свидетельство одобрения от Синедрион: «Мы знаем, что Ты Учитель, пришедший от Бога». По сути, ответ Христа был: «Знание не пойдет вам на пользу. Есть нечто большее, чем хотелось бы: «Если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие». отношение смиренного, радостного подчинения воле небес — это принятие в нашу природу нового жизненного принципа, так что мы не только «рождены от женщин», как мужчины, которых Христос сравнивал с Иоанном, но и от более высокого рождения становятся причастниками высшей жизни и рождены от Духа Божия. Таковы условия — с нашей стороны принятие со смирением, беспомощностью, зависимым доверием, как у детей, с Божьей стороны — наделение в ответ на эту зависимость и доверие высшим принципом жизни — вот условия, на которых мы может выйти из царства тьмы в царство Сына Его любви.
Если это так, то нам следует далее рассмотреть величие, которое принадлежит наименьшему из тех, кто таким образом переступил порог и пришел проявить радостное подчинение воле Божией. Высшее достоинство человеческой природы, самое высокое благородство, на которое она способна, — это подчиниться воле небесной. «Главная цель человека — прославлять Бога». Ничто не приводит жизнь к такой верховной власти, как когда мы возлагаем всю нашу волю к Его ногам и говорим: «Ломай, сгибай, формируй, формируй, как Ты пожелаешь». Мы находимся в более высоком положении, когда находимся в руке Господа. Его инструменты и пешки на Его доске, чем мы, когда стремимся управлять своей жизнью по своему усмотрению. Достоинство происходит от подчинения, и те, кто соблюдают заповеди Божии, являются аристократией мира.
Затем, далее, приходит мысль, что величие, принадлежащее наименьшим из малых в Царстве, проистекает из их более близкого отношения к Спасителю, работу которого они яснее знают и более полно принимают. Часто говорят, что ребенок воскресной школы, который может повторить великий текст: «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего Единородного, чтобы всякий верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную», стоит намного выше пророка. , праведник, и сам Иоанн. Это не совсем так, ибо познание истины не является тем, что вводит в Царство; но это правда, что самый слабый, самый смиренный, самый невежественный среди нас, кто постигает истину о посланном Богом Сыне, смерть которого есть жизнь мира, и который поэтому живет, приютившись близко к небу, ходит в свете далеком ярче, чем сумерки, освещавшие Крестителя, или еще более тусклые лучи, достигавшие пророков и праведников древности. Это не вопрос характера; это вопрос позиции. Истинное величие регулируется близостью к небесам, а также пониманием и присвоением Его работы себе. Карлик на плечах великана видит дальше великана; и «меньший в Царстве», будучи ближе к небесам, чем когда-либо могли быть люди древности, потому что обладание более полным откровением Бога в Нем больше, чем величайший извне. Те, кто обладают, даже в зародыше, тем новым жизненным принципом, который приходит в меру веры человека в Господа, тем самым возвышаются над святыми, мучениками и пророками древности. Самый смиренный христианин постигает более полного Христа и благодаря этому обладает более полной духовной жизнью, чем древние герои веры. Классификация Христа здесь ничего не говорит об индивидуальном характере. В нем ничего не говорится о вопросе обладания истинной религией или духовной жизнью древними святыми, а просто говорится, что, поскольку мы имеем более полное откровение, мы, следовательно, постигая это откровение, находимся в более благословенном положении: «Бог уготовив нам нечто лучшее, чтобы они без нас не достигли совершенства». Самое низкое в более высоком порядке выше, чем самое высокое в более низком порядке. Подобно тому, как геолог раскапывает слои и, отмечая появление новых типов, заявляет, что самый низший экземпляр млекопитающих выше, чем высший предшественник рептилий или птиц, так и Христос говорит: «Тот, кто есть самый низкий в Царстве Небесном, больше его».
Братья! эти мысли должны стимулировать и упрекать нас в том, что, имея так много, мы так мало этим пользуемся. Мы знаем Бога более полно и имеем более сильные мотивы служить Ему, а также большую духовную помощь в служении Ему, чем это было у кого-либо из могущественных людей древности. У нас есть более полное откровение, чем было у Авраама; есть ли у нас десятина его веры? С нами есть более могущественный военачальник воинства Господня, чем тот, что был до Иисуса Навина; есть ли у нас хоть немного его мужества? У нас есть более нежное и полное откровение об Отце, чем у псалмопевцев древности; Неужели наши устремления к Богу, Которого мы знаем гораздо лучше, сильнее, чем у них в сумерках откровения? Дикарь с панцирем и костяным ножом выполнит тонкую резьбу, которая посрамит наших рабочих с их современными инструментами. Индус, ткущий в сарае со стенами из бамбука и крышей из пальмовых листьев, на грубом ткацком станке, таком же, каким пользовались его предки три тысячи лет назад, будет шить муслин, с которым ланкаширские машины не смогут соперничать. Мы возвышены положением, постараемся, чтобы Авраам, и Исаак, и Иаков, и все святые не посрамили нас, чтобы величайший не стал самым виновным, и чтобы вознесение на небо не привело к унынию к погибели. .
II. Обратите внимание на ничтожность великих в царстве.
Здесь наш Господь признает тот факт, что будут различные положения, что в Храме будет внешний и внутренний двор, а также аристократия в царстве. «В большом доме есть не только сосуды из золота и серебра, но и деревянные и глиняные». Когда человек проходит на территорию, остается открытым вопрос, насколько далеко в благодатные глубины земли он проникнет. Или, если отбросить эту цифру, если мы, христиане, ухватились за Иисуса Христа и в Нем получили царство и новую жизненную силу, все еще остается вопрос, насколько и насколько верно мы будем использовать эти дары. , и какое место в земном опыте и проявлении Его Царства мы займем. Внутри него есть большие и малые.
Поэтому для всех нас возникает очень важный вопрос: как мы можем не просто довольствоваться, как многие из нас, тем, что пробрались внутрь и едва перешли обе ноги через границу, но и стать великими в Царстве. Позвольте мне ответить на этот вопрос в трех предложениях. Малые в Царстве Господнем становятся великими благодаря постоянному упражнению в том же самом, что привело их туда вначале. Если величие зависит от положения по отношению к небу, то чем ближе мы приближаемся к Нему и чем больше мы сохраняем любящее прикосновение и общение с Ним, тем больше мы будем в Царстве. Опять же, малые в Царстве Господнем становятся великими через самозабвение в служении. «Тот, кто будет большим среди вас, пусть будет вашим министром». Самоуважение затмевает человека, самозабвение возвеличивает его. Если вы когда-нибудь встретите, даже в повседневной жизни, следы людей, которые много думают о себе и живут главным образом для себя, сразу же понизьте этих людей в вашей оценке. Независимо от того, есть ли у вас такое же бревно в вашем глазу или нет, вы можете увидеть соринку в их глазах и сразу же уменьшите свою оценку их. То же и в Господнем царстве, только в бесконечно более высокой форме. Там стать маленьким — значит стать великим. Опять же, малые в Царстве Господнем становятся великими не только благодаря тому, что они близко прилепились к Источнику всякого величия и черпают оттуда более высокое достоинство посредством подавления и распятия самоуважения и самоуважения, но и благодаря постоянному послушанию своим Заповедь Господня. Как Он сказал в Нагорной проповеди: «Кто сотворит и научит хотя бы одной из заповедей сих малейших, великим наречется в Царстве Небесном». Чем выше мы находимся, тем больше мы обязаны скрупулезно подчиняться малейшим предписаниям. Чем больше мы послушны самой легкой из Его заповедей, тем более великими мы становимся. Так меньший в царстве может стать там величайшим, если только, прилепившись к небу, забудет себя, и будет жить для других, и творить волю Отца.
III. Наконец, я на мгновение выхожу за пределы своего текста и отмечаю совершенное величие всего в совершенном царстве.
Само понятие Царства Божия, установленного в действительности, хотя и несовершенно здесь, на земле, требует, чтобы где-то, в какое-то время и каким-то образом произошло адекватное, всеобщее и вечное проявление и установление его. Если здесь и сейчас по всему миру разбросаны люди, которые, несмотря на большие препятствия и многочисленные перерывы в своем послушании, по-прежнему остаются подданными этого царства и пытаются исполнять волю Божью, если только мы не вынуждены произносить интеллектуальное замешательство, должна быть область, в которой это воля будет исполнена в совершенстве, будет совершаться постоянно, будет осуществляться повсеместно. Послушание, которое мы оказываем Ему, именно потому, что оно нарушено таким большим бунтом, ослаблено таким большим безразличием, затруднено таким количеством помех, затруднено таким количеством ограничений, указывает, как своими достижениями, так и своими несовершенствами, в область, где помехи, ограничения и перерывы исчезнут, и воля Господа станет его жизнью и светом.
Итак, перед нами встает прекрасная перспектива того Небесного Царства, в котором все, что здесь прервано и сорвано, станет реализованным эффектом.
Это состояние обязательно должно быть состоянием постоянного прогресса. Ибо если величие состоит в постижении и присвоении Христа и Его дела, то нет пределов возможному расширению и уподоблению Ему человеческого сердца, и богатство славы Его совершенно безгранично. Бесконечный Христос, который должен быть ассимилирован, и неопределенная способность к ассимиляции в нас являются гарантией того, что в вечности мы увидим растущий прогресс подданных Царства, подобных Царю.
Если существует этот бесконечный прогресс, который является единственным представлением о рае, которое облекает радостью и миром ужасную мысль о бесконечном существовании, тогда там тоже будут степени и старое различие «наименьшего» и «величайшего» в царстве. будет существовать до конца. Армия идет вперед, но не все идут в ногу. Те, кто впереди, не перехватывают ни благословений, ни света, которые приходят к самым задним рядам; а те, кто позади, наступают и не завидуют тем, кто возглавляет марш.
Только вспомним, брат, что различие меньшего и великого в Царстве, в его несовершенных формах на земле, переносится далее в Царство в его совершенной форме на небо. Высшая точка наших достижений здесь является отправной точкой нашего прогресса там. «Вход должен быть обслужен»; нам можно «служить обильно», или мы можем быть «спасены, как бы из огня». Давайте позаботимся о том, чтобы, будучи меньшими в своих глазах, мы принадлежали к величайшим в Царстве. А чтобы мы могли это сделать, давайте крепко держаться Источника всякого величия, Самого Христа, и так мы начнем путь растущего величия на протяжении веков вечности. Присоединиться к Нему – это величие, какими бы маленькими нас ни считал мир. Быть отделенным от Него — значит быть маленьким, хотя осанна мира может ошибочно называть нас великими.

ЛУКА VII. 30. СРАЖЕНИЕ ЦЕЛИ БОГА
«Фарисеи и законники отвергли волю Божию против себя, не крестившись от Него». — ЛЮК VII. 30.
Наш Господь только что излил безграничную хвалу на голову Иоанна Крестителя. Восхваление было тщательно выбрано, поскольку оно последовало и было вызвано выражением через посланников сомнений Иоанна в мессианстве Христа. Чтобы это не поколебало доверие людей к Предтече и не заставило их думать о нем как о слабом и непостоянном, Христос говорит о нем в восторженных словах, которые предшествуют моему тексту, и заявляет, что он не «трость, колеблемая ветром».
Но то, чем был Иоанн, имело меньшее значение для небесных слушателей, чем то, что они сделали с посланием Иоанна. Поэтому наш Господь быстро переходит от Своего восхваления Иоанна к резкому обращению к Своим слушателям. В этом контексте Он описывает двойное обращение, которое было получено этим посланием; и поэтому описывает это как описание, раскрывающее сокровенные характеристики приема или отклонения сообщения. Что касается первых, Он говорит, что масса простого народа и отверженные мытари «оправдали Бога»; под этим замечательным выражением, по-видимому, подразумевается, что принятие ими вести Иоанна и крещение признали Божью праведность, обвинив их в грехе и потребовав от них покаяния.
С другой стороны, официальный класс, образованные люди, ортодоксально-порядочные люди, т. е. мертвые формалисты, «отвергли волю Божию против себя».
Слово «отвергнутый» правильнее было бы перевести как «разочарованный», «препятствовавший», «освобожденный» или что-то в этом роде, как и в других местах Писания, где оно переводится как «отмененный», «освобожденный» и «отвергнутый». как. И если мы примем это значение, из этого великого слова Учителя вытекают две мысли: не верить Слову Божьему — значит мешать замыслу Бога, и что мешать Его замыслу — значит вредить себе.
I. И я отмечаю, во-первых, что единственная цель, которую Бог имеет в виду, говоря с нами, людьми, — это наше благословение.
Полагаю, мне нет нужды указывать вам, что «совет» здесь означает не совет, а намерение. Что касается непосредственно рассматриваемого вопроса, то целью или советом Бога при послании Предтечи было, прежде всего, произвести в умах людей истинное сознание своей греховности и необходимости очищения; и таким образом подготовить путь для пришествия Мессии, который принесет им внутренний дар, в котором они нуждались, и таким образом обеспечит их спасение. Намерение заключалось, во-первых, в том, чтобы привести к покаянию, но это была подготовка к тому, чтобы принести им полное прощение и очищение. И поэтому мы можем справедливо расширить эту мысль до гораздо более великой и благородной, которая особенно применима к посланию Бога в Господе, и сказать, что единственный замысел, который Бог имеет в виду в Евангелии Своего Сына, - это высшее благословение. — то есть спасение — каждого человека, к которому это обращено.
Итак, под Евангелием, которое, как я говорю, имеет единый замысел в божественном уме, я имею в виду то, что, по моему мнению, означает Новый Завет, всю совокупность истин, которые лежат в основе и вытекают из факта Смерти и Воскресения Христа. и Вознесение, которые вкратце таковы: грех человека, беспомощность человека, Воплощение Сына Божия, Смерть Христа как жертва за грех мира; Вера, как одна рука, которой мы хватаем благословение, и дар Божественного Духа, который следует за нашей верой и дарует нам сыновство и подобие небесам, чистоту жизни и характера и, наконец, рай. Это, насколько я понимаю, в самых общих чертах то, что подразумевается под Евангелием Иисуса Христа.
И теперь я хочу обратить ваше внимание, дорогие друзья, на то, что эта великая и возвышенная совокупность истин, ставших известными нам, как я полагаю, от Самого Бога, имеет в виду одну единственную цель, и ни одну другую, а именно. чтобы каждый человек, услышавший это, мог приобщиться к спасению и надежде, которую оно приносит. Увы, это имеет двоякий эффект! но двойной эффект не подразумевает двойной цели. Существовали схемы так называемого христианского богословия, которые затемнили божественный характер в этом отношении и затмили великую мысль о том, что Бог имеет одну и только одну цель, когда Он говорит с нами со всей доброй верой, ничего не желая. иначе, кроме того, что мы будем собраны в Его сердце и станем участниками Его любви. Он не желает, чтобы кто-то погиб, но чтобы все пришли к познанию истины.
Если да, то перед каждым из нас возникает очень острый и прямой вопрос: выполняет ли это Евангелие во мне свою цель? Есть много второстепенных благ, вытекающих из христианского откровения, например, благословения для общественной внешней жизни, которые подобны цветам, растущим на его пути; но если оно не достигло своей единственной цели в отношении вас и меня, оно полностью потерпело неудачу. Бог имел в виду Свое слово, чтобы спасти вашу душу. Сделано ли это? Это вопрос, на который сможет ответить любой человек, если он будет честен с самим собой.
Далее, эта единственная цель божественной речи охватывает в своем намерении каждого из слушателей этой вести. Я хочу собрать широкую общую мысль: «Бог так возлюбил мир, что послал Своего Сына для всякого верующего» в этот острый момент: «Бог так возлюбил меня, что послал Своего Сына, чтобы я, веруя, мог иметь жизнь». вечный.' Мы никогда не поймем универсальность христианства, пока не оценим личность и индивидуальность его послания, обращенного к каждому из нас. Бог не теряет тебя в толпе, не теряйся в ней и ты, и не забудь понять, что под Его самыми широкими заявлениями подразумевается лично ты. Именно твое спасение имел в виду Христос, когда Он стал человеком и умер на Кресте; и именно ваше спасение Он имел в виду, когда говорил Своим слугам: «Идите по всему миру» — есть универсальность — «и проповедуйте Евангелие всей твари» — есть индивидуальность.
Далее, Бог поистине стремится осуществить эту цель даже сейчас, моими устами, поскольку я верен своему Учителю и своему посланию. Внешняя видимость того, о чем мы сейчас говорим, такова, что я пытаюсь, довольно неуклюже, поговорить с вами. Вы можете судить об этой службе по правилам риторики или по чему угодно еще. Но вы не доберетесь до сути вещей, если не почувствуете, как я молюсь, чтобы каждый из вас почувствовал, что даже со всеми моими недостатками в моей голове — а я знаю их лучше, чем вы можете мне сказать — я, подобно всем истинным людям, повторяющим весть Божию так, как они ее уловили, ни больше, ни меньше, и погрузились в нее, могут осмелиться сказать, как сказал Апостол: «Итак, мы — послы Божии, как бы Бог умолял нас, мы молимся вместо Господа». Голос Иоанна был откровением Божьего замысла, и голос каждого истинного проповедника Иисуса Христа не в меньшей степени.
II. Во-вторых, этой единственной божественной цели, или «совету», можно помешать.
«Они разрушили совет Божий». Из всех тайн этого необъяснимого мира глубочайшая, материнская тайна всего состоит в том, что при наличии бесконечной воли и существа существо может помешать бесконечному. Я сказал, что это тайна из тайн: «Наша воля принадлежит нам, и мы не знаем как» — Нет! на самом деле мы этого не делаем! — «Наша воля — наша воля сделать их Твоими». Но эта цель обязательно требует возможности альтернативы: наша воля принадлежит нам, и мы отказываемся «сделать ее Твоей». Возможность загадочна; реальность этого факта трагична и сбивает с толку. Нам не нужны никакие доказательства, кроме нашего собственного сознания; и если бы об этом умолчали, мы получили бы тот же самый факт, полностью подтвержденный в состоянии окружающего нас мира, что, к сожалению, показывает, что Божья «воля» еще не исполнена «на земле так, как она есть на небесах», но что люди могут и совершают ее. восстают против Бога и противостоят Его самым милостивым целям. И всякий, кто отказывается принять послание Божие в Господе и спасение Божие, открытое в этом послании, тем самым ставит себя в боевой порядок против бесконечности, и насколько это в нем есть (то есть в отношении его собственного личного состояния и характера). ) противоречит святейшей воле Божией.
Итак, братья, я сказал, что в Божественном сердце была только одна мысль, когда Он послал Своего Сына, и это было спасти вас, меня и всех нас. Но эта мысль не может не быть разрушена и лишена всякого эффекта для человека из-за неверия. Ибо нет другого способа, которым любой человек мог бы стать причастником духовных благословений, включенных в это великое слово «спасение», кроме как через простое доверие Господу. Я не могу слишком часто и искренне настаивать на этой простой истине, которая, как бы она ни была очевидна, часто затуманивается и многими людьми вообще никогда не воспринимается, что, когда Апостол говорит: «Сила Божия есть сила Божия ко спасению каждому». верующего», он не устанавливает никаких ограничений универсальности или адекватности этой силы, а лишь выдвигает простое условие, заложенное в самой природе вещей и природе даруемых благословений, что если человек не доверяет Богу, он не может получить их, и Бог не может дать ему их, хотя Его сердце жаждет дать ему их, Он не может этого сделать. Как может человек извлечь пользу из лекарства, если он стиснет зубы и не будет его принимать? Как может какая-либо истина, в которую я отказываюсь верить, оказать на меня какое-либо влияние? Как возможно, чтобы благословения прощения и очищения были дарованы людям, которые не знают о своей нужде в прощении и не желают омыться от своих грехов? Как может быть излияние Божественного Духа в сердце, которое плотно закрыто от Его входа? Словом, как человек может спастись тем спасением, которое предлагает Евангелие, кроме как при условии его простого упования на Господа Даятеля, я, со своей стороны, не вижу. И поэтому я напоминаю вам, что воспрепятствование Божьему замыслу является ужасной прерогативой неверия.
Затем заметьте, что, в соответствии с контекстом, вам не нужно прилагать больших усилий, чтобы свести на нет милостивое намерение Божие о вас. «Они разрушили волю Божию, не крестившись от Него». Они ничего не сделали. Они просто ничего не сделали, и этого было достаточно. Нет необходимости в резком антагонизме по отношению к адвокату. Сложите руки на коленях, и дар не войдет в них. Крепко сожмите их и заведите за спину, и оно не сможет прийти. Достаточно одного отрицания, чтобы погубить человека. Вам не нужно ничего делать, чтобы убить себя. В океане, когда спасательный пояс находится в пределах досягаемости, просто не протяни к нему руку, и ты упадешь, как камень, на самое дно. «Они отвергли совет», «будучи неверными» — и все.
Кроме того, люди, которые подвергаются наибольшей опасности сорвать милостивый замысел Божий, - это не негодяи, не мужчины и женщины, погрязшие по брови в застойной луже чувственного греха, а чистые, респектабельные, посещающие церковь и часовню, слушающие проповеди, учение, критикующее фарисеев. Мужчина или женщина, увлеченные страстями, заселившими в его членах, не так безнадежны, как человек, в духовную природу которого вселился демон самодовольной праведности, или который, как бывает у многих мужчина и женщина, сидящие сейчас на этих скамьях, слушали или, во всяком случае, слышали, как мужчины проповедуют, как я пытаюсь проповедовать, с детства, и никогда ничего не делали в связи с этим. Это безнадежные люди. Фарисеи – а во всех наших собраниях есть множество их праправнуков – «фарисеи… сорвали волю Божью».
III. Наконец, это препятствование приносит вред самому себе.
Небольшая лодка идет поперек носа шеститысячного парохода с двигателями тройного расширения, развивающими скорость двадцать узлов в час. Как вы думаете, что станет с лодкой? Вы можете помешать Божьему замыслу относительно себя, но великая цель продолжается и продолжается. И «Кто ожесточился против Него и преуспел?» Вы можете помешать достижению цели, но это будет противно.
Подумайте, что вы потеряете, если не будете иметь ничего общего с этим Божественным советом спасения. Подумайте не только о том, что вы теряете, но и о том, что вы навлекаете на себя; как вы связываете свой грех с вашими сердцами; как вы протягиваете руки и приближаете к себе болезнь и смерть; как вы не можете отвернуться или быть равнодушными к милостивому, сладкому, умоляющему голосу, который говорит с вами с Креста и Престола, не причиняя при этом вреда (во многих других отношениях, о которых у меня есть время подробно рассказать сейчас) вашим собственным характер и внутренняя природа. И подумайте, как скрываются темные и торжественные результаты, о которых мне не подобает говорить, но которые мне еще менее подобает — при моей вере — скрывать. «По смерти суд»; и что тогда станет с теми, кто мешает божественному совету?
Эти раны, многие, глубокие и смертельные, нанесены самим себе. За посланием Божьим и неверием в него следуют ужасные последствия; но это не Его намерение. Это результаты нашего неправильного употребления Его милостивого слова. «О, Израиль!» — воскликнул пророк, — «ты погубил самого себя». Счастье или горе человека — это его собственное дело, и только его собственное дело. Ни на небесах, ни на земле, ни в аду нет существа, ответственного за вашу потерю, кроме вас самих. Мы сами себе предатели, сами себе убийцы, сами себе обвинители, сами себе мстители и — я собирался сказать, и это правда — свой собственный ад.
Дорогие друзья! это послание приходит к вам еще раз сейчас, что Иисус Христос умер за ваши грехи, и что если вы поверите Ему как своему Спасителю и будете повиноваться Ему как своему Владыке, вы будете спасены вечным спасением. Даже моими устами Бог говорит с тобой. Что вы собираетесь делать с Его посланием? Собираетесь ли вы принять это и «оправдать» Его, или вы собираетесь отвергнуть это и помешать Ему? Вы помешаете Ему, если будете относиться к моим словам сейчас как к простой проповеди, которую нужно раскритиковать и забыть; вы помешаете Ему, если сделаете что-нибудь с Его посланием, кроме как принять его близко к сердцу и полностью полагаться на него. Если вы этого не сделаете, вы — самоубийцы; и ни Бог, ни человек, ни дьявол не виноваты в вашей гибели. Он может сказать вам, как сказал Его слуга: «Кровь ваша на ваших головах; Я чист.' Иисус Христос призывает каждого из нас: «Обратитесь! поверни! Почему вы умрете? Пока я живу, мне не нравится смерть нечестивцев».
ЛУКА VII. 34. Прожорливый человек и пьяница.
«Сын Человеческий пришёл есть и пить; а вы говорите: вот человек чревоугодный и пьяница, друг мытарям и грешникам! 34.
Иисус Христос очень редко обращал внимание на туман клеветы, окутывающий Его. «Когда Его поносили, Он больше не поносил». Если Он когда-либо и упоминал о них, то это было ради людей, которые вредили себе, произнося их. Итак, здесь, без малейшего следа раздражения, Он цитирует злобное обвинение, которое, очевидно, было в народных устах и о котором мы никогда бы не узнали, если бы Он не повторил его; не со злобой, а просто для того, чтобы Он мог указать на капризную непоследовательность придираться к Иоанну и к Себе на совершенно противоположных основаниях. Первый не устроил, потому что он не ел и не пил. Что ж, если Его аскетизм не понравился, то, несомненно, будет прославлена сердечность Христа, пришедшего и делающего то и другое. Но Его отвергают, как и другого. В чем причина этой неприязни, которая может выглядеть сразу по-разному? Не те черты, на которые оно претендует, а нечто гораздо более глубокое: неприязнь к небесной мудрости, посланниками которой были Иоанн и Иисус. Дети мудрости увидят, что оба варианта правильны; дети безумия осудили бы их обоих. Если сообщение нежелательно, все, что посланник может сказать или сделать, не будет правильным.
То же самое происходит и сегодня. Не обращайте внимания на последовательность, находите недостатки в христианстве со всех сторон и во всех его проповедниках, хотя при этом вам приходится противоречить самому себе. Возразите этому человеку, что он слишком учёный и доктринальный; тому, что он слишком неграмотен и не дает пищи для размышлений; этому, что он всегда гремит осуждением; тому, кого он всегда переполняет любовью; тому, что он постоянно твердит об обязанностях; тому другому, что он витает в облаках и забывает о задачах повседневной жизни; этому, что он сенсационен; тому, что он уныл; И так далее, и так далее. Поколение, которое не любило ни трубить, ни скорбеть, еще имеет своих представителей.
Но меня сейчас интересует не непоследовательность противников Иоанна и Иисуса, а просто эта карикатура, которую Он цитирует у них на некоторые Свои характеристики. Это искаженное преломление луча света, исходящего от Его лица сквозь мутную, густую среду их предрассудков. И если мы сможем, я хотел сказать, снова выпрямить его, мы увидим часть Его славы. Я беру эти два пункта моего текста отдельно, потому что они тесно связаны с нашим замыслом и охватывают разные темы.
I. Прошу вас, во-первых, обратить внимание на свидетельства врагов о радушном участии небес в радостях и нуждах общественной жизни.
«Сын Человеческий пришел есть и пить». Нет ничего такого, что клевета, если она достаточно злонамеренна, не могла бы превратиться в обвинение; и на основе славных и значительных фактов, полных уроков и содержащих сильные подкрепления центральной истины Евангелия, эти люди выдвинули это обвинение: «пьяница вина и чревоугодник». Факты были фактами; выводы были клеветой.
Обратите внимание, насколько драгоценным и насколько показательным в самой центральной истине христианства является этот простой факт: «Сын Человеческий пришёл есть и пить». Тогда этот столп всей нашей надежды, Воплощение слова Божьего, станет несокрушимым. Сидящий за столами, алкающий в пустыне, изнемогающий у колодца, выпрашивающий глоток воды у женщины и говорящий на кресте Своем: «Жажду!» — Он есть Воплощение Божества, явление Бога во плоти. Трепет, тайна, благоговение, надежда и доверие охватывают тот факт, в котором предрассудки и неприязнь могли найти лишь повод для клеветы.
Едой и питьем, Он заявил, что «поскольку дети были причастниками плоти и крови, то и Он Сам принимал участие в том же». Если верно, что всякий дух, исповедующий, что Иисус Христос пришёл во плоти, от Бога», то верно и то, что ни одно чудо в Его жизни, ни какая-либо сверхъестественная слава, которую мы привыкли считать свидетельством Его величия, , более благословенны и более важны как откровения Его природы, чем тот факт, что «Сын Человеческий пришел есть и пить».
Но далее обратите внимание, как истина, придавшая окраску клевете, свидетельствует о том, что Иисус Христос представляет миру высший тип мужественности. Идеал жизни – это не подавление, а посвящение материальных удовольствий и удовольствий аппетита. И они подобны Мастеру, который, подобно Мастеру, приходит есть и пить, и, тем не менее, всегда держит все аппетиты и желания под жестким контролем и подчиняет их всем более высоким целям. Иоанн Креститель мог быть подвижником; Образцового Человека не должно быть.
Высший тип религии, как это показано нам в Его совершенной жизни, включает в себя принятие всех чистых материальных благ. Аскетизм — второй лучший вариант; Религия, которая может принять и оставить на втором плане все внешние и преходящие источники наслаждения и может освятить обычную жизнь, выше всех бледных отшельников и истощенных типов святости, которые сохраняют свою чистоту только тем, что избегают того, чем благороднее было наслаждаться и чтить. подчинить.
Нет ничего более поразительного в Ветхом Завете, чем то, что его герои и святые были доброжелательны к себе подобным, принимали участие в общей жизни, принимая, наслаждаясь ее благами. Они были воинами, государственными деятелями, пастухами, виноградарями; «Покупали, продавали, сажали, строили; они женились и выходили замуж», и все это время они были святыми Божиими. Это был более благородный тип религии, чем тот, который последовал за ней, в котором родился Иисус Христос. Когда преданность остывает, она покрывается коркой; а корка — суеверие и формализм и щепетильное внимание к приличиям богослужения и казуистики, вместо радостного послушания закону, и воздержание, вместо освящения, от земных наслаждений и благ.
Итак, протестуя против всего этого, показывая лучший путь и освятив путь, потому что Он шел по нему, «Сын Человеческий пришел есть и пить». Отныне каждый стол может быть столом причастия, а каждая трапеза может быть таинством, принимаемым в соответствии с Его предсмертным наказом: «Это делайте в Мое воспоминание». Если мы сможем почувствовать, что Христос сидит с нами на пиру, то пир будет чистым и добрым. Если это так, что мы не осмеливаемся представить себе, что Он составляет нам там компанию, то это не место для нас. Куда бы ни пошел Иисус Христос, освящение Его присутствия все еще сохраняется; Что бы ни делал Иисус Христос, Его слуги могут делать, если в том же духе и таким же образом.
Он освятил детство, когда положил младенца на руки Своей матери; Он святил детство, когда еще мальчиком был послушен Своим родителям; Он чтил юность во все годы тихого уединения и незаметного служения в Назарете; Он освятил каждую часть человеческой жизни и опыта, вынеся его. Любовь освящается, потому что Он любил; слезы священны, потому что Он плакал; жизнь – это поклонение, или может быть таковой, потому что Он прошел через это; и сама смерть облагорожена и освящена, потому что Он умер.
Только давайте помнить, что, если мы хотим осуществлять это благословенное освящение обычных вещей, примером которых Он показал нам, мы должны использовать их так, как это делал Он; то есть таким образом, чтобы наше общение с Богом не было нарушено этим, и чтобы ничто в них не затемняло видение и не подрезало крылья устремленному и взирающему на небо духу. Братья! Тенденция наших дней — и во многих отношениях это радует — состоит в том, чтобы восстать против крайней узости прошлого, которая предписывала и запрещала множество произвольных и ненужных воздержаний и практик как признака христианского исповедания. . Но хотя я никому не уступлю в своем радостном применении принципа, лежащего в основе того великого факта, что «Он пришел есть и пить», в этом месте мне хотелось бы сделать предостережение, которое, возможно, не будет столь желанно для некоторых из них. ты как линия мысли, которую я преследую. Вот что: было бы ошибкой цитировать пример Христа как прикрытие для роскоши и излишеств и стремления к материальным удовольствиям, которые не невинны сами по себе или смешаны со многим, что не невинно. Так называемые христиане накрывают множество столов, за которыми не сядет Иисус Христос. Многие люди затемняют свой дух, ослабляют свою лучшую часть, ослепляют себя по отношению к потустороннему из-за того, что они берут на себя свободу, как он говорит, которую дает христианство, широко и щедро истолкованное, участвовать во всех внешних удовольствиях. Я сказал, что аскетизм не есть высшее, но иногда он необходим. Лучше наслаждаться и подчинять, чем воздерживаться и подавлять, но воздержание и подавление часто необходимы для верности и благородной жизни. Если я обнаружу, что мое наслаждение невинными вещами вредит мне или имеет тенденцию стимулировать тягу, находящуюся вне моего контроля; или если я найду, что воздержание от невинных дел увеличивает мою силу помогать брату и бороться с опустошающим грехом; или если вещи хорошие и невинные сами по себе, а в некоторых отношениях желательные и достойные восхищения, как, например, театр, безвозвратно переплетаются со злыми вещами, то пример Христа не является оправданием нашего участия в этом. Лучше нам отсечь обидящую руку и так, хоть и увечно, войти в жизнь, чем, сохранив две руки, уйти во тьму смерти. Иисус Христос «пришел есть и пить», и потому самое высшее и лучшее состоит в том, чтобы люди-христиане невинно, с должным контролем и всегда сохраняя связь с Богом, наслаждались всеми внешними благами, только подчиняясь этому закону». едите ли вы, пьете ли, или что бы мы ни делали, чтобы все делать во славу Божию», и помня это предостережение: «Сеющий в плоть, от плоти пожнет тление».
II. Теперь, во-вторых, обратите внимание на свидетельство врагов о том, что Христос есть
Друг изгоев.
Как я сказал о другом обвинении, так я говорю и об этом: факты были фактами, выводы были ошибками. Клеветники видели, как никто не мог не видеть, что между Иисусом, мытарями и грешниками существовало странное взаимное влечение; что блудницы, как и маленькие дети, казалось, тянулись к Нему; и что Он, очевидно, наслаждался обществом тех, в присутствии которых, частью из гордости, частью из национальной вражды, частью из бессердечного самодовольства, фарисейство с отвращением собирало вокруг себя свои изящные юбки, чтобы ни пятнышко не упало на их чистоту. При этом низкие натуры, которые всегда неправильно понимают высоких, потому что они могут верить только в столь низкие мотивы, как их собственные, сказали об Иисусе: «Ах! вы можете определить, что Он за человек, по тому, в какой компании Он находится. Он друг мытарей, потому что Он плохой еврей; друг грешников, потому что Ему нравятся их злые пути».
Было таинственное чувство сочувствия, которое привлекло Иисуса Христа к этим бедным людям и привлекло их к Себе. Прошло бы много времени, прежде чем какая-либо кающаяся женщина пришла бы и плакала у ног Гамалиила и ему подобных. Пройдет немало времени, прежде чем какие-либо грешные люди со слезами и в то же время с доверием найдут путь к этим самодовольным лицемерам. Но совершенная чистота каким-то образом привлекает нечистых, хотя предполагаемая святость всегда их отталкивает. И это признак не того, что человек плох, а того, что он добр по-христосски, если изгои, не осмеливающиеся приблизиться к твоему почтенному народу, тянутся к Нему. Ой! если бы нас было больше, подобных Иисусу Христу в нашей чистоте, было бы больше тех, кто заслуживал бы клеветы, которая есть хвала – «друг грешников».
Это было свидетельством Его любви, о чем мне нет необходимости напоминать вам. Полагаю, нет ничего более поразительного во всей чудесной и уникальной картине Иисуса Христа, нарисованной в Евангелиях, чем то, как две вещи, которые нам так часто кажутся противоречивыми, сливаются в прекраснейшей гармонии в Нем, а именно: бесконечная нежность и абсолютное осуждение проступка. Для меня тот факт, что эти две характеристики проявляются в совершенной гармонии в жизни Иисуса Христа, описанной в этих Евангелиях, является немалым аргументом в пользу уверенности в исторической достоверности нарисованной там картины. Ибо я не знаю ничего труднее для драматурга, или романиста, или легендотворца, чем соединить в одной картине, не делая соединения чудовищным, две вещи: совершенную чистоту и совершенную любовь к нечистому.
Но, дорогие братья, помните, что, если мы верим собственным словам Иисуса Христа, та Его странная любовь, которая охватывала в своих чистых объятиях отверженных, была не только любовью совершенного Человека, но это была любовь Бога. Сам. «Видевший Меня видел Отца». Когда мы видим Иисуса Христа, смотрящего через долину на город, со слезами на глазах в Его грустных и нежных глазах; и когда мы видим блудниц и грешников, приближающихся к Нему с новой надеждой и странным сознанием очарования, которым Он обладает; и когда мы увидим, как Он открывает Свое сердце всему нечистому, как Он возложил Свою чистую руку на язвы прокаженного, будем радоваться, веруя, что Друг мытарей и грешников есть Бог, явленный во плоти.
Далее, эта дивная, ищущая любовь Его ко всем отверженным является для нас знаком Его безграничной надежды на самых униженных.
В мире говорят о расах, слишком низких, чтобы их можно было возвысить, о людях, слишком ожесточенных, чтобы их можно было смягчить. Иисус Христос ходит по больницам мира сего и нигде не видит неизлечимых. Его надежда безгранична, потому что, прежде всего, Он видит дремлющие возможности, дремлющие в самых деградировавших; и еще потому, что Он знает, что Он несет в Себе силу, которая очистит самое нечистое и воскресит самое падшее. Есть некоторые металлы, которые сопротивляются всем попыткам улетучить их при самых высоких температурах, которые возможны в наших печах. Вынесите их на солнце, и они все превратятся в пар. Ни один мужчина или женщина, когда-либо жившие или будут жить, не настолько одурманены и скованы цепями своих грехов, что Иисус не может освободить их. Его надежда на изгоев безгранична, потому что Он знает, что каждый грех может быть очищен Его драгоценной кровью. Поэтому христианство не должно знать ничего об отчаянных случаях. В нашем понимании мира не должно быть неизлечимых, но наша надежда должна быть такой же безграничной, как надежда Учителя, привлекшего к Себе мытарей и грешников и сделавшего их святыми.
Мне нет необходимости напоминать вам, что в этом заключается уникальная слава Христа и христианства. Люди задавались вопросом, исчерпано ли христианство или нет. Какова была движущая сила всех великих движений за возвышение человечества, произошедших за последние девятнадцать столетий? Что же поразило оковы рабов? Что посылает людей среди диких племен? Встречалась ли когда-нибудь раса людей, настолько деградировавших, что послание любви Христовой не могло проникнуть в их сердца? Разве Дарвин не подписался на Патагонскую миссию — миссию, которая берет в свои руки, пожалуй, самые низшие виды человечества в мире — и не сделал ли он это потому, что его собственные глаза научили его, что в этом странном суеверии, которое мы называем Евангелием, есть сила, которой, так или иначе, никто другой не может обладать? Братья! если Церковь начинает терять свою заботу и способность привлекать изгоев и грешников, она начинает терять свою власть над Христом. Чем скорее умрет такая Церковь, тем лучше, и на ее похоронах будет мало скорбящих.
Друг мытарей и грешников подал пример всем нам, Своим последователям. Слава Богу, что сегодня есть признаки того, что христианские люди все больше и больше осознают свои обязанности по отношению к изгоям в своей собственной и других странах. Пусть они придут к ним, как это сделал Иисус Христос, без ложной лести, а с простым упреком в грехе, и все же с явным искренним сердцем, и они обнаружат, что то же самое, что привлекло этих бедных созданий к Учителю, привлечет их. другие – к самому слабому, самому слабому отражению Его в Его слугах.
И, наконец, дорогие друзья, пусть каждый думает, что Иисус Христос — мой Друг и ваш Друг, потому что Он — Друг грешников, а мы — грешники. Если бы Он не любил грешников, Ему некого было бы любить. Универсальность греха, каким бы разнообразным он ни был в своих степенях и проявлениях, делает еще более чудесным всеобщий размах Его дружбы.
Откуда мне знать, что Он мой Друг? «Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих», и когда мы еще были врагами, Он был нашим Другом и умер за нас. Как мы ответим за эту любовь? «Вы мои друзья, если сделаете все, что я вам прикажу». Во всем восточном мире и по сей день Патриарха Авраама знают именем «Друг» или «Сподвижник». Хорошо для нас, на время и на вечность, если, зная, что Иисус — наш Друг, мы отдадим себя в вере и любви, чтобы стать Его друзьями!
ЛУКА, VII:41-43 — ДВА ДОЛЖНИКА
«Был у одного кредитора два должника; один был должен пятьсот пенсов, а другой пятьдесят. 42. И когда им нечем было заплатить, он откровенно простил им обоим. Итак, скажи Мне, кто из них будет любить его больше всего? 43. Симон ответил и сказал: я думаю, тот, кому он больше всего простил» (ЛУКИ, VII: 41-43).
Все мы знаем прекрасную историю, в которой заключена эта притча. Женщина с заведомо дурным характером каким-то образом вошла в контакт с Иисусом Христом, и Он пробудил ее от чувственности и деградации и успокоил уверенностью в прощении. Итак, когда она услышала, что Он находится в ее собственном городе, что ей оставалось, как не поспешить в дом фарисея и выдержать жестокие, презрительные взгляды весьма уважаемых людей, которые встретят ее там? Она несет с собой часть добычи и инструментов своего греховного украшения, чтобы посвятить ее служению Ему; но прежде чем она успевает открыть кувшин, ее сердце открывается, и горячие слезы текут по Его ногам, нанося унижение там, где она имела в виду честь. У нее нет под рукой ничего, чтобы исправить ошибку, она не решается взять свое бедное платье, которое могло бы это сделать, но прикосновением распускает свои длинные волосы и с изобретательностью и самоуничижением любви пользуется этим. за полотенце. Затем, обретя уверенность в своем приеме и уйдя дальше, чем она намеревалась, она осмеливается приложить свои грешные губы к Его ногам, как бы прося прощения за пролитые слезы - единственные губы, за исключением губ предателя, которые записано как прикоснувшееся к Мастеру. И только тогда она осмелится излить на Него свое единственное богатство.
Что говорит фарисей? Есть ли у него вообще сердце? Он возмущён такой сценой за своим почтенным столом; и неудивительно, ведь он не мог знать, что с этой женщиной произошла перемена, а ее дурная репутация была явно печально известна. Он не удивляется тому, что она проникла в его дом, поскольку трапеза была наполовину публичной. Но он начал сомневаться, может ли человек, терпящий подобные фамильярности со стороны такого человека, быть пророком; или если бы Он был, мог бы Он быть хорошим человеком. «Он бы узнал ее, если бы был пророком», — думает он. Эта мысль лишь сомнительно верна. «Если бы Он знал ее, то оттолкнул бы ее ногою Своей», — думает он; и эта мысль явно ложна. Но праведность Симона была из тех, что собирают вокруг себя свои одежды и отталкивают бедного грешника в грязь. «Она грешница», — говорит он. Нет, Саймон! она была грешницей, но она кающаяся и находится на пути к святости, и, омывшись, она гораздо чище, чем ты, только побеленный.
Притча нашего Господа является ответом на мысль фарисея, и в ней Иисус показывает Симону, что Он знает его и эту женщину гораздо лучше, чем он. Есть три вещи, на которые я вкратце прошу вашего внимания: общий долг в различных размерах; общая несостоятельность; и любовь, как и долг, различается по размеру. Теперь запишите эти вещи по порядку.
I. Прежде всего, это общий долг.
Я вовсе не собираюсь останавливаться на той знакомой метафоре, знакомой всем нам по ее употреблению в Молитве Господней, посредством которой грех и вина за грех несовершенным образом оттеняются для нас понятием долга. Ибо пренебрежение долгом — это долг перед небом, который можно погасить только наказанием. И любой грех и последующая за ним вина и наказание могут рассматриваться под видом долга.
Но я хочу, чтобы вы обратили внимание на то, что эти двое в нашей притче, хотя и призваны быть портретами Симона и женщины, также являются представителями двух классов, к одному или другому из которых мы все принадлежим. Они оба должники, хотя один должен лишь десятую часть того, что делает другой. То есть наш Господь здесь проводит широкое различие между людьми, которые внешне респектабельны, порядочны, чистоплотны, и людьми, которые впали в привычку и живут жизнью грубых и открытых преступлений. Было много очень пагубных и расплывчатых представлений об отношении христианства к этому вопросу, распространенных на евангелических кафедрах. И я хочу, чтобы вы заметили, что наш Господь проводит широкую линию и говорит: «Да! ты, Саймон, намного лучше, чем та женщина. Она была грубой, нечистой, ее невинность исчезла, ее чистота была запятнана. Она погрязла в грязи, а вы, с вашей респектабельностью, вашей строгой моралью, вашим скрупулезным соблюдением обычных человеческих обязанностей, вы были гораздо лучше, чем она, и вам приходилось отвечать за гораздо меньше, чем она». Пятьдесят — это всего лишь десятая часть от пятисот, и существует широкое различие, которое ничто не должно стирать, между людьми, которые, невзирая на религию, пытаются поступать правильно, оставаться на путях нравственности и праведности, выполнять свой долг перед своими собратьями, контролируя свои страсти и свою плоть, и других, которые надевают поводья на шеи лошадей и позволяют им нести их куда хотят, и живут выдающимся образом для мира, плоти и дьявола. . И в евангельском христианстве нет ничего, что хотя бы в малейшей степени стирало бы это различие, а, скорее, подчеркивало бы его и отдавало бы человеку полное признание любого различия, которое есть в его жизни, поведении и характере между ним и человеком, совершившим грубый проступок.
Но с другой стороны, оно говорит, что различие, которое действительно существует и которое не следует минимизировать, в конце концов является различием в степени. Они оба должники. Они находятся в одинаковом отношении к кредитору, хотя размер задолженности весьма различен. Мы все грешные люди и стоим в одинаковом отношении к небу, хотя один из нас может быть гораздо темнее и чернее другого.
И потом, помните, что когда вы начинаете говорить о виновности действий в глазах Господа, вам нужно зайти гораздо ниже поверхности. Если бы мы могли видеть бесконечную сложность мотивов — ухудшения, с одной стороны, и облегчения, с другой, — которые связаны с совершением одного поступка, мы не торопились бы объявлять, что мытарь и блудница хуже фарисея. . Вполне возможно, что действие, которое соответствует требованиям морали мира, может, если принять во внимание (которое может проявить только Бог) мотив, ради которого оно совершается, быть таким же плохим, как, если не хуже, чем похоть и анимализм, пьянство и разврат, преступления и убийства, которые на грубых весах мира считаются тяжелее. Если вы однажды начнете пытаться измерить вину, вам придется пройти под поверхностную видимость и обнаружить, что многие белые и ослепительные поступки имеют очень гнилую внутреннюю часть, и что многие очень испорченные и грязные поступки происходят не из-за этого. испортить источник, который на первый взгляд может показаться его источником. Давайте будем очень скромными в наших оценках различной вины поступков и будем помнить, что глубоко под всеми различиями лежит фундаментальное тождество, в котором нет никакой разницы, что все мы, уважаемые люди, никогда не нарушавшие закон нация и почти никогда не бывает закона приличия в нашей жизни, и изгои, если они сейчас здесь есть, пьяницы, сластолюбцы, все мы стоим в этом отношении в одном классе. Мы все должники, ибо «все согрешили и лишены славы Божией». Змея длиной в дюйм и толщиной с плетеную веревку имеет в себе жало и яд, и это змея. А если вопрос в том, заболел ли человек оспой или нет, то одна пустула является таким же убедительным доказательством, как если бы он был весь в пятнах. Итак, помните: и тот, кто должен пятьсот, и тот, кто должен десятую часть, то есть пятьдесят, оба являются должниками.
II. Теперь обратите внимание на обычную неплатежеспособность.
«Им нечем было платить». Что ж, если нет денег, «никаких вещей» в банке, нет наличных в кассе, не на что тратить деньги, то не имеет большого значения, какова сумма долга, поскольку нет ничего, что могло бы погасить его. и независимо от того, пятьдесят ли это или пятьсот, человек одинаково не в состоянии заплатить. И это именно наша позиция.
Я признаю, конечно, что люди, не признающие ни прощающей милости Божией, ни какого-либо радостного импульса, исходящего от ощущения искупления Христа, ни какой-либо помощи, даваемой пребыванием освящающего Духа, могут совершить они многое сделали для исправления своего характера и сделали себя чище и благороднее. Но мой текст рассматривает не это, поскольку он касается прошлого. И дело в том, что под метафорой моего текста лежит то, что никто из нас не может ни в какой степени уменьшить свой грех, рассматриваемый как долг перед небом. Что мы с вами можем сделать, чтобы облегчить наши души от бремени вины? То, что мы написали, мы написали. Слезы не смоют этого, и поправки не изменят прошлого, которое стоит мрачно и необратимо. Если Бог вообще существует, то наша совесть, говорящая нам о недостатках, провозглашает вину в двух ее элементах: ощущении содеянного и предчувствии наказания за это. Виновный не может справиться с виной: с ней должен справиться Кто-то другой. Он, и только Тот, против кого мы согрешили, может прикоснуться к великому бремени, которое мы навалили на себя.
Брат! нам нечем платить. Мы можем исправить свои пути; но это не касается прошлого. Мы можем ненавидеть зло; это поможет нам удержаться от подобных действий в будущем, но не влияет на нашу ответственность за содеянное. Мы не можем прикоснуться к нему; там он стоит безвозвратно, с торжественным приговором, написанным над черной стопкой: «Каждое преступление и непослушание получат свое справедливое вознаграждение». Нам нечем платить.
Но мой текст далее предполагает, что предварительным условием прощения является признание нами нашей нищей несостоятельности. Хотя это и не указано ясно, в повествовании ясно и обязательно подразумевается, что два должника должны прийти, протянуть пару пар пустых рук и предъявить иск in formâ pauperis. Вы должны признать свою несостоятельность, если ожидаете прощения. Бог не принимает дивидендов в такой сумме в фунте и позволяет вам отдать остальное за его счет. Если вы собираетесь платить, вам придется заплатить все; если Он собирается простить, вы должны позволить Ему простить все. Должно быть одно или другое, и мы с вами должны выбрать, кого из двух мы будем поддерживать, и какой из двух будет применен к нам.
О, дорогие друзья! можем ли мы все прийти и сказать:
Я ничего не несу в руке,
Просто за Твой Крест я цепляюсь.
III. И наконец, обратите внимание на любовь, которая меняется в зависимости от прощения.
«Скажи Мне, кто из них полюбит его больше всего». Симон не проникает в замысел Христа, и в томном, полувежливом ответе, как мне кажется, есть нотка высокомерного презрения к истории и вопросу: о таком, что тот, кому он больше всех простил». Он не знал, какую батарею собираются демаскировать. Иисус говорит: «Ты рассудил правильно».
Мужчина, которому проще всего, — это мужчина, который будет любить больше всего. Что ж, этот ответ верен, если все остальные характеристики двух должников равны. Если это люди одного и того же типа, с одинаковой открытостью к чувствам благодарности и щедрости, то человек, которому отпущен меньший долг, обычно будет менее обязан, чем человек, которому отпущен больший долг. Но это так, увы! не всегда мы можем измерить пользу, приносимую проявленной благодарностью. Вступает в силу еще один элемент, а именно, осознание полученной выгоды, который измеряет благодарность гораздо точнее, чем фактическую предоставленную выгоду. И поэтому мы должны принять обе эти вещи: действительное количество, так сказать, дарованного прощения, и глубину чувства полученного прощения, чтобы получить меру любви, которая на него отвечает. Так что этот принцип распадается на две мысли, о которых мне остается сказать всего пару слов.
Во-первых, очень часто верно, что величайшие грешники становятся величайшими святыми. За всю мировую историю было множество случаев, и, слава богу, есть множество случаев, возникающих каждый день, когда какой-нибудь бедный, несчастный изгой, где-то во тьме, живущий на шелухе, которую свиньи Он ест и любит находиться в свинарнике, возвращается в дом Отца и становится гораздо более любящим сыном и гораздо лучшим слугой, чем человек, который никогда не уходил от него. «Мытари и блудницы» часто все же «входят в Царство Божие раньше» почтенных людей.
И в Манчестере есть множество людей, к которым вы бы не прикоснулись щипцами, и если бы их удалось заполучить, они стали бы гораздо более искренними и преданными христианами, чем вы. Сама сила страсти и чувства, которые увлекли их по ложному пути, правильно направленная, сделала бы их великими святыми, точно так же, как те же самые климатические условия, которые в тропиках приносят торнадо, циклоны и ужасные грозы, приносят также и обильные плодородие. Река, опустошающая нацию, запруженная в берегах, может оплодотворить полконтинента. И если человек выйдет из тьмы и оглянется на потраченные впустую годы, это может помочь ему достичь более глубокого посвящения. И если он вспомнит грязь, из которой Иисус Христос выбрал его, это свяжет его с этим Господом глубокими и священными узами.
Так что пусть ни один изгой, слушающий меня сейчас, не отчаивается. Вы можете вернуться из самой далекой тьмы, и какие бы ужасные вещи ни хранились в ваших воспоминаниях и совести, вы можете сделать их ступеньками, по которым можно подняться к самому престолу Божьему. Пусть никто из порядочных людей не презирает изгоев; возможно, из них вырастут гораздо лучшие христиане, чем мы.
Но, с другой стороны, пусть никто не думает легкомысленно о грехе. Хотя его можно простить и смести, и грубый грешник может стать великим святым, у него останутся шрамы, горькие воспоминания и привычки, которые снова всплывут после того, как мы думали, что они умерли; и старая лихорадка и лихорадка, которые мы подхватили на этой чумной земле, останутся с нами, когда мы переселимся в более здоровый климат. Никогда нехорошо, чтобы человек согрешил, даже если через его грех Бог воспользовался случаем приблизить его к Себе.
Но вторая форма этого принципа всегда верна, а именно: те, кто больше всего осознает прощение, будут наиболее плодотворны в любви. Глубина и пыл нашего индивидуального христианства в большей степени зависят от ясности нашего сознания нашей личной вины и твердости нашего понимания прощения, чем от чего-либо еще.
Почему такое множество из вас, исповедующих христианство, являются такими айсбергами в вашем христианстве? Главным образом по той причине, что ты так и не узнал в сколько-нибудь адекватной мере, насколько ты великий грешник и насколько верна, сладка и достаточна прощающая милость Христова. Итак, ты подобен Симону: ты пригласишь Иисуса на обед, но не дашь Ему ни воды для Его ног, ни мира для Его головы. Вы будете совершать обычные и необходимые проявления вежливости, но от вас никогда не исходит ни одного сердечного порыва. Вы выполняете «обязанности религии». Какая фраза! Вы выполняете религиозные обязанности. Ах! Брат мой, если бы ты спустился в ужасную яму и в грязную глину и увидел бы руку и лицо, смотрящее вниз, и руку, протянутую, чтобы поднять тебя; и если бы вы когда-либо знали, что такое восторг после того подземного опыта, когда ваши ноги были поставлены на скалу и ваше хождение утверждено, вы бы пришли к Нему и сказали: «Возьми меня всего, о Господь!» ибо весь я искуплен Тобою». «Кому мало прощается, тот мало любит». Не этим ли объясняется несовершенное христианство тысяч из нас?
Пятьдесят пенсов и пятьсот пенсов — небольшие суммы. Наш Господь имел здесь дело не с абсолютной суммой долга, а только со сравнительной суммой двух долгов. Но когда Он хотел сообщить людям, какова абсолютная сумма долга, Он сделал это в другой истории о Неверном Слуге. Он был должен своему господину не пятьдесят пенсов (пятьдесят восемь пенсов или около того), не пятьсот пенсов, а «десять тысяч талантов», что составляет около двух с половиной миллионов английских денег. И это картина нашего долга перед небом. «Нам нечем платить». Вот плата — этот Крест, этот умирающий Христос. Обратите сюда свою веру, брат мой, и тогда вы получите достаточное прощение, и это воспламенит любовь, и она переполнится в служении. Ибо отверстие в сердце, через которое входит прощение, имеет точно такую же ширину, как и отверстие, через которое выходит любовь. Христос возлюбил нас всех, и совершенно. Давайте снова полюбим Его, Который умер, чтобы мы могли жить, и понес наши грехи в Своем теле.
ЛУКА VII. 47. ЛЮБОВЬ И ПРОЩЕНИЕ
«Грехи ее многие прощаются; ибо она любила много». ЛУКА VII. 47.
В этой истории есть три фигуры, три личности, которые могут быть для нас прообразами или представителями божественной любви и всего ее действия в мире, того, как она принимается или отвергается, а также причин и последствий ее проявления. прием или отказ. Вот нелюбящий, чистоплотный, добропорядочный, самодовольный фарисей со всем своим презрением к «этой женщине». Вот женщина с тяжким грехом и великим раскаянием, великий порыв любви, вытекающий из ее сердца, как бы сметающий перед собою всю вину за ее проступки. И превыше всего, над всем размышляет, любя каждого, зная каждого, жалея каждого, желающая спасти и быть Другом и Братом каждого, есть воплощенная и проявленная божественная Любовь, познание которой есть любовь в наших сердцах, и это «жизнь вечная». Так что теперь я должен просто попросить вас взглянуть вместе со мной на некоторое время на этих трех личностей как на олицетворение для нас божественной любви, которая проявляется среди грешников, и на двойственную форму, в которой эта любовь принимается. Во-первых, среди людей появляется Христос, любовь Божия, основание всей нашей любви к Нему. Еще есть женщина, кающаяся грешница, с любовью признающая божественную любовь. И, наконец, есть фарисей, самодовольный человек, невежественный о себе и лишенный всякой любви к небу. Вот три фигуры, на которые я сейчас прошу вашего внимания.
I. Здесь стоит Христос как проявление божественной любви, исходящей среди грешников. Под этим разделом следует отметить Его личность и Его слова, роль, которую Он играет в этом повествовании, и притчу, которую Он говорит в ходе него.
Итак, во-первых, у вас есть такая мысль, что Он, как принесший нам любовь Божию, показывает нам ее, как совершенно не зависящую от наших заслуг и заслуг: «Он откровенно простил им обоим» — вот глубокие слова, в которых Он хотел указать нам на источник и основу всей любви Божией. Братья, задумывались ли вы когда-нибудь, какая чудесная и благословенная истина заключена в старых словах одного из еврейских пророков: «Не ради вас Я делаю это, дом Израилев, но ради святого Имени Моего»? Основание всей любви Божией к нам, грешным людям, говорит нам это изречение, лежит не в нас, ни в чем-либо о нас, ни в чем-либо внешнем по отношению к Самому небу. Он, и только Он, является причиной и основанием, мотивом и целью Его собственной любви к нашему миру. И пока мы не усвоили эту величественную мысль как основу всего нашего принятия в Нем, я думаю, мы еще не познали и половины той полноты, которая даже в этом мире может принадлежать нашим представлениям о любви Божией — любви, которая не имеет мотива, кроме Себя Самого; любовь, которая не вызывается даже (если можно так сказать) потребностями Его созданий; следовательно, любовь вечна, находясь в этом божественном сердце еще до того, как появились создания, на которых она могла покоиться; любовь, которая является самой себе гарантией, своей собственной причиной – безопасной и твердой, следовательно, со всей твердостью и безмятежностью божественной природы – неспособной подвергнуться воздействию нашего преступления, более глубокой, чем все наши грехи, более древней, чем само наше существование, сама сущность и существо Самого Бога. — Он откровенно простил их обоих. Если вы ищете источник божественной любви, вы должны подняться высоко в горы Божьи и узнать, что она, как и все другие Его (скажем так) эмоции, чувства, решения и цели, не имеет никакой причины, кроме Сам, никакого мотива, кроме Него Самого; лежит, окутанный тайной Его природы, которая вседостаточна для Своего собственного блаженства, и всех, чья работа и бытие вызваны, удовлетворены и завершаются Его собственной полнотой. «Бог есть любовь»: поэтому под всеми соображениями о том, чего мы можем хотеть, — более глубокая и блаженная, чем все мысли о сострадании, возникающем из чувства человеческого страдания и вида человеческого несчастья, — лежит мысль о привязанности, которая не нужно присутствие печали, чтобы вызвать ее, которая не хочет, чтобы прикосновение нашего пальца истекло, но по самой своей природе вечна, по самой своей природе бесконечна, по самой своей природе должна изливать поток своего собственного радостная полнота во веки веков!
Опять же, Христос, стоящий здесь для нас как представитель и откровение этой божественной любви, которую Он нам являет, говорит нам и о том, что, хотя она и не нами вызвана, а исходит из природы Божией, она не обращена прочь от наших грехов. «Этот человек, если бы он был пророком, знал бы, кто и что это за женщина прикасается к Нему, — говорит нелюбящее и самодовольное сердце, — ибо она грешница». Ах! нет ничего прекраснее разницы между мыслью о греховных созданиях, естественной для святого существа, и мыслью о греховных существах, естественной для самодовольного существа. Одно — презрение; другой, все жаль. Он знал, кем она была, и потому позволил ей приблизиться к Себе прикосновением своей оскверненной руки и излить достижения ее беззаконной жизни и украшения ее прежней развращенности на Его преблагословенную и святейшую главу. Его знание о ней как о грешнице, как это повлияло на Его любовь к ней? Это сделало эту любовь нежной и нежной, поскольку она знала, что она не сможет вынести откровения сияния Его чистоты. Оно смягчило Его лицо, смягчило Его тон и пронизало все Его знание и внимание к ее робкому, но в то же время уверенному подходу. «Дочь, Я знаю все об этом — все твои странствия и твои гнусные проступки: Я знаю их все, и Моя любовь сильнее всего этого. Они могут быть подобны великому морю, но Моя любовь подобна вечным горам, корни которых уходят под океан, и Моя любовь подобна вечному небу, чье сияние покрывает его повсюду». Божья любовь — это любовь Христа; Любовь Христа – это любовь Божья. И вот урок, который мы извлекаем: эта бесконечная и божественная любящая доброта не отворачивается от тебя, мой брат и мой друг, потому что ты грешник, но остается вокруг тебя, с ухаживающими приглашениями и нежными прикосновениями. если это может побудить тебя к покаянию и открыть источник ответной привязанности в твоем опаленном и сухом сердце. Любовь Божья глубже всех наших грехов. «По великой любви Своей, которою Он возлюбил нас, когда мы были мертвы во грехах, Он оживил нас».
Грех — это всего лишь облако, за которым скрывается вечное солнце во всей своей силе и тепле, не затронутое облаком; и свет еще ударит, свет Его любви еще пробьется, своими милосердными стрелами принося исцеление в своих лучах и рассеивая всю кромешную тьму человеческого преступления. И как туман собирается и катится прочь, рассеиваясь жаром этого солнца наверху неба, и обнажает прекрасную землю внизу, так и любовь Христова сияет, рассеивая туман и рассеивая туман, разжижая его в его самые толстые места и, наконец, пробился сквозь него, вплоть до сердца человека, который лежал под гнетом этой густой тьмы и думал, что туман — это небо, и что там нет солнца выше. Слава Богу! вечная любовь Божия, исходящая из глубины Его собственного существа и существующая благодаря Ему Самому, никогда не угаснет из-за греха человека.
И вот, далее, Христос учит нас здесь, что эта божественная любовь, когда она проявляется среди грешников, обязательно проявляется прежде всего в виде прощения. С должниками делать было нечего, пока долг не был погашен; не было никакой возможности даровать им другие дары высшего рода до тех пор, пока великий счет не был отменен и покончен с ним. Когда любовь Божия сходит в грешный мир, она должна прийти прежде всего как прощающее милосердие. Нет иных условий, на которых может быть соединение между человеколюбием Божьим и пустотой и греховностью моего сердца, кроме одного — что прежде всего будет очищение души моей от грехов, которые Я собрался там, и тогда появится пространство для работы и проявления всех других божественных даров. Только не думайте, что, когда мы говорим о прощении, мы имеем в виду просто изменение позиции человека по отношению к наказаниям за грех. Это еще не вся глубина библейского понятия прощения. Оно включает в себя гораздо больше, чем просто отмену внешних наказаний. Суть всего этого в том, что любовь Божия покоится на грешнике, не отвращаясь даже от его грехов, оставляя его грехи и удаляя его грехи ради Христа. Друг мой, если ты говоришь в общих чертах о великой божественной любящей доброте, которая окутывает тебя, если тебе есть что сказать, кроме Евангелия, о любви Божией как твоей надежде и уверенности, то я хочу вам поразмыслить над тем, что первое слово, которое любовь Божия говорит грешным людям, — это прощение; и если это не ваше представление о Божьей любви, если вы не считаете это первым делом, позвольте мне сказать вам, что вы можете иметь перед собой очень прекрасную картину очень красивой, нежной, добродушной доброжелательности, но вы еще даже близко не достигли высоты силы и нежности библейского понятия любви Божией. Это не любовь, которая говорит: «Ну, отложи грех в сторону и все равно дай человеку благословения», не любовь, которой нечего сказать об этом великом факте беззакония, не любовь, которая придает ему любовь, которая проходит в сердце через врата прощения, любовь, которая сначала борется с фактом греха, и ей нечего сказать человеку, пока она не скажет ему это послание .
И еще одно слово по этой части моей темы: здесь мы видим любовь Божию, исходящую таким образом от Самого Себя; не отвернутый грехами человека; быть причиной прощения; выразить себя в помиловании; и, наконец, требовательное обслуживание. «Симон, ты не дал Мне воды, ты не дал Мне поцелуя, Ты не помазал голову Мою. Всего этого Я ожидал от тебя, Я желал всего этого от тебя: Любовь Моя пришла, чтобы они зародились в сердце твоем; ты не дал их; Моя любовь ранена, как бы разочарована, и отворачивается от тебя! Да, после всего, что мы сказали о свободе и полноте, о незаслуженной, и беспричинной, и беспричинной природе этой божественной любви, - после всего, что мы сказали о том, что она есть источник всякого блага для человека, ничего не прося у него, но отдавая ему все; по-прежнему остается верным, что Божья любовь, когда дело касается людей, приходит для того, чтобы вызвать ответное эхо в человеческом сердце, и «хотя было бы очень смело приказывать, но ради любви скорее умоляет» нас дать Тот, Кто дал нам все. Таким образом, в повествовании выступает Христос как откровение божественной любви среди грешников.
II. Теперь, во-вторых, давайте посмотрим на «эту женщину» как на представительницу определенного типа характера — кающуюся, с любовью признающую божественную любовь.
Слова, которые я прочитал в своем тексте, содержат утверждение о характере женщины: «Ее грехи, которых много, прощены; потому что она любила много». Позвольте мне лишь одно слово в виде пояснения к этим словам. На них были совершены величайшие ошибки. Осмелюсь сказать, что вы видели эпитафии (я видел), часто написанные на надгробиях с этой неуместной идеей: «Очень греховно; но в человеке было много любви; и ради любви Бог миновал грех!» Теперь, когда Христос говорит: «Она возлюбила много», Он не имеет в виду, что ее любовь была причиной ее прощения – вовсе нет. Он хочет сказать, что ее любовь была доказательством ее прощения, и что это было так, потому что ее любовь была следствием ее прощения. Как, например, мы могли бы сказать: «Женщина в великой скорби, потому что она плачет»; но мы не подразумеваем под этим, что плач является причиной скорби, но средством познания скорби. Это доказательство, потому что это следствие. Или (проще говоря) не любовь предшествует прощению, а прощение предшествует любви; и поскольку любовь приходит после прощения, это признак прощения. Что это истинное толкование, вы увидите, если на мгновение оглянетесь на предыдущее повествование, где Он говорит: «Он откровенно простил их обоих: скажите же мне, кто из них будет любить Его больше?» Прощение является предпосылкой любви, а любовь является следствием чувства прощения.
Итак, первое, что следует заметить: всякой истинной любви к небу в сердце предшествуют эти две вещи: чувство греха и уверенность в прощении. Братья, невозможна никакая любовь — настоящая, глубокая, искренняя, достойная называться любовью Божией, — которая не начинается с веры в собственное согрешение и с благодарного принятия прощения у Господа. Вы ничего не делаете, чтобы получить для себя прощение; но если у вас нет прощения, у вас нет любви к небу. Я знаю, это звучит очень тяжело, я знаю, что многие скажут, что это очень узко и очень фанатично, и спросят: «Вы хотите сказать мне, что человек, чья грудь светится благодарностью из-за земных благ, не имеет любви?» — что вся та естественная религия, которая есть в людях, кроме этого чувства прощения у господина, ты хочешь сказать мне, что это не все подлинно? Да, несомненно; и я верю, что Библия и человеческая совесть говорят то же самое. Я ни на секунду не отрицаю, что в сердцах тех, кто находится в крайнем неведении относительно себя как преступников, могут существовать определенные эмоции инстинктивной благодарности и естественной религиозности, направленные к какой-то высшей силе, которую смутно считают автором их благословений. и источник великой радости: но есть ли в этом всякая живая сила? Я вообще сомневаюсь в праве называться любовью к небу именно по этой причине — потому что мне кажется, что объект любви — это не Бог, а частица Бога. Тот, кто только говорит: «Я обязан Ему дыханием и всем остальным; в Нем я живу и движусь и существую» упустило, по крайней мере, половину библейской концепции Бога. Ваш Бог, мой друг, не является Богом Библии, если только Он не предстанет перед вами, действительно облаченный в бесконечную любящую доброту; но также облаченный в строгую и непреклонную справедливость. Совершенен ли ваш Бог? Если ты скажешь, что любишь Его, и если сделаешь так, то как Бога и Отца Господа нашего Иисуса Христа? Размышляли ли вы о глубине требований Его закона? Стоял ли ты молча и пораженный мыслью о сиянии Его праведности? Прошли ли вы сквозь всю густую тьму и облака, которыми Он окружает Свой престол, и пробились наконец во внутренний свет, где Он обитает? Или это смутное божество, которому вы поклоняетесь и которого любите? Который? Ах, если человек изучит свою Библию и попытается выяснить для себя из ее правдивых записей, кем и каким образом является Бог, живой Бог, в его сердце не будет любви к этому Существу, кроме как только тогда, когда он отбросит Сам у Его ног и сказал: «Отец вечной чистоты и Бог всякой святости и праведности, прости дитя Твое, грешного сломленного человека, прости дитя Твое, ради Сына Твоего!» Это, и только это, путь, по которому мы приходим к обладанию любовью Божией, как практической силой, наполняющей и освящающей наши души; и таков Бог, которому единственному должна быть оказана наша любовь; и я говорю вам (вернее, говорит вам Библия, и говорят вам Евангелие и Крест Христов), что нет любви без прощения, нет общения и сыновства без чувства греха и признания грязного преступления!
Итак, о том, что предшествует любви Христовой в сердце; теперь несколько слов о том, что будет дальше. «Грехи ее многие прощаются; потому что она любила много». Сознание греха предшествует прощению: прощение предшествует любви; любовь предшествует всякому приемлемому и верному служению. Если хочешь делать, люби. Если хочешь знать, любимая. Эта бедная женщина знала Христа гораздо лучше, чем тот фарисей. Он сказал: «Этот человек не пророк; Он не понимает эту женщину. Да, но женщина знала себя лучше, чем фарисей знал себя, знала себя лучше, чем фарисей знал ее, знала Христа, прежде всего, гораздо лучше, чем он. Любовь – это врата всякого знания.
Эта бедная женщина приносит свою коробку с миром, возможно, реликвию прошлой злой жизни и когда-то предназначавшуюся для ее собственного украшения, и выливает ее на Его голову, расточает услуги служения, которые нелюбящему сердцу кажутся смелыми для дающего и обременительными для дающего. получатель. Она мало что может сделать, но она это делает. Ее полное сердце требует выражения и получает облегчение от высказываний в делах. Действия спонтанны, возникают по велению внутреннего импульса, а не вызваны силой внешнего приказа. Не имеет значения, какой практической цели они служат. Мотив их составляет их славу. Любовь побуждает их, любовь оправдывает их, Его любовь истолковывает их, и Его любовь принимает их. Любовь, вытекающая из чувства прощения, является источником всякого послушания, а также средством всякого познания.
Братья, мы отличаемся друг от друга во всем, кроме одного: «Все мы согрешили и лишены славы Божией»; все мы нуждаемся в любви Христа; это предлагается всем нам; но, поверьте мне, единственная ручка, которой вы можете за нее ухватиться, — это чувство собственной греховности и потребности в прощении. Я проповедую вам любовь, которую вам не нужно покупать, милость, которую вам не нужно подкупать, благодать, которая все не зависит от вашего характера, и состояния, и заслуг, которая исходит от Бога навеки и является ложью. у дверей твоих, если примешь. Вы грешный человек; Христос умер за тебя. Он приходит, чтобы дать вам Свою прощающую милость. Возьми, успокойся. Так ты будешь любить, знать и делать, и так же Он будет любить и направлять тебя!
III. Теперь одно слово, и я закончил. Здесь стоит третий персонаж — нелюбящий и самодовольный человек, не знающий любви Христа.
Он — антитеза женщины и ее характера. Вы помните традиционные особенности и характеристики класса, к которому он принадлежал. Он является прекрасным образцом из всех них. Респектабельный в жизни, строгий в нравственности, неоспоримый в православии; ни один звук подозрения никогда не приближался к его вере во все традиции старейшин; умный и образованный, высокопоставленный в рядах Израиля! Что же сделало нравственность этого человека куском мертвого небытия? Что же сделало его ортодоксия всего лишь таким количеством сухих слов, из которых ушла вся жизнь? Что это было? Единственное: в этом не было любви. Как я уже сказал, Любовь — это основа всякого послушания; без него мораль вырождается в простую казуистику. Любовь — основа всего знания; без этого религия вырождается в болтовню о Моисее, учениях и теориях; вещь, которая не убьет и не оживит, которая никогда не давала жизнь ни одной душе и не благословляла ни одного сердца, и никогда не давала силы ни одной руке для борьбы и борьбы повседневной жизни. Нет ничего более презренного и бессильного на лице земли, чем нравственность, оторванная от любви, и религиозные мысли, оторванные от сердца, полного любви Божией. Конец всему этому — быстрое разложение или длительное разложение, и в любом случае смерть и гниение. Нам с вами нужен этот урок, друзья мои. Нам бесполезно осуждать фарисеев, которые были мертвы и находились в могилах тысячу девятьсот лет. Нас всех беспокоит одно и то же; мы все пытаемся уйти от центра и удовлетворенно жить на поверхности. Мы довольствуемся тем, что можем взять цветы и воткнуть их в наши маленькие садики, без каких-либо корней, когда они, конечно, все вымирают! Люди могут пытаться развивать добродетель без религии и приобрести правильные представления о моральной и духовной истине; и частично и временно они могут добиться успеха, но одно будет ярмом рабства, а другое — бесплодной теорией. Повторяю, любовь – основа всякого знания и всякого праведного дела. Если у вас есть прочное основание, заложенное в душе, тогда знание и практика будут построены в удобное для Господа время; а если нет, то чем выше вы построите храм и чем более величественными будут его вершины, обращенные к облакам, тем более верным будет его падение в один прекрасный день, и тем ужаснее будут разрушения, когда оно произойдет. Фарисей был доволен собой, и поэтому не было в нем чувства греха, поэтому не было и покаянного признания Христа прощающим и любящим его, поэтому не было и любви к небу. Потому что не было любви, не было ни света, ни тепла в душе его, познание его было бесплодными понятиями, а болезненные дела его были душегубительным самодовольством.
Итак, все сводится к одному благословенному посланию: друг мой, Бог возлюбил нас вечной любовью. Он обеспечил нам вечное искупление и прощение. Если вы вообще хотите познать Христа, вы должны прийти к Нему как грешный человек, иначе вы вообще будете отрезаны от Него. Если ты придешь к Нему как существо грешное, бросься туда, не старайся исправиться, но скажи: «Я полон неправды и преступления; пусть Твоя любовь сойдёт на меня и исцелит меня»; ты получишь ответ, и в твоем сердце начнет жить и расти корень любви к Нему, который, наконец, расцветет во всякое знание и во всякую чистоту послушания; ибо тот, кто имел много прощения, много любит; и «любящий знает Бога», и «обитает в Господе, и Бог в Нем»!
ЛУКА VII. 50. ВОЙДИТЕ В МИР
«И сказал Он женщине: вера твоя спасла тебя; иди с миром» (ЛУКА 7). 50.
Мы видим, что наш Господь дважды и только дважды использует эту форму отсылки тех, кто получил благодеяния из Его руки. В обоих случаях слова были обращены к женщинам: один раз к этой женщине, которая была грешницей и которую висел презрением фарисей, в доме которого находился Господь; и однажды тому бедному страдальцу, который протянул истощенную руку, чтобы возложить на край Его одежды в надежде получить исцеление, - украдя ее, неведомую Даятелю. В обоих случаях присутствует великая нежность; в последнем случае даже более, чем в настоящем, ибо там Он обратился к трепещущей больной как к «дочери»; и в обоих случаях намекается на весьма примечательную связь между верой и миром; «Вера твоя спасла тебя, иди с миром».
В этих словах меня поражают три вещи; первое из них это —
I. Увольнение женщины.
Можно было бы ожидать, что наш Господь набросит щит Своего товарищества, по крайней мере на некоторое время, на эту кающуюся кающуюся и таким образом спасет ее от насмешек и насмешек ее соседей, которые знали, что она грешница. . Можно было бы предположить, что глубина ее благодарности, выраженная в ее дорогостоящем приношении и ее слезах, затронула бы Его сердце, и что Он позволил бы ей на некоторое время остановиться возле Него; но нет! Фактически Иисус сказал ей; «Вы получили то, что хотели; уходи и позаботься об этом. Такое увольнение соответствует тому, как Он обычно действовал. Действительно, очень редко после того, как Он собрал первое ядро из четырех учеников, мы видим, чтобы Он призвал на Свою сторону кого-либо отдельного человека. Обычно Он разрывал связь между Собой и получателями Его благ как можно раньше и отвергал их. И это было не только потому, что Он не хотел, чтобы Его окружала и стесняла толпа слегка привязанных учеников, но и по двум другим причинам; во-первых, на благо самого народа, а во-вторых, чтобы, разбросанные по всей северной Палестине, они могли в своих нескольких кругах стать центрами света и евангелистами короля. Он рассеял их, чтобы разбросать по земле семя.
Иисус Христос говорит нам, если мы спасены нашей верой: «Идите!» И таким образом Он намеревается сделать две вещи. Во-первых, научить нас тому, что нам полезно оставаться в одиночестве, чувствовать ответственность за устройство нашей жизни, не иметь видимого Присутствия рядом с нами, на которое можно опереться, а расти в одиночестве. Нет лучшего способа стать уверенным, независимым от обстоятельств и в глубине собственного сердца быть спокойным, чем лишаться видимого пристанища и поддержки и, таким образом, приближаться все ближе и ближе к нашему невидимому Спутнику и сильнее прислоняться к нему. и тяжелее для Него. — Вам выгодно, чтобы я ушел. Ибо одиночество и уверенность в своих силах, основанные на неуверенности в себе и уповании на Него, — это то, что делает мужчин и женщин сильными. Итак, если когда-нибудь Он унесет нас в пустыню, если когда-нибудь Он оставит нас покинутыми и одинокими, как мы думаем, если когда-нибудь Ему покажется — а иногда Он делает это с некоторыми людьми, и это только кажется, — удаляющимся от нас, это все это ради одной цели: чтобы мы могли вырасти зрелыми мужчинами и женщинами, а не всегда детьми, зависящими от любых тележек, рук нянек и поводков. Идите и наедине со Христом осознайте верой, что вы не одиноки. Христиане, мужчины и женщины, усвоили ли вы этот урок – уметь обходиться без кого-либо и чего-либо, потому что все ваши сердца наполнены, а ваше мужество укрепляется и укрепляется мыслью о том, что отсутствующий Христос — это нынешний Христос?
Насколько я понимаю, есть еще одна причина, по которой это отделение нового ученика от Иисуса, очевидно, было столь беспощадным и постоянным. В тот самый момент, когда можно было бы подумать, что этой женщине было бы полезно еще немного побыть с Господом, она отправляется в сурово судящий мир. Да, именно так мужчины и женщины-христиане, получившие благословение спасения через веру, всегда могут сохранить его и служить Ему – выходя среди людей и совершая там свою работу. Женщина пошла домой. Осмелюсь сказать, что это был дом, если то, что о ней говорили, правда, который остро нуждался в той закваске, которую она теперь принесет. Она была центром зла. Ей предстояло уйти обратно в то самое место, где она была таковой, и стать центром добра. Она должна была противоречить своему прошлому своим настоящим, которое объяснилось бы, когда она сказала, что была с Иисусом. По той же самой причине, по которой одному человеку, искавшему быть с Ним, Он сказал: «Нет, нет! идите домой и расскажите своим друзьям, какие великие дела Бог сотворил для вас», — сказал Он этой женщине, и Он говорит вам и мне: «Идите и свидетельствуйте обо Мне». Общение с Ним благословенно и имеет целью служение Ему. «Сделаем здесь три кущи», — сказал Апостол; и вряд ли была необходимость в вводном комментарии: «не зная, что он сказал». Но там, внизу, вместе с остальными учениками, находился бесноватый мальчик, и они тщетно пытались освободить его от овладевшего им инкуба, и пока этот печальный случай взывал к сочувствию и помощи преображенного Христа , не время было останавливаться на горе. Хотя Моисей и Илия были там, и голос Божий был там, и облако Шехина было там, всем пришлось оставить себя, чтобы пойти вниз и выполнить работу по оказанию помощи бедному, борющемуся с трудностями ребенку. Поэтому Иисус Христос говорит нам: «Идите и помните, что работа — это конец эмоций, и что исполнение воли Учителя в мире — это самый верный способ осознать Его присутствие».
II. Теперь второй момент, который я хотел бы предложить:
Область, в которую Христос впустил эту женщину. Примечательно, что в данном случае, как и в другом, о котором я уже упоминал, использованная фразеология не является обычной фразой, используемой в знакомом ветхозаветном прощальном приветствии, которое было «прощай» евреев: «Иди». в мире.' Но время от времени мы читаем в Ветхом Завете небольшие, но красноречивые вариации. Это не «Иди с миром», как сказано в нашей Авторизованной версии, а «Иди с миром», и это гораздо больше, чем другое. «Иди с миром» относится к сиюминутным эмоциям; «Иди в мир» кажется как бы открытием двери великого дворца, разрушением преграды на границах страны и отправкой человека в путешествие через все пределы этой благословенной страны. Иисус Христос принимает это, как Он делает это и очень многие обычные условные формы, и вкладывает в это смысл. Илий сказал Анне: «Иди с миром». Нафан сказал Давиду: «Иди с миром». Но Илию и Натану оставалось только желать, чтобы это было так; их желание не имело силы реализоваться. Христос берет воду обычного приветствия и превращает ее в вино настоящего дара. Когда Он говорит: «Идите в мир», Он помещает человека в тот мир, которого желает ему, и слово Его подобно живому существу и исполняется.
Поэтому Он говорит каждому из нас: «Если вы спасены верой, Я открываю дверь этого великого дворца. Я пропускаю вас за пределы этой великой страны. Я даю вам все возможные формы мира для вас». Мир с Богом — это основа всего, — затем мир с самим собой, чтобы нашу сокровенную природу больше не разрывали на куски соперничающие эмоции: «Я не смею», ожидая «Я хотел бы», «Я должен» и «Я буду» находиться в постоянном междоусобном конфликте; но сердце и воля, и успокоенная совесть, и удовлетворенные желания, и чистые привязанности, и возвышенные эмоции - все собрано в одну великую волну притяжением Его любви, как луна тянет бурные воды океана вокруг мира. Так наши души, упокоенные в Господе, могут быть умиротворены внутри себя, и это единственный способ, которым раздоры сердца могут быть настроены на один ключ, на гармонию и согласие; и единственный путь, посредством которого войны и смятения внутри души превращаются в спокойную энергию и в мир, который не есть застой, а скорее более могущественная сила, чем когда-либо развивалась, когда душа была расколота противоречивыми желаниями.
Подобным же образом человек, находящийся в мире с Богом, а следовательно, и с самим собой, находится в гармонии со всеми вещами и со всеми событиями. «Все ваше, если вы Христовы». «Звезды на путях своих воевали против Сисары», потому что Сисара воевал против Бога; и все создания и все события находятся во вражде с человеком, который находится в антагонизме и вражде с Тем, кто является Господом их всех. Но если у нас будет мир с Богом и мир с самим собой, тогда, как говорит Иов: «Ты заключишь союз с полевыми зверями, и камни полевые будут в мире с тобою». «Вера твоя спасла тебя; иди с миром».
Помните, что эта заповедь, которая также является обетованием и даром, призывает нас прогрессировать в мире, в который нас вводит Христос. Мы должны становиться все более невозмутимыми и спокойными, и «нет радости, кроме спокойствия», когда все сказано и сделано. Нам следует становиться все более и более спокойными и умиротворенными; и каждый день должен приходить как бы более глубокий и более существенный слой спокойствия, окутывающий наши сердца, более толстая броня против возмущений, бедствий и смятения.
III. И теперь есть еще один последний пункт, который я хотел бы предложить, а именно:
Условия, при которых мы будем пребывать в Стране Мира.
Наш Господь сказал обеим этим женщинам: «Вера твоя спасла тебя». Другой было еще более необходимо сказать это, чем этой бедной кающейся проститутке, потому что эта другая имела представление, что так или иначе она может украсть благословение исцеления, коснувшись своего пальца одеждой Иисуса. . Поэтому Он позаботился о том, чтобы поднять ее над этим чувственным заблуждением и показать ей, что именно в ней почерпнуло от Него исцеляющую «добродетель». По существу Он говорит ей: «Вера твоя, а не указательный палец твой присоединил тебя ко Мне; Моя любовь, а не Моя одежда, исцелила тебя».
Было и есть много переписчиков женской ошибки, которые приписывали слишком много целительной и спасительной силы внешним явлениям — таинствам, обрядам и церемониям. Если их вера реальна и их стремление искренне, они получают свое благословение, но им необходимо получить образование, чтобы более ясно понимать, каково человеческое состояние получения спасительной силы Христа, и что одежда и палец не имеют к этому никакого отношения.
Последовательность этих двух высказываний, одно указывает на путь всякого духовного благословения, а другое – на дарование великого благословения совершенного мира, предполагает, что мир обусловлен верой, и открывает нам эту торжественную истину: что если мы хотим наслаждаться непрерывным миром, мы должны проявлять постоянную веру. Обе вещи будут охватывать одну и ту же территорию, и там, где одна остановится, остановится и другая. Вчерашняя вера не обеспечивает мира сегодня. Пока я держу щит веры, он угасит все раскаленные стрелы нечестивых; а если бы я держал его вчера, а сегодня уронил, то нет ничего между мной и ними, и я вскоре будут ранены и сожжены. Никакой прошлый религиозный опыт не может удовлетворить нынешние нужды. Если вы хотите, чтобы «ваш мир» был «как волны морские», ваше доверие к Господу должно быть постоянным и сильным. В тот момент, когда вы перестанете доверять, в этот момент вы перестанете быть умиротворенными. Держитесь за волнорезом, и вы будете ехать спокойно, какой бы ни был шторм. Выйдите за него, и вы окажетесь под шумом волн и завыванием бури. Ваше собственное прошлое подскажет вам, где находятся средства благословения. Ваша вера спасла вас, и, продолжая верить, вы «уходите в мир».
ЛУКА VIII. 2,3 — СЛУЖЕНИЕ ЖЕНЩИН
«И некоторых женщин, исцелившихся от злых духов и немощей, Мария, называемая Магдалиной, из которых вышли семь бесов, 3. И Иоанна, жена Хузы, домоправителя Ирода, и Сусанна, и многие другие, служившие Ему их сущность». — ЛЮК VIII. 2,3.
Евангелист Лука сохранил для нас несколько случаев из жизни нашего Господа, в которых женщины играют выдающуюся роль. Думаю, нетрудно было бы сопоставить этот факт с основными особенностями его Евангелия, но, во всяком случае, стоит заметить, что этими подробностями мы обязаны ему, а также тем фактом, что служение этих благодарных женщин было постоянный в течение всей странствующей жизни Господа нашего после ухода Его из Галилеи. Случайное упоминание об этом факте можно найти в рассказе Матфея о Распятии, но если бы не Лука, мы не знали бы имен двух или троих из них и не знали бы, как постоянно они держались за Него. Что касается женщин этой маленькой группы, то мы знаем о них очень мало. У Марии Магдалины была очень тяжелая судьба. Сведения о ней в Священном Писании очень милы и прекрасны. Избавленная небесами от этой таинственной бесовской одержимости, она прилепляется к Нему, как истинная женщина, всем своим сердцем. Она принадлежит к той небольшой группе, чья сильная любовь, изгоняя всякий страх, заставила их стоять у Креста, в то время как все мужчины, за исключением кроткого Апостола любви, как его называют, прятались по углам, боясь за свою жизнь, и она была из той же группы, которая хотела бы продлить свое служение после Его смерти, и которая принесла с собой сладкие благовония, чтобы помазать Его, и именно она пришла к воскресшему Господу с восторженным восклицанием: «Раввони! мой мастер.' По странному непониманию евангельской истории ее отождествили с женщиной, которая была грешницей из предыдущей главы этой книги, и ее справедливая слава была запятнана, а само ее имя принято за обозначение класса, к которому нет никакого отношения. какие бы ни были причины полагать, что она принадлежала. Демоническая одержимость не была ни физической немощью, ни нравственным злом, хотя иногда она и симулировала то или другое.
Что касается Иоанны, жены Хузы, управляющего Ирода, старая церковная традиция говорит нам, что она была супругой дворянина, чьего сына Христос исцелил в Капернауме. Маловероятно, чтобы управляющая Ирода жила в Капернауме, и повествование, представленное нам, скорее, показывает, что она сама получила исцеление из Его рук. Как бы то ни было, двор Ирода был не совсем тем местом, где можно было искать христианских учеников, не так ли? Но вы знаете, что члены семьи Цезаря окружили своей любовью апостола, которого убил Нерон, и вовсе не редкость, что людская знает и любит Христа, о котором господин в салоне не заботится.
А что касается Сюзанны, то разве не сладкая судьба быть известной всему миру на веки вечные только по одной строчке, повествующей о ее служении своему Учителю?
Поэтому я постараюсь извлечь из этих маленьких случаев в нашем тексте несколько простых уроков, касающихся христианского служения и служения небесам, которыми он кажется таким полным. Это применимо к миссионерской работе и ко всем другим видам работы и, возможно, проведет нас к самой сути всего этого и покажет нам фундамент, на котором все это должно опираться.
Позвольте мне попросить вас на минутку посмотреть вместе со мной прежде всего на центральную фигуру, как на иллюстрацию — что мне сказать? Могу ли я рискнуть использовать грубое слово и сказать «нищий Христос»? — как великий Образец и Мотив для нас, любви, которая становится бедной. Мы очень часто освещаем жизнь нашего Господа с таким воображаемым благоговением, что иногда упускаем из виду ее суровые аспекты. Теперь я хочу, чтобы вы осознали это, и вы можете изложить это на таком современном английском языке, как вам нравится, поскольку это поможет живости концепции, которая представляет собой простой, прозаический факт, которым был Иисус Христос в самом широком смысле слова. слово, нищий; не совсем с той пропитанной нищетой, которую можно увидеть в наших трущобах, но все же в самом прямом смысле этого слова. У Него не было ничего, что Он мог бы назвать Своим, и когда Он подошел к концу Своей жизни, Его палачам не на что было рисковать, кроме Его единственного имущества — бесшовной одежды. Он голоден, а у дороги растет смоковница, и Он приходит, надеясь получить от нее Свой завтрак. Он устал, и Он одалживает рыбацкую лодку, чтобы прилечь и поспать. Он хочет пить и просит женщину сомнительного характера дать Ему глоток воды. Он хочет произнести проповедь о границах церковного и гражданского общества и говорит: «Принесите Мне копейку». Он должен быть обязан другим за вьючное животное, на котором Он скромно въехал в Иерусалим, за пелену, в которую Его завернули, за благовония, которыми Его бальзамировали, за могилу, в которой Он лежал. Он был нищим в более глубоком смысле этого слова, чем Его Апостол, когда он сказал: «Не имея ничего, но обладая всем, как бедный, и тем не менее многих обогатив». Ибо давайте вспомним, что великая тайна евангельской системы — соединение в одном действии и в одном Лице всех крайностей смирения и возвышенности, которые проникают глубоко в самую глубину Евангелия, — все это драматизируется здесь, как они были и нарисованы в живописной форме на самой поверхности; и то же самое смешение бедности и абсолютной любви, которое в своей высшей форме представляет собой союз в одной Личности Бога и человечества, заключается для нас в том факте, что все темное облако бедности, если можно так сказать, пронизано странными отблесками света, как солнечный свет, пойманный и запутавшийся в холодном влажном тумане, так что всякий раз, когда вы видите какой-то определенный и странный знак бедности Христа, вы получаете рядом с ним какой-то определенный и странный знак Его абсолютности и Его ценности. . Возьмем, к примеру, пример, о котором я уже упоминал: Он берет рыбацкую лодку и, усталый, ложится спать на деревянную подушку в конце ее; да, но Он поднимается и говорит: «Умолкни, успокойся», и волны падают. Он занимает горницу и чужим вином и чужим хлебом основывает завет и таинство Своего нового царства. Он занимает могилу; да, но Он выходит из него, Господь и мертвых и живых. И поэтому мы должны сказать: «Подумайте о благодати Господа нашего Иисуса Христа, Который, хотя и был богат, но ради нас обнищал, чтобы мы через Его нищету могли обогатиться».
Самая благородная жизнь, которая когда-либо была прожита на земле. бедный человек. Помните, что чистые желания, святые устремления, благородные цели и жизнь, наполненная всей утонченностью и милосердием, принадлежащими духу, всегда сознающая теснейшее присутствие Бога и врожденный союз с Ним, возможны при таком условиях, и поэтому помните, что нищий Христос — это, по крайней мере, совершенный Человек.
Но затем я намеревался попросить вас принять эту центральную фигуру вместе с этим внешним фактом Его бедности, глубины Его истинного истощения, опустошения Себя ради нас как великий мотив, и О! слава богу, что со всем смирением мы можем осмелиться сказать о великом Образце, которому мы с вами должны соответствовать. Вот причина, по которой мы говорим: «Я люблю произносить Его имя», вот истинная мера преданности посвящения и самоотдачи, которых Он требует. Христос отдал для нас все, даже до самой последней границы внешнего владения, и, стоя среди тех, ради которых Он обнищал, Он обращается к ним со скромным призывом, когда говорит: «Служите Мне, ибо Я сделал Себя нуждаться в твоей помощи ради твоего искупления». Вот и все, что касается первого пункта, на который я хотел бы обратить ваше внимание в связи с произошедшим перед нами происшествием.
Теперь, в следующем месте, и, по сути, придерживаясь того же курса мыслей, позвольте мне предложить вам взглянуть на любовь — любовь здесь, которая унижается, чтобы ей служили.
Это известное и совершенно верное наблюдение: у нас нет никаких свидетельств того, что наш Господь когда-либо использовал чудесную силу для удовлетворения Своих собственных нужд, и причина этого, я полагаю, следует искать не только в этом принципе экономность и экономность чудесной энергии, так что сверхъестественное в Его жизни всегда было сведено до самых узких возможных пределов и немедленно соединено с естественным, но это также можно найти и в этом — позвольте мне выразить это очень простыми словами — что Христу нравилось, когда Ему помогали и служили люди, которых Он любил, и что Христос знал, что им это нравится так же, как и Ему. Это доставило Ему радость, и Он был совершенно уверен, что это доставило удовольствие им. Вы, отцы и матери, знаете, что это такое, когда приходит один из ваших маленьких детей и, видя, что вы заняты каким-то делом, говорит: «Позволь мне помочь тебе». Маленькая ручка, возможно, не сильно способствует развитию вашей профессии. Это может быть скорее обузой, чем чем-то иным, но разве нет радости в том, чтобы сказать: «Да, вот, возьми это и сделай для меня эту маленькую вещь»? И разве мы все не знаем, насколько увечна и несовершенна та любовь, которая только дает, и насколько увечна и несовершенна та любовь, которая только получает, так что во всякой истинной торговле привязанностями должно быть допущение обоих отношений, и это одно и то же прекрасное вспыхивая вперед и назад от двух полюсов, благодаря чему сладость нашей земной любви находит свой высший пример там, на небесах. Вот два зеркала, обращенные друг к другу, и они отражают лучи от одной полированной поверхности к другой, и так Христос любит и дает, и Христос любит и берет, и Его слуги любят и дают, и Его слуги любят и берут. Иногда мы привыкли говорить об этом как о высшем знаке истинной, глубокой убежденности нашего Господа в том, что Он так много дал нам. Мне кажется, мы вполне можем остановиться и колебаться, проявляется ли могущество и чудесность Его любви к нам больше в том, что Он дает нам все, или в том, что Он берет у нас так много. Слишком много сказано: «Сын Человеческий пришел не для того, чтобы Ему служили, а для того, чтобы послужить»; Я не знаю, но это скорее означает, что Сын Человеческий позволил записать эту запись: «И некоторые женщины, которые служили Ему от своего имения». Во всяком случае там оно стоит и для нас. Хотя мы должны прийти и сказать: «Все, что я приношу, — Твое»; что тогда? Неужели отцу меньше нравится получать подарки от своего сына, потому что он дал ему шиллинг, чтобы купить его? И есть ли что-нибудь, что умаляет истинную сладость нашего дарения небесам, и, как мы можем верить, истинную сладость для Него получения этого от нас, потому что мы должны возвещать все наши приношения, всю нашу любовь, стремления, желания, доверие, соответствие, практическое служение, существенная помощь, со старым признанием: «Все от Тебя, и от Твоего мы дали Тебе».
Итак, дорогие друзья, все эти принципы, которых я так несовершенно коснулся относительно необходимости слияния двух сторон во всяком истинном любовном деле, дарования и дарования выражения одной привязанности в обоих сердцах, все имеют очень большое значение. непосредственно на более особую работу христиан по распространению мира среди тех, кто его не знает. Вы получаете ту же экономию энергии, о которой я говорил. Сверхъестественное прекращается, когда божественная жизнь изливается в мир. «Я пришел бросить огонь на землю, — сказал Он, — и о, если бы он уже зажегся!» Есть сверхъестественное; после этого вам придется поступать с этим в соответствии с обычными законами человеческой истории и обычными условиями человеческого общества. Бог доверяет распространению Своего слова Своему народу; не будет ни одного мгновения едва ли не сверхъестественного, кроме абсолютной необходимости. Христос приходит; после этого мы с вами должны этим заняться, а потом вы говорите: «Коллекции, коллекции, коллекции, это всегда коллекции». Это общество, и то общество, и другое общество, нет конца призывам. Благотворительные проповеди — люди, использующие высшие мотивы Евангелия только для того, чтобы вытащить шиллинг-другой из карманов людей. Я устал от этого. Очень хорошо; все, что я должен сказать, это, прежде всего: «Вы не до крови сопротивлялись»; некоторым людям пришлось заплатить за Евангелие гораздо больше, чем вам. И еще, человек, который потерял ради своего Учителя гораздо больше, чем когда-либо вам или мне придется сделать, сказал: «Мне, меньшему, чем наименьший из всех святых, дана эта благодать, чтобы я проповедовал среди язычники — неисследимое богатство Христово». Ах! щедрый, рыцарский дух, дух, затронутый прекрасными делами тонким прикосновением любви Господней, почувствует, что это не бремя; или если это бремя, то это всего лишь бремя, как золотая корона, отягощенная драгоценностями, может быть бременем для бровей, облагороженных ее давлением. Эта благодать дана, и Он увенчал нас честью, чтобы мы могли служить Ему и что-то делать для Него.
Дорогие братья! из всех милостивых слов, которые сказал нам наш Учитель, я не знаю, что есть одно более милостивое, чем то, когда Он сказал: «Идите по всему миру и проповедуйте Евангелие всей твари»; и из всех нежных наследий, которые Он оставил Своей Церкви, хотя к ним относятся Его собственный мир и Его собственный Дух, я не знаю, есть ли более нежный или больший знак Его любви к нам и Его доверия к нам. чем, отправляясь в далекую страну, чтобы получить царство и вернуться, Он дал власть рабам Своим и каждому дело свое».
Итак, позвольте мне попросить вас на мгновение взглянуть на дополнение к этой любви, которая снисходит до служения и радуется служению, — служение или служение нашей любви. Позвольте мне указать на две вещи.
Мне кажется, что простое повествование, которое мы имеем перед собой, очень глубоко затрагивает суть этого вопроса. Оно дает нам две вещи — основу служения и сферу служения.
Во-первых, есть основание: «Некоторые женщины, исцелившиеся от злых духов и немощей». Ах, вот и все! Сознание искупления – это единственное мастерское прикосновение, пробуждающее благодарность, которой так и хочется дышать в служении. Нет никакого служения, кроме выражения любви. Это единственный великий христианский принцип; а во-вторых, нет такой любви, которая не опиралась бы на сознание искупления; и из этих двух — что всякое служение и послушание суть выражение и красноречие любви и что всякая любовь коренится в чувстве искупления — вы можете вывести все отличительные характеристики и особенности христианской этики, посредством которой долг становится радостью. «Я хочу» и «я должен» перекрываются и перекрывают друг друга, как два треугольника Евклида; и что бы Он ни повелел, я готов сделать; и поэтому, хотя бремя тяжело, если принять во внимание его требования, и хотя ярмо часто давит, если рассматривать его само по себе, тем не менее, поскольку веревки, прикрепляющие ярмо к нашей шее, являются веревками любви, я могу сказать: «Моя ноша легка». В одном из старых псалмов об этом сказано так; «О Господь, поистине я Твой слуга; Ты освободил мои узы; и поскольку Ты разрешил, поэтому, о, услышь меня; говори, Господи, ибо слышит раб Твой».
Вот и все тогда об основании, теперь о сфере. «Ах, — скажете вы, — во всяком случае, здесь нет никакой параллели. Эти женщины служили Ему, лично заботясь о своем имуществе». Что ж, я думаю, что параллель все же есть. Если бы у меня было время, я хотел бы остановиться на побочных мыслях, связанных с этой сферой служения, и напомнить вам, насколько прозаичны были их общие домашние обязанности, забота об утешении Христа и запятнанных путешествием Двенадцати, бывших с Ним, — пусть мы выразили это простым языком — приготовление для них обедов и то, как это стало религиозным актом. Извлеките из этого урок вы, женщины в своих домохозяйствах, и вы, мужчины, в своих конторах и за прилавками, и вы, студенты, над своими словарями и лексиконами. Самые обычные дела, совершаемые для Учителя, превращаются в поклонение, или, как выразился старый добрый Джордж Герберт:
«Слуга с этим пунктом
Делает тяжелую работу божественной;
Кто подметает комнату ради Твоего дела,
Делает это и это действие прекрасным.
Но помимо этого, нужно ли еще какое-то личное служение? Если кто-нибудь из вас когда-либо был в монастыре Св. Марка во Флоренции, то, осмелюсь сказать, вы помните, что в Гостевой палате святой гений Фра Анджелико изобразил в качестве подходящего фронтисписа двух молящихся паломников по дороге в Эммаус. неизвестный мужчина вошел и воспользовался их гостеприимством; и он облачил их в одежду своего ордена, и он поставил Христа Представителем всех бедных, утомленных и измученных путников, которые могли войти туда и получить гостеприимство, что является всего лишь уроком: «Поскольку вы сделали одному из сих братьев Моих меньших, вы сделали это Мне».
И вот еще что, дорогие друзья. Разве мы не служим Ему лучше всего, когда делаем то, что ближе Его сердцу, и больше всего помогаем Ему в цели Его жизни и в Его смерти? Что бы вы подумали о потенциальном помощнике какого-нибудь великого реформатора, который сказал: «Я окажу вам всевозможную материальную поддержку; но у меня нет ни грана сочувствия к делу, которому вы посвятили свою жизнь. Я думаю, что это безумие и абсурд: я накормлю вас, приютю вас и создам вам комфортные условия, но меня совершенно не волнует цель, ради которой вас нужно разместить, накормить и создать комфортные условия». Иисус Христос позволил этим бедным женщинам помочь Ему, чтобы Он мог жить и нести Крест; Он позволяет нам с тобой помочь Ему в том, за что Он умер на Кресте; «Такую честь имеют все святые»; Основой нашего служения является сознание искупления; ее сфера — служение Ему в том, что ближе Его сердцу.
И еще, братия, есть еще одна вещь, которая не так непосредственно относится к предстоящему нам происшествию, но которая напрашивается мне в связи с ним. Мы попытались показать мотив и образец, основу и сферу служения; позвольте мне добавить последнюю мысль — воспоминание и запись о нем.
Как это странно, что точно так же, как луч света, проникающий в комнату, позволяет нам видеть все танцующие вверх и вниз пылинки, встречающиеся на его пути, так и луч жизни Христа стреляет в общество Его эпохи, и все эти маленькие, незначительные люди на мгновение предстают перед полным блеском света. Годы до и годы спустя они жили, и мы ничего о них не знаем; но на мгновение они пересекли освещенную трассу и там запылали. Как странно почувствовали бы себя фарисеи, чиновники и книжники всех мастей, если бы кто-нибудь сказал им: «Видите ли вы там ту горстку запятнанных путешествиями галилеян, тех бедных женщин, мимо которых вы только что прошли?» А знаете ли вы, что эти три женских имени никогда не исчезнут, пока существует мир? Так мы можем узнать вечность работы, проделанной для Него. Ах, многое из этого может быть забыто и не записано! Сколько дел верной любви и благородной преданности заключено в этих словах: «служившие Ему»! Это старая история о том, как жизнь сжимается, сжимается и сжимается в записях. Сколько акров зеленых лесных папоротников в давние времена ушло на пласт угля толщиной в шесть пенсов? Но все же есть запись, правда, сжатая, но существующая.
А сколько имен может выпасть и не быть связано с тем делом, которое они совершили? Не думаете ли вы, что эти анонимные «многие другие, служившие» были так же дороги небесам, как Мария, Иоанна и Сусанна? Ему помогало великое множество людей, дела которых описаны в Евангелии, но имена которых не записаны. Но какое это имеет значение? И со многими «и другими моими сотрудниками», говорит св. Павел; «чьи имена» — ну, я их забыл; но это не имеет большого значения; они «в книге жизни Агнца». Итак, работа вечна и будет продолжаться в нашем благословенном сознании и в Его памяти, которая никогда ничего из нее не забудет, и мы заключим в себе большие результаты, даже если лучи умирающей славы могут померкнуть.
И есть еще одна мысль по поводу вечности произведения, которой я хотел бы коснуться лишь на мгновение.
Как странно, должно быть, приходится теперь этим женщинам! Если, как я полагаю, мы с вами верим, что они живут со Христом, они будут смотреть на Него и думать: «Ах! мы помним, как мы находили Твою пищу и готовили Твои домашние удобства, и вот Ты на престоле! Каким странным и каким великим кажется нам теперь наше земное служение!» Так будет и со всеми нами, когда мы встанем туда. Нам придется спросить: «Господь, когда я видел Тебя?» Он вложит в нашу работу смысл и величие, о которых мы в настоящее время ничего не знаем. Итак, братия, считайте имя рабов Его своей высшей честью и делом, которое любовь доставляет вам величайшую радость. Когда мы в нашей бедной любви плохо служили Тому, Кто в Своей великой любви сильно умер за нас, тогда, в конце концов, исполнится чудесное слово: «Истинно говорю вам: Он препояшет Себя и посадит их». на мясо, и выйдет и послужит им».

ЛУКА VIII. 4-16— ОДНО СЕМЕНО И РАЗНЫЕ ПОЧВЫ
«И когда собралось много народа и пришло к Нему из каждого города, Он сказал притчу: 5. Вышел сеятель сеять семя свое; и когда он сеял, иное упало при дороге; и было попрано оно, и птицы небесные поклевали его. 6. И некоторые упали на камень; и как только оно взошло, оно засохло, потому что не хватало ему влаги. 7. И некоторые упали в тернии; и терния выросли вместе с ним и заглушили его. 8. Иное упало на добрую землю, и взошло, и принесло плод во сто крат. И сказав это, Он воззвал: имеющий уши слышать, да услышит. 9. И ученики Его спросили Его, говоря: что это за притча? 10. И сказал Он: вам дано знать тайны Царствия Божия, а другим в притчах; чтобы они видя не видели и слыша не разумели. 11. Притча такова; Семя – это слово Божье. 12. Придорожные — это те, кто слушают; тогда приходит диавол и похищает слово из сердец их, чтобы они не уверовали и не спаслись. 13. На скале находятся те, которые, услышав слово, принимают слово с радостью; и не имеют корня те, которые на время веруют, а во время искушения отпадают. 14. А те, что упали среди терний, - это те, которые, услышав, выходят, и задыхаются от забот, и богатства, и наслаждений этой жизни, и не приносят никакого плода до совершенства. 15. Но на доброй почве находятся те, кто в честном и добром сердце, услышав слово, соблюдают его и в терпении приносят плод». — ЛЮК VIII. 4-16.
Лука особенно датирует эту притчу, рассказанную в то время, когда толпы людей обратились на небеса, а города Галилеи, казалось, опустели, чтобы услышать Его. Никакие иллюзии относительно глубины и ценности этого волнения не одолевали Его. С грустью Он смотрел на нетерпеливые толпы, потому что Он смотрел сквозь них и видел, как немногие из них принесли «честное и доброе сердце» на почву Его слова. Именно потому, что Он увидел поверхностность минутного энтузиазма, Он рассказал эту содержательную притчу с тяжелым сердцем и, как Он говорит нам в Своем объяснении ее ученикам (стих 10), использует параболическое одеяние как средство сокрытия истину от невосприимчивых и донести ее до тех, кто был готов ее принять. Каждая притча имеет двойную цель: скрыть и раскрыть. Сокрытие является карательным, но наказание должно быть исправительным. Бог никогда не обманывает людей откровением, которое не раскрывается, и само сокрытие призвано стимулировать поиск, который не может быть тщетным.
В целом выдающийся факт притчи трагичен. Три неудачи и один успех! Это можно несколько облегчить, заметив, что не указывается пропорция, которую каждое «некоторые» имеет по отношению ко всей корзине с семенами; но, несмотря на все облегчения, это достаточно печально. Какой урок для всех нетерпеливых реформаторов и апостолов любой истины, которые воображают, что им достаточно открыть рот, и мир услышит! Какое предупреждение для тех, кого сбивает с толку их кажущаяся «популярность»! Какой торжественный призыв ко всем слушателям Божьей вести!
I. Комментаторы отмечали, что все четыре вида почвы могли быть найдены недалеко друг от друга у озера и что в пределах видимости мог работать сеятель. Но причина притчи лежала глубже, чем случайность местных условий. Путь через кукурузное поле — достаточно прозаичная вещь, но тот, кто привык общаться с невидимым и всегда видеть, как оно сияет сквозь видимое, видит все вещи «одетыми в небесный свет» и находит глубокие истины в обычных предметах. Сеятель не стал бы намеренно бросать семена на дорогу, но некоторые находили там их пристанище. Оно лежало голым на поверхности твердой земли и не пролежало там достаточно долго, чтобы иметь шанс прорасти, но как только сеятель поворачивался спиной, чтобы подняться на следующую борозду, вниз падала стая вороватых птиц. что порхали за ним и уносили зерна. Почва, может быть, и была достаточно хорошей, но она была настолько твердой, что семя не попадало, а только лежало на ней. Тропа была из той же почвы, что и все остальное поле, только была утоптана ногами пассажиров, возможно, за многие годы.
Сердце, через которое все другие мысли имеют право прохода, останется незатронутым голосом Иисуса, если бы Он говорил Своими самыми сладкими, божественными тонами, тем более, когда Он говорил бы через какого-то немощного человека. Слушатель слышит слова, но они никогда не доходят дальше барабана его уха. Они лежат на поверхности его души, избитой и невосприимчивой. Как много людей всю свою жизнь слушали проповедь Евангелия, которая в истинном смысле слова является сеянием семени, и никогда по-настоящему не соприкасались с ним! Бродяга, бродяга, идите ногами через дорогу, тяжелые телеги дел, легкие экипажи удовольствий, нескончаемый поток транспорта и шума, подобный тому, который день и ночь льется по улицам большого города, и результат полный. нечувствительность к голосу небес.
Если бы можно было раскрыть сердца прихожан, скольких из них можно было бы увидеть занятыми делами, развлечениями или каким-то любимым занятием, даже когда они чинно сидят на своих скамьях! Как многие из них слышат голос проповедника, не имея ни одной ответной мысли или чувства! Сколько людей за свою жизнь не смогли сказать, каким было его последнее предложение! Неудивительно поэтому, что, как только умолкнет его последний звук, на него набросится целая стая легкокрылых фантазий и занятий и унесет с собой жалкие обрывки того, что было так несовершенно услышано. Интересно, какой процент воспоминаний о проповеди выбивается из головы слушателей за первые пять минут пути домой чисто светской беседой, в которую они с таким рвением погружаются?
II. Следующий класс слушателей представлен семенем, у которого была несколько лучшая судьба, поскольку оно каким-то образом укоренилось и начало прорастать. На этом поле, как и на многих полях в холмистой местности, были места, где твердая подстилающая скала покрывала лишь тонкий слой земли. Сама его тонкость способствовала быстрому прорастанию, поскольку камень находился достаточно близко к поверхности и нагревался солнцем. Итак, с нежелательной скоростью начался рост, и над землей появились побеги еще до того, как внизу образовалось достаточно корней, чтобы питать их. У такого преждевременного роста был только один возможный конец — увядание в жару. Влага не могла быть извлечена из скального выступа, а солнце палило яростно, поэтому слабый зеленый стебель поник и увял.
Это тип эмоциональных слушателей, которые поверхностно затрагиваются Евангелием и слишком легко его воспринимают, не понимая, о чем идет речь. Они принимают это как свое «с радостью», но им чужды глубокие упражнения покаяния и печали, которые должны предшествовать радости. «Легко пришёл, легко ушёл» — верно как в христианской жизни, так и везде. Быстро сделанные преобразования быстро теряются. Действительно, самые глубокие и постоянные изменения могут оказаться делом мгновения; но если так, то в этот момент эмоции спрессуются, как великая река, протекающая через горное ущелье, и это сделает работу многих лет.
Такие поверхностные новообращенные стоят на периферии всех религиозных возрождений. Толпа, слушавшая нашего Господа, в основном состояла из них. Это были те, кто, когда возникло повод для обиды, «вернулись и уже не ходили с Ним». У них были свои преемники во все последующие времена религиозного движения. Легкие вещи подхватывает ветер проходящего поезда, но вскоре снова падает на землю. Эмоция – это хорошо, если у нее есть корни. Но «они не имеют корня». Евангелие по-настоящему не затронуло глубины их природы, их воли, их разума, и поэтому они сморщиваются, когда им приходится сталкиваться с тяжелым трудом и самопожертвованием, присущим христианской жизни.
III. Третья партия семян продвинулась еще дальше. Оно укоренилось и выросло. Но в почве были и другие обитатели. Он был полон семян сорняков и колючек (не колючих кустов). Таким образом, два урожая бежали наперегонки, и по мере того, как больные сорняки быстро разрастались, худший из них бил и душил зеленые стебли прорастающей кукурузы, которые, будучи окружены и закрыты от света и воздуха, ни к чему не привели.
Представленный человек не выполнил свою религию чисто. Он получил доброе семя, но забыл, что нужно что-то вырвать и выбросить, а также что-то принять, чтобы вырастить прекрасные плоды христианского характера. Вероятно, Он срезал шипы, но оставил их корни и семена там, где они были. У него есть какие-то фрукты, но они скудные, сырые и зеленые. Почему? Потому что он не выкинул мир из своего сердца. Он пытается объединить несовместимое, одно из которых обязательно убьет другое. Его «шипы» тройственны, как Лука тщательно различает их на «заботы, и богатство, и удовольствия», но по сути они едины, ибо все они «от жизни этой». Если он беден, то поглощен заботами; если богат, то он еще более поглощен богатством, и его желания идут за мирскими удовольствиями, которые он не научился, по опыту высшего удовольствия общения с Богом, презирать.
Обратите внимание, что этот человек не «отпадает». Он хранит свое христианское имя до конца. Вероятно, он очень влиятельный член церкви, пользующийся всеобщим уважением за свое богатство и щедрость, но его религия задохнулась из-за другого роста. У него есть плоды, но они не «совершенны». Если бы Иисус Христос пришел в Манчестер, можно было бы задаться вопросом, сколько таких христиан Он обнаружил бы на главных местах в синагогах.
IV. Последний класс лишен недостатков трех предыдущих. Почва мягкая, глубокая и чистая. Семя погружается, укореняется, прорастает, имеет свет и воздух и дает созревшее зерно. «Честное и доброе сердце», в котором оно обитает, хорошо охарактеризовано как «чье намерение благородно и кто великодушно предан своей цели» (Брюс, Параболическое учение Христа, стр. 33). Такую душу Христос признает возможной еще до входа в нее слова. Есть склонности, которые готовятся к принятию истины. Но не только предыдущее расположение, но и последующее отношение к сказанному слову подчеркивает Господь наш. «Они, услышав слово, держите его». Послушно полученная, она постоянно удерживается или удерживается в твердой хватке, кто бы и что бы ни стремилось вырвать ее из ума или сердца.
Далее, необходима не только хватка, но и терпеливая настойчивость в усилиях ради плодов христианского характера. Чтобы добиться плодотворности, необходима настойчивость перед лицом внутренних и внешних препятствий. Символа роста недостаточно для описания процесса христианского прогресса. Лезвие без усилий становится колосом, а початок — полной кукурузой. Но христианскому ученику приходится бороться и сопротивляться, и упорно идти по пути, от которого многие вещи могли бы его отвлечь. Чем благороднее результат, тем болезненнее процесс. Кукуруза растет; Характер формируется в результате сначала достойного получения доброго семени, а затем терпеливого труда и большого самоподавления.
Эти разные типы характеров можно изменить. Путь может быть разбит, камень взорван и удален, шипы вырваны. Мы делаем себя пригодными или непригодными для того, чтобы получить семя и принести плод. Христос не рассказал бы эту притчу, если бы Он не надеялся таким образом превратить некоторых Своих слушателей, принадлежавших к трем дефектным классам, в членов четвертого. Никакая естественная, неизменная неспособность не мешает кому-либо приветствовать слово, хранить его в своем сердце и терпеливо приносить плоды.
Лука VIII. 14. СЕМЕНО СРЕДИ ШИПОВ
«И упавшие в терние есть те, которые, услышав, выходят, и заглушаются заботами, богатством и наслаждениями житейскими, и не приносят никакого плода в совершенстве» (Лк. VIII). 14.
Ни один разумный сеятель не стал бы бросать свое семя среди растущих терновников, и мы обязательно должны понимать, что описание в этом стихе не предназначено для того, чтобы дать нам картину поля, на котором они действительно росли, а скорее того, на котором они росли. было выкопано, и таким образом была сделана подготовка к посеву семени. Их выкорчевали, но не выкорчевали. Корни были, хотя ветви и стебли были срублены, а если корней не было, то лежало много семян, и когда хорошее семя было посеяно, оно ушло в землю, полную их, — и в этом была ошибка. из-за чего и произошли все беды.
I. Эти три различных случая неудачи в этой притче представляют нам, во-первых, семя, унесенное в самом начале, еще до того, как оно погрузилось в землю и еще не успело прорасти. Оно лежит на поверхности и сразу уходит. Но предположим, что он благополучно преодолеет первую опасность, а затем наступит другая опасность. Он проникает в землю немного глубже, но на дюйм или два ниже слоя почвы есть каменный выступ, и бедные маленькие корешки не могут пройти через него, и поэтому, когда жаркое сирийское солнце светит на поле, там это неестественная жара и быстрая растительность. Рост есть, но то же самое солнце, которое поначалу стимулировало неестественно быстрый рост, становится немного жарче или продолжает литься в течение жаркого лета и высушивает преждевременную растительность, которую оно призвало к слабой жизни. Это второе семя пошло дальше по пути к плоду.
Но предположим, что семя прошло мимо второго риска, и наступает третий. Это семя проникает еще глубже, пускает корни, растет и приносит плоды. То есть это образ настоящего христианина, в котором пустило корни семя Царства, то есть слово Божие, и которому произошло сообщение божественной жизни, находящейся в семени. ; и все же это тоже приводит к печальным последствиям, и наша притча говорит нам об этом: тремя вещами: терниями, ростом терний и заглушением слова.
Лука дает истолкование терний даже более ярко, чем другие евангелисты, потому что он представляет их как три различные формы одной вещи: «забот, богатства и наслаждений», которые все входят в один класс «жизни сей». Или, иначе говоря, настоящий мир со всеми его разнообразными обращениями к нашей животной и чувственной природе, со всеми возможными наслаждениями для части нашего существа, реальной и важной его части; и при всех бедах и тревогах, от которых нам трусливо уклоняться и от которых невозможно уйти, - этот мир всегда присутствует у каждого из нас, и если есть в нас что-то, к чему он взывает, то непременно шипы появиться. Заботы, богатство и удовольствия — это три класса одной вещи. Возможно, первое в основном беспокоит людей, испытывающих трудности; второй угрожает главным образом зажиточным людям; третий, пожалуй, наиболее грозен для неторопливых и праздных людей. Но все три обращаются ко всем нам, поскольку в каждом из нас есть необходимые жизненные тревоги, и каждый из нас знает, что для части нашего существа есть реальная и существенная польза от обладания долей этих тревог. богатство мира, без которого не может жить ни один человек, и все мы обладаем натурой, к которой законно и необходимо привлекаются чувственные наслаждения.
Итак, почва для роста шипов всегда есть в каждом из нас. Но что тогда? Неужели эти вещи настолько сильны в наших сердцах, что становятся помехами в нашей христианской жизни? Вот в чем вопрос. Заботы и занятие ума, а также стремление к богатству и удовольствиям назначены Богом. Не Он сделал им шипы, а мы с тобой делаем их шипами; и вопрос для нас в том, изгнало ли наше христианство неуместное отношение к этой жизни, рассматриваемое в этих трех аспектах, - неуместное в мере или в каком-либо другом отношении, которым они превращаются в помехи, портящие нашу христианскую жизнь? Дорогие братья, недостаточно сказать: «Я принял слово в свое сердце». Кроме этого, есть еще один вопрос: изгнало ли слово, поступившее в ваше сердце, терния? Или они и семя растут там бок о бок? Мой текст представляет собой картину человека, который по-настоящему принял Евангелие, но принял его настолько поверхностно, что оно не оказало на него того эффекта, который должно было произвести, изгоняя из него склонности, которые могут стать помехой в его христианской жизни. Если бы мы ничего не знали об «изгоняющей силе новой привязанности» и если бы мы думали, что достаточно срубить самые толстые и высокие терновники и оставить все их семена и корни в наших сердцах, то нет интересно, не вырастут ли они по мере того, как мы ладим в жизни, и заглушат слово. «Вы не можете служить Богу и маммоне»; это просто выражение в предложении урока моего текста.
II. Далее обратите внимание на рост шипов. Лука использует очень важную фразу. Он говорит: «Когда они услышат, они уйдут и задыхаются от забот, богатств и удовольствий этой жизни». Иными словами, путь повседневной жизни, по которому нам всем приходится идти, общие обязанности, которые неизбежно привлекают нас к себе, безусловно, будут стимулировать рост шипов, если их не искоренить. Жизнь полна апелляций к нашим желаниям земных благ и удовольствий, к нашей жадности к земным выгодам, к нашему страху перед земной печалью, болью, потерями и бедностью. Так же верно, как мы живем и должны каждый день выходить в мир, так же наверняка вырастут и шипы, если они останутся в нас. Итак, мы возвращаемся к старому уроку: поскольку мы находимся в этом мире со всеми его искушениями, которые так сильно апеллируют ко многим потребностям и желаниям нашей природы, мы должны тщательно работать над нашей религией, если мы хотим, чтобы она приносила какую-либо пользу. нам вообще хорошо, и мы не должны совершать христианское паломничество одной ногой на более высоком уровне, а другой на более низком, как человек, идущий одной ногой по бордюру, а другой по дороге. Давайте будем тем или иным, решительными, тщательными и последовательными. Если в наших сердцах есть семя, помните, что мы несем ответственность за его рост.
Давайте убедимся, что мы выбросили шипы. Есть старая немецкая пословица, пошлость которой можно извинить за ее содержание. «Ты не должен сидеть возле огня, если твоя голова сделана из масла». Нам не следует пытаться пройти через этот нечестивый мир, не убедившись в том, что мы искоренили шипы из наших сердец. О, дорогие друзья! вот в чем секрет жалкой непоследовательности большинства исповедующих христианство. В них есть семя, но не вырваны шипы.
III. Наконец, обратите внимание на удушье роста. Конечно, это происходит быстро, согласно старой поговорке: «Больные сорняки растут быстро». «Они задыхаются от забот, богатств и удовольствий этой жизни и не приносят плодов совершенства». Сорняки растут быстрее, чем семена. «Владение — это девять десятых закона», и они овладели землей, и их корни уходят далеко и глубоко, и поэтому они поднимаются вверх со своими большими, сильными, грубыми, быстрорастущими стеблями и листьями, и окружите зеленый, молодой, тонкий росток, и не пропускайте к нему воздух и свет, и истощите все полезные свойства почвы, в которой недостаточно питательных веществ для скромного семени и для самоутверждающегося шипа. И вот шип бьется в беге и вырастает на несколько дюймов, в то время как другой вырастает на волосок. Разве это не верное изложение нашего опыта? Если мужчины и женщины-христиане позволят столько же своих интересов, привязанностей, усилий и умственных занятий направить на мир и мирские вещи, как, увы! большинство из нас так и делает, и неудивительно, что крошечное желтое, а не зеленое лезвие задохнется, покроется паразитарной болезнью и, возможно, наконец умрет. На одном поле невозможно вырастить два урожая. Некоторые из нас пытались; этого никогда не произойдет. Должно быть то или иное, и мы должны решить, будем ли мы выращивать кукурузу или колючки. Да поможет нам Бог сделать правильный выбор урожая, который мы хотим принести!
Наш текст говорит нам, что этот человек, представленный семенем среди терновника, был христианином, приносил и приносит плод, но, как говорит Лука, «не приносит плода в совершенстве». Первое семя вообще не проросло; второй получил длину выставленного клинка; этот дошел до колоса, но не до «полного зерна в колосе». Оно принесло плоды, но плоды зеленые и скудные, не созревшие, как должно быть, поскольку они растут под таким небом и взяты из такой семенной корзины, из которой вышло наше семя. Оно не приносит плода совершенства»; разве это не картина многих христианских людей? Нельзя сказать, что они не христиане. Нельзя сказать, что в них нет признаков божественной жизни. Нельзя сказать иначе, что они делают немало правильных и чистых дел, очевидно, являющихся результатом работы над ними Божественного Духа; но все, что они делают, не достигает высшей грации и красоты. В этом всегда есть что-то, что кажется незавершенным. Это христианские мужчины и христианские женщины, приносящие многие плоды христианской жизни, но кульминация так или иначе всегда отсутствует. Пирамида поднимается на множество ступеней, но никогда не сверкает в свете позолоченная вершина: «Нет плода для совершенства».
Дорогие братья, давайте возьмем наше бедное, несовершенное служение, возложим его к ногам Учителя и попросим Его помочь нам сделать чистую работу в наших сердцах и отвратить от них все наши мирские стремления к видимому. и временный. Тогда мы принесём плод, который Он соберет в Свою житницу. Заботы, удовольствия и богатства, которые заключаются в этом бедном мимолетном настоящем и связаны с ним, малы и незначительны. Давайте постараемся полностью отдаться высшему влиянию этого Божественного Духа и в истинном посвящении принять насаждаемое слово. И тогда Он напоит нас из той реки Своих наслаждений, пить которую мы не будем жаждать и не будем приходить за черпать ни к одному из земных источников. Если Спаситель придет в Своей силе, Он изгонит нечистоту, обитающую в нас, и сделает нас плодоносными, какими Он хочет, чтобы мы были.
ЛУКА VIII. 43-48— ЧУДО В ЧУДЕ
«И женщина, страдавшая кровотечением двенадцать лет, которая издала все имение свое на врачей и ни от кого не могла исцелиться, 44. Подойдя сзади, прикоснулась к краю одежды Его, и тотчас кровотечение у нее прекратилось. . 45. И сказал Иисус: кто прикоснулся ко Мне? Когда все отреклись, Петр и бывшие с Ним сказали: Учитель! народ теснит Тебя и теснит Тебя, и Ты говоришь: кто прикоснулся ко Мне? 46. И сказал Иисус: кто-то прикоснулся ко Мне, ибо Я чувствую, что добродетель вышла из Меня. 47. И когда женщина увидела, что она не спряталась, она пришла в трепете и, падая пред Ним, объявила Ему перед всем народом, по какой причине она прикоснулась к Нему, и как она тотчас исцелилась. 48. И сказал Он ей: утешайся, дочь: вера твоя исцелила тебя; идите с миром» (ЛУКА VIII). 43-48.
История дочери Иаира как бы разрезана надвое историей бедной больной женщины. Какое впечатление спокойного сознания силы и неторопливого достоинства производит то, что небеса успевают остановиться даже на пути к умирающему страдальцу, чтобы исцелить, как бы в скобках, и этого другого страждущего! Как, должно быть, раздражался Иаир из-за задержки! Он оставил своего ребенка «на грани смерти», и здесь слонялся Целитель, как, должно быть, показалось отцу, испытывающему агонию нетерпения.
Но Иисус, с Его бесконечным спокойствием и такой же бесконечной силой, может позволить одному ждать и даже умереть, пока Он заботится о другом. Ребенку не причинят вреда, и ее сестра в печали имеет к Нему такие же права, как и она сама. У него есть досуг сердца, чтобы сочувствовать каждому, и сила для обоих. Мы не отнимаем друг у друга Его дары. Уделяя внимание одному, Он не пренебрегает и другим.
Это чудо иллюстрирует искренность и силу слабой и ошибочной веры, а также милостивый путь Христа, укрепляющий и поддерживающий ее. Женщина, бедное, уменьшающееся существо, стала более робкой из-за продолжительной болезни, разочарованных надежд на выздоровление и бедности. Она не решается остановить Иисуса, когда Он идет с важным сановником из синагоги исцелять его дочь, но подкрадывается в толпе позади Него, протягивает изможденную, дрожащую руку, чтобы коснуться бахромы Его одежды с кисточками, — и она целый.
Ей хотелось бы ускользнуть с украденным лекарством, но Иисус заставил ее выделиться перед толпой и обратить на нее все взгляды, победить робость и женскую сдержанность и сказать всю правду. Странный контраст с Его обычным избеганием славы и уважением к уменьшающейся слабости! Но это была истинная доброта, потому что это была дисциплина, благодаря которой ее несовершенная вера была очищена и подтверждена.
Легко указать на недостатки веры этой женщины. Это было очень невежественно. Она была уверена, что этот Раввин исцелит ее, но ожидала, что это произойдет посредством материального контакта ее пальца с Его одеждой. Она понятия не имела, что воля Христа, а тем более Его любовь, имела какое-либо отношение к Его исцелению. Она думает, что сможет унести благословение, но Он не знает об этом. Легко сказать: какое полное незнание способа работы Христа! какие грубо суеверные представления! Да, и вместе со всеми ними какой голод сильного желания быть целостным и какая абсолютная уверенность в том, что достаточно кончика пальца на Его одежде!
Вера ее была очень несовершенна, но главное то, что она у нее была. Будем благодарны за живое доказательство подлинности невежественной и даже суеверной веры. Многие теперь без всякого оправдания впадают в ошибку, подобную ошибке этой женщины, придавая чрезмерное значение внешнему виду и больше думая о краю одежды и прикосновении к ней пальца, чем о сердце того, кто ее носит, и о хватке одежды. вера. Но хотя мы избегаем таких ошибок, давайте не будем забывать, что многие бедные поклонники, сжимающие распятие, возможно, цепляются за Спасителя, и что Христос действительно принимает веру, привязанную к внешним формам, как Он принял веру этой женщины.
Между прикосновением ее перста и ее исцелением не было никакой реальной связи, но она думала, что она есть, и Христос снисходит до ее детской мысли и позволяет ей проложить путь для Своего дара. «По вере твоей да будет тебе»: Его милость, как вода, принимает форму вмещающего сосуда.
Последняя часть чуда, когда излеченная женщина становится смелой исповедницей, направлена на исправление и подтверждение ее несовершенной веры. Мы отмечаем эту цель во всех ее частях. Она думала, что исцеляющая энергия не зависит от Его знания и воли. Поэтому ее учат, что Он знал о немом призыве и об уходе власти в ответ на него. Вопрос: «Кто меня коснулся?» рассматривалось как доказательство того, что Иисус не знал об этом человеке; но если мы примем во внимание характер женщины и природу ее болезни, мы можем предположить, что это было задано не для получения информации, а для того, чтобы привести к признанию, и при этом не приписывая Ему, спрашивая об этом, какую-либо симуляцию невежества.
На контрасте между давлением толпы и прикосновением веры часто настаивают, и это несет в себе великий урок. Невоспитанная толпа толкала друг друга, топталась по Его юбкам и толкалась локтями, чтобы пялиться на Него, а Он не обращал на это внимания. Но сердце Его, в отличие от всего остального, почувствовало прикосновение и направилось с целительной силой к прикоснувшейся. Мы можем быть уверены, что, хотя перед Ним ожидает Вселенная и сплоченные воинства небесные стоят вокруг Его престола, мы можем протянуть руку сквозь них всех и получить необходимые нам дары.
Естественно, она избегала публичности. Но если бы она ускользнула, то лишилась бы радости исповеди и большего блага, чем исцеление. Поэтому Он милостиво обязывает ее выступить вперед. В одно мгновение она превращается из робкой инвалидки в духовницу. Тайная вера подобна растению, растущему во тьме, стебель которого побледнел и слаб, а немногие цветки бледны и так и не созрели. «Устами исповедуется ко спасению».
Последнее слово Христа к ней нежное. Он называет ее «Дочь» — единственную женщину, к которой Он обращался с таким именем. Он учит ее, что ее вера, а не ее палец, была средством, через которое Его исцеляющая сила достигла ее. Своим авторитетным словом Он подтверждает тайное благословение: «Будь здорова от язвы твоей». И она уходит, найдя больше, чем искала, и почувствовав любящее сердце там, где она видела только волшебное одеяние.
ЛУКА VIII. 60. ХРИСТОС ИАИРУ
«Когда Иисус услышал это, Он ответил, сказав: не бойтесь; только веруйте, и она выздоровеет». — ЛЮК VIII. 60.
Спокойная неторопливость сознательной власти очень ярко проявляется в этой истории о воспитании дочери Иаира. Отец пришел на небеса в агонии нетерпения и просил Его исцелить его ребенка, находившегося «при смерти». Нельзя было терять ни минуты. Наш Господь отправляется с ним, но по дороге останавливается, чтобы оказать помощь другой страдалице, женщине, приложившей свой иссохший палец к краю одежды Христа. Как Иаир, должно быть, раздражался из-за задержки и считал каждое мгновение вечностью; и, возможно, сказал в своем сердце резкие вещи о кажущемся безразличии Христа! Промедление казалось фатальным, поскольку прежде чем Христос закончил говорить с женщиной, приходит посланник со словом, в котором, как мне кажется, есть оттенок горечи и вины. «Не беспокой Учителя» звучит так, как будто говорящий намекнул, что Учитель счел это проблемой и не приложил особых усилий для удовлетворения этой необходимости. Но приобретение одного не должно быть потерей другого, и Христос не позволяет ни одному претенденту на Него страдать, пока Он заботится о ком-либо другом. Каждый имеет равные права на Его сердце. Поэтому Он обращается к отцу со словами, которые я прочитал для своего текста.
Это первые из трех высказываний нашего Господа, вокруг которых замечательно группируется все это повествование. Я прочитал первую, но хочу поговорить обо всех трёх. Есть слово ободрения, которое поддерживает слабую веру; есть слово откровения, которое сглаживает мрачность смерти; «Она не умерла, но спит»; и есть слово силы, которое уходит во тьму и возвращает ребенка; — Дева, встань! Теперь, я думаю, если мы возьмем эти три, мы поймем значение всего этого инцидента.
I. Итак, во-первых, слово приветствия, которое поддерживает ошеломляющую веру.
«Когда Иисус услышал это, Он сказал ему: не бойся, только верь, и она выздоровеет». Каким нелепым должно было показаться Иаиру это возрождение надежды, когда буря погасила последнюю мерцающую искру! Насколько неуместным было бы, если бы не жестокое «Не бойся!» должно быть, прозвучал, когда был нанесен последний возможный удар. И все же, из-за слова посередине, встроенного между обязательством надеяться и запретом бояться, ни то, ни другое не является нелепым: «Только верь». Это в центре; и, с одной стороны, «Не бойся!» — приказ без него нелеп; а с другой стороны: «Надежда!» предписание невозможно без веры.
Иисус Христос говорит нам то же самое. Его основная заповедь — «Только верь», и из нее процветают две вещи: мужество, которое никогда не дрожит, и надежда, которая никогда не отчаивается. «Только верь» — обычно Он ставил истечение Своей чудесной силы в зависимость от веры либо самого страдальца, либо кого-то другого. Не было необходимости в подключении. Мы имеем в Его жизни случаи чудес, совершаемых без веры, без просьбы, просто по велению Его собственной неудержимой жалости. Но правило, касающееся Его чудес, состоит в том, что вера была условием, вызывающим чудесную энергию. Связь между нашей верой и нашим опытом Его сверхъестественной, поддерживающей, очищающей, радующей и просвещающей силы гораздо теснее. Ибо без нашей веры в Него Он не может совершить над нами никаких могущественных дел, и с нашей стороны должна быть уверенность, прежде чем в нашем опыте появится принятие в нашу жизнь Его высочайших благословений; именно потому, что они больше и глубже и принадлежат к более внутренней сфере, чем эти внешние и низшие чудеса телесного исцеления. Поэтому связь между нашей верой и Его дарами нам неизбежна и постоянна, а заповедь «Только веруй» приобретает более повелительную строгость по отношению к нашему духовному опыту, чем когда-либо по отношению к тем, кто почувствовал силу Его чудотворной руки. Поэтому для нас это является единственным центральным призывом и увещеванием, которое Христос Своей жизнью, свидетельством Своей любви, Своим Крестом и Страстями, Своими делами и мольбами к нам через Свой Дух и Своим провидением сегодня , делает нам всем. «Только верь» — то единственное действие, которое жизненно связывает душу с небом и делает ее способной принять полноту Его высочайших благословений.
Но мы должны отметить два пункта, которые стоят по обе стороны от этой центральной заповеди. Они касаются двух вопросов веры. Одно запрещает страх, другое дает топливо для огня надежды. С одной стороны, увещевание «Не бойтесь», которое является самым бесполезным из всего, что можно произнести, если говорящий не касается причины страха, исходит из Его уст с благодатной силой. Вера – единственный противовес страху. Нет другого места для самых глубоких страхов, которые холодны и парализуют, хотя часто и дремлют, в каждом человеческом духе; и это должно лежать там. Если у человека нет веры в господина, в господина, ему следует бояться. Ибо перед ним, одиноким, беспомощным, неразрывно запутавшимся в сетях этой таинственной и ужасной системы вещей, встает целый ряд возможных, или вероятных, или определенных бедствий, и что ему делать? стоять там, под открытым небом, под обрушивающимся на него безжалостным штормом? Мужчина идиот, если он не боится. И что может успокоить эти разумные страхи, страх гнева, жизни, смерти, того, что лежит за смертью? Вы не можете их свистнуть. Вы не можете игнорировать их всегда. Своими силами с ними справиться невозможно. «Только верь», — говорит Утешитель и Приносящий Мужество. Отношение доверия изгоняет страх, и ничто другое не сможет эффективно и разумно сделать это. «Я предупрежу вас, кого вам следует бояться». Тот, кто может убивать и судить. У вас есть и вы не можете разорвать связь с Богом. Он должен быть одним из двух: вашим самым ужасным страхом или вашим абсолютным доверием. «Тогда только верь», «не бойся». Не верьте, тогда бойтесь; потому что у тебя есть причина быть.
Мужчины говорят: «О! сохраняйте мужество»; и они не вносят никаких средств для поддержания этого: Христос говорит: «Не бойтесь; только веруй», и придает вере смелость, которую Он предписывает. Подобно ребенку, который никогда не мечтает о каком-либо беде, которое может достичь его, когда грудь матери находится под его головой и руки матери обнимают его маленькое тельце, каждый из нас может опираться на грудь Христа и чувствовать Его руку вокруг себя. Тогда мы сможем улыбаться всему, что люди называют злом; и независимо от того, возможны ли они, вероятны или достоверны, мы можем посмотреть на них всех и сказать: «Ах!» Я тебя обошёл. «Все содействует ко благу тем, кто доверяет Христу». 'Не бойся; только верь».
Но, с другой стороны, из этой простой веры родится и надежда, которая не может отчаиваться. «Она выздоровеет». Необратимым катастрофам нет места в христианском опыте. Для того, кто доверяет, не существует безвозвратных потерь. Нет ран, которые нельзя было бы залечить, когда мы приходим к Тому, у кого есть бальзам и повязка. Хотя это правда, что мертвые лица не улыбаются нам снова, пока мы не выйдем за пределы земной тьмы, верно также и то, что разорванные узы могут быть сплетены более тонким образом, если вера, а не разум, сплетет их вместе; и что в великом будущем мы обнаружим, что истинное исцеление тех, кто был раньше, происходило не через избавление от смерти, а через ее преодоление, освобождающее от долгой болезни земной жизни.
Братья! если мы доверяем Христу, мы можем «надеяться совершенно». Если мы не доверяем Ему, наши самые твердые надежды подобны паутине, сметенной метлой; и наши самые сокровенные желания остаются нереализованными. «Только верь», затем, с одной стороны, «Не бойся», а с другой стороны, «Надейся всегда».
II. Здесь мы имеем слово откровения, которое смягчает мрачность смерти.
Наш Господь достигает дома скорби и находит его домом гомона и шума. Наемные провожающие со своими пронзительными визгами уже были там и оплакивали ребенка. Суматоха нарушила Его спокойствие, и Он сказал: «Не плачь; она не умерла, но спит». Удивительно, как некоторые люди прочитали эти слова так, как будто они заявляли, что очевидная физическая смерть была всего лишь обмороком, или обмороком, или какой-то комой, и что в этом случае вообще не было чуда. «Они смеялись над Ним; зная, что она мертва. Вы можете измерить пустоту их горя по тому, как оно сменилось презрительным смехом, когда перед ними открылось обещание утешения. И ценность их как свидетелей воскресения ребенка можно измерить их абсолютной уверенностью в ее смерти.
Но заметьте, что наш Господь никогда не запрещает плакать, пока не устранит его причину. «Не плачь» — еще одна бесполезная форма слов, которыми люди пытаются ободрить и утешить друг друга. Нет ничего более жестокого, чем запретить слезы грустному сердцу. Иисус Христос никогда не делал этого, кроме тех случаев, когда Он мог принести то, что лишило повода для слез. Он позволяет горю идти своим чередом. Он хочет, чтобы мы проливали реки воды по нашим щекам, когда Он посылает нам горести. Мы никогда не получим этих благословений, пока не почувствуем их горечь. Мы никогда не получим от них пользы, если стоически подавляем проявления нашего горя и думаем, что быть немым — это покорно. Пусть печаль возьмет верх. Слезы очищают сердце, из которого исходят их потоки. Но Иисус Христос говорит всем нам: «Не плачьте», потому что Он приходит ко всем нам с тем, что, если можно так выразиться, превращает слезы в радугу и делает возможным исполнение великого парадокса в наши сердца: «Такие же печальные, но всегда радующиеся». Не плачь; или если вы плачете, пусть в слезах будет не только печаль, но и благодарность. Это трудная заповедь, но она возможна, когда Его уста говорят нам не плакать, и мы повинуемся главному призыву: «Только верь».
Обратите внимание далее, в этой второй из слов нашего Господа, как Он сглаживает мрачность смерти. Я не претендую на Его монополию на тот наиболее очевидный и естественный символизм, который рассматривает смерть как сон. Должно быть, это приходило в голову всем, кто когда-либо смотрел на труп. Но я утверждаю, что когда Он использовал эту метафору и тем самым изменил всю концепцию смерти в мыслях Своих учеников, Он вложил в нее совершенно иные идеи, чем те, которые она содержала в устах других. Он хотел предложить идею покоя...
«Сон, полный покоя с головы до ног».
Спокойная неподвижность тела, еще недавно терзаемого болью или беспокойного в лихорадочных метаниях, является лишь символом более глубокого спокойствия и истинного покоя, который остается для народа Божьего и омывает блаженных духов, «спящих в Господе». Он хотел предложить идею отделения от этого материального мира. Он не имел в виду идею бессознательного. Человек не находится без сознания, когда спит, о чем свидетельствуют сны. Он имел в виду, прежде всего, если сон, то бодрствование.
Таким образом, мрачный факт сглаживается не замалчиванием каких-либо его аспектов, а путем более глубокого всматривания в них. Те, кто, только веря, прожили жизнь мужества и надежды, столкнулись с печалями и почувствовали благословение слез, уходят в великую тьму и знают, что там их укачивают на любящей груди, и, спящий в Господе, проснется с первым утренним светом.
Это откровение для всех Его слуг. И насколько глубоко эти слова и другие подобные им, сказанные Им у гроба Лазаря и в другое время, проникли в сознание христианской Церкви, видно не только из того, что они неоднократно употребляются апостолами в своих Послания, но на протяжении всего Нового Завета вы почти никогда не встретите физический факт растворения, обозначаемый именем «смерть», а заменяются всевозможными благодатными пересказами, которые подчеркивают привлекательные и благословенные аспекты этого явления. Это «сон»; это «снятие скинии»; это «отъезд»; это выдергивание колышков и перемена места. Нам не нужно это уродливое слово, и нам не нужно бояться того, что люди называют им. Христианская идея смерти — это не отделение себя от своего дома, души от тела, а отделение себя от Бога, который есть жизнь.
III. Итак, наконец, животворящее слово силы.
— Дева, встань! Все обстоятельства чуда отмечены самым прекрасным вниманием со стороны Христа к робости двенадцатилетней девочки. Именно поэтому Он стремится воспитать ее в уединении, тогда как сын вдовы Наиновой и Лазарь были воспитаны среди толпы. Именно поэтому Он избирает Своими спутниками в комнате только трех первоверховных Апостолов в качестве свидетелей, а также отца и мать ребенка. Именно поэтому Он протягивает Свою руку и хватает ее, чтобы глаза ребенка, когда они откроются, видели только любящие лица родителей и не менее любящее лицо Учителя; и что ее рука, когда она снова начнет двигаться, должна сначала схватить Его нежную руку. По той же причине дано замечательное приложение к чуду: «Он повелел дать ей еды». Несомненно, это неповторимая нота истины. Ни один фабрикант легенды не посмел бы опуститься до такого простого слова после такого слова, как «Дева, встань!» Здесь показано домостроительство чудесной силы, подобное тому, которое было показано, когда после выхода Лазаря другим рукам пришлось развязывать погребальные пелены, которые спотыкались, когда он спотыкался. Христос чудом сделает то, что необходимо, и ни на волосок больше. В Своем спокойном величии Он вспоминает о голодном ребенке и поручает другим накормить его. Эта простота, на мой взгляд, свидетельствует о простой правдивости историка.
Но само животворящее слово; что мы можем сказать об этом? Только одно: здесь Иисус Христос осуществляет явную божественную прерогативу. Он говорил не столько слоги, сколько прикосновение Его руки подняло ребенка. Что это было? Провозглашение Его воли, ушедшей прямо во тьму; и если бестелесный дух находился в какой-либо местности, направлялся прямо туда; и так или иначе овладел духом и так или иначе восстановил его в его доме. Воля Христа, как и царский указ, проходит через всю вселенную. «Он сказал, и сделалось» — чья это прерогатива? Божий; и Бог, явленный во плоти, осуществил это. Слова Воплощенного Слова имеют власть над физическими вещами.
Здесь также являются прелюдией и первыми плодами нашего воскресения. Не то чтобы не было большой разницы между воспитанием этого ребенка и тем будущим воскресением, которого ожидает христианская надежда, но в том, что в этом одном маленьком происшествии, небольшом по сравнению с величественным масштабом последнего, проявляются эти две вещи. — демонстрация того, что сознательная жизнь продолжается, независимо от того, случайно ли она была соединена с телесной организацией или отделена от нее; а во-вторых, что Иисус Христос имеет власть над человеческими духами и может по Своей воле приспособить их к телам, соответствующим их состоянию. Время в данном случае не является элементом. То, что случается с частицами человеческого тела, в данном случае не является элементом. «Ты не сеешь тела будущего». Но если бы у этого Господа была сила, которую Он показал в той одной комнате, с этим одним ребенком, тогда, как маленькое окно может показать нам великие дела, так и мы видим через этот единственный случай время, когда «те, кто в могилах, будут услышь голос Его и выйдешь».
Братья! есть еще более высокий урок; Тот, кто дает и снова дает физическую жизнь, делает это как символ высочайшего дара, который Он может даровать всем нам. Если мы «только веруем», то «Он оживил вас, мертвых по преступлениям и грехам… и по великой любви Своей, которою Он возлюбил нас…». Он воскресил нас вместе и посадил нас вместе на небесах в Господе Иисусе».
ЛУКА ix. 10-17— ХЛЕБ С НЕБЕС
«И апостолы, вернувшись, рассказали Ему все, что они сделали. И, взяв их, пошел в пустынное место, принадлежащее городу, называемое Вифсаида. 11. И люди, узнав это, последовали за Ним; и Он принял их, и говорил им о Царстве Божием, и исцелял нуждавшихся в исцелении. 12. И когда день начал темнеть, тогда пришли двенадцать и сказали Ему: отпусти народ, чтобы они могли пойти в окрестные города и деревни, и ночевать, и добывать продовольствие; ибо мы здесь, в пустынном месте. 13. Но Он сказал им: дайте им есть. И сказали они: у нас нет больше только пяти хлебов и двух рыб; за исключением того, что нам нужно пойти и купить мяса для всех этих людей. 14. (Ибо их было около пяти тысяч человек.) И сказал Он ученикам Своим: рассадите их по пятьдесят человек в ряд. 15. И сделали так, и посадили всех. 16. Затем Он взял пять хлебов и две рыбы; и, воззрев на небо, благословил их, и преломил, и дал ученикам, чтобы раздать народу. 17. И ели, и насытились все; и оставшихся у них кусков набрано двенадцать корзин» (ЛУКА IX). 10-17.
Апостолам нужен был отдых после испытательного путешествия в качестве евангелистов. О смерти Иоанна Крестителя только что сообщили небесам. Приближалась Пасха, и в пути было много паломников. Благоразумие и забота о Его последователях, а также о Нем Самом, предполагали кратковременное уединение, и наш Господь искал его в Восточной Вифсаиде, в паре миль вверх по Иордану от его входа в озеро. Матфей и Марк говорят нам, что Он отправился на лодке, о чем Лука, похоже, не знал. Марк добавляет, что любопытная толпа, шедшая пешком, достигла места приземления раньше Его и таким образом фактически уничтожила всякую надежду на уединение. Это была короткая прогулка вокруг северо-западной части истока озера, и лодка всю дорогу была бы на виду, так что ее пассажирам не было бы спасения.
Лука описывает самозабывчивую сердечность, с которой Христос принял назойливую толпу. Без вздоха и признаков нетерпения Он «приветствовал их» — трудная задача, которую немногие из нас могли бы достичь. Мотивы большинства из них не могли быть ничем иным, как то, что заставляет пошлых людей всех сословий и стран болтать о выдающихся людях, совершенно невзирая на деликатность и тактичность. Они хотят добиться известности, чего бы ему это ни стоило. Но Иисус принял их терпеливо, потому что, как трогательно рассказывает Марк, Он «сжалился» и увидел в их грубом столпотворении вокруг Него знак отсутствия у них наставников и учителей. Они показались Ему не просто толпой назойливых провидцев, а сбившейся в кучу беспризорными овцами.
Сердце Христа чувствовало больше любви, чем наше, потому что Его глаз видел глубже, а Его глаз видел глубже, потому что Его сердце чувствовало больше любви. Если бы мы хотели жить ближе к Нему, мы должны были бы видеть, как и Он, в каждом человеке достаточно, чтобы вызвать у нас жалость и помощь, даже если он может толкать нас и мешать нам.
Короткое путешествие в Вифсаиду должно было состояться ранним утром, и вместо долгожданного спокойствия последовал долгий трудный день. Обратите внимание на это единственное выражение: «Их, нуждавшихся в исцелении, Он исцелил». Почему бы просто не «больным»? Вероятно, для того, чтобы подчеркнуть мысль о том, что страдания неизменно привлекали Его и что для Него увидеть нужду означало удовлетворить ее. Его быстрое сострадание, Его вседостаточная сила исцеления и условия получения Его исцеления — все заключено в этих словах. Что касается самого чуда, мы можем разделить повествование на три части: предварительные сведения, чудо и обильное излишество.
I. Наш Господь приближает чудо, заставляя учеников осознать масштабы нужды и полную неадекватность их ресурсов для его удовлетворения, а также призывая их и толпу к акту послушания, который должен казалось многим из них нелепым. Иоанн показывает нам, что Он начал готовить их в момент встречи с толпой, Своим вопросом к Филиппу. Это кипело в умах учеников весь день, пока они неторопливо наблюдали, как Он трудится в слове и работе, и теперь они пришли со своим решением этой трудности. Их предложение было очень разумным в данных обстоятельствах, и их нельзя винить в том, что они не предвидели чуда как выхода. Сколько бы чудес они ни видели, они, похоже, никогда не ожидали другого. Это считалось неестественным, но, несомненно, это соответствует природе. Они двигались в запутанной смеси чудесного и естественного, которая сбивала с толку расчет того, какая стихия будет править в тот или иной момент. Их вера была слаба, и Христос упрекал их за медлительность в усвоении урока этого самого чуда и его двойного насыщения четырех тысяч человек. Они были нашими истинными братьями в своей неспособности постичь весь смысл прошлого и довериться Его силе.
Странное предложение о том, что ученики должны накормить толпу, должно быть, показалось им абсурдным, но оно должно было дать ясное осознание малости их снабжения. В этом заключаются великие уроки. Нам даются команды и возлагаются очевидные обязанности для того, чтобы мы могли убедиться, насколько мы бессильны их выполнить. Нашей обязанностью никогда не может быть делать то, что мы не можем сделать, но часто нашим долгом является пробовать задачи, для выполнения которых мы явно неспособны, с уверенностью, что Тот, Кто дает их, возложил их на нас, чтобы привести нас к Себе, и там найти достаточность. Лучшая подготовка Его слуг к работе в мире — это открытие того, что их собственные запасы малы. Те, кто узнал, что их задача — накормить множество людей, и кто сказал: «У нас не больше таких-то и таких-то скудных ресурсов», готовы быть распространителями Его вседостаточного снабжения.
Какая странная сцена, должно быть, была, когда сто групп по пятьдесят человек расположились на зеленой траве под заходящим солнцем, ожидая еды, которой не было никаких признаков! Требовалось много веры, чтобы усадить толпу, и немного веры, чтобы толпа села. Как они будут ждать! Как они будут задаваться вопросом, что делать дальше! Как некоторые из них смеялись, а некоторые иронизировали, и все наблюдали за происходящим! Мы тоже должны настроиться на получение даров, в которых смысл не видит никаких признаков; и если, повинуясь слову Небес, мы сядем, ожидая, что Он найдет пищу, мы не будем разочарованы, даже если стол будет накрыт в пустыне и не будет видно ни кладовой, ни кухни.
II. Само чудо имеет некоторые особенности. Подобно улову рыбы, он не был вызван криком страдания, и нужда, которую он удовлетворял, не была за пределами досягаемости обычных средств. Это, конечно, было одно из чудес, которое наиболее явно должно было поразить народное сознание, и энтузиазм, вызванный им, по словам Иоанна, был предвиден небесами. Почему Он вызвал энтузиазм, который Он не хотел удовлетворять? Именно с целью довести до предела плотские ожидания толпы, чтобы она могла еще сильнее разочароваться. Чудо и его последствия отсеяли и отослали многих «учеников», и это должно было произойти.
Все повествования говорят о «благословении» Христа. Матфей и Марк не говорят, что Он благословил, и, возможно, лучшим дополнением является слово «Бог», но Лука говорит, что Он благословил пищу. То, что Он благословляет, благословенно; ибо Его слова суть дела и передают благословение, которое они произносят. Момент, в котором произошло чудесное умножение пищи, остается неопределенным, но, возможно, на это намекает разница во временах глаголов. «Благословенный» и «тормоз» употребляются во времени, описывающем отдельное действие; «Дал» означает то, что описывает непрерывное повторяющееся действие. Частички росли под Его прикосновением, и ученики всегда находили Его руки полными, когда возвращались с пустыми. Но где бы ни появлялся чудесный элемент, небеса проявляли творческую силу; и, тем не менее, это было творчески, потому что там был «субстрат» хлебов и рыб. Их использованию придавалось слишком большое значение, а некоторые комментаторы говорили так, будто без них чудо не могло бы быть сотворено. Но, несомненно, различие между чистым творением и умножением уже существующей вещи исчезает, когда хлеб «умножается», чтобы накормить тысячу человек.
Символический аспект чуда изложен в следующей за ним великой речи в Евангелии от Иоанна. Иисус – это «Хлеб Божий, сошедший с небес». Этот Хлеб преломлен за нас. Не только в Своем Воплощении, но и в Своей Смерти Он является пищей мира; и нам нужно не только «есть Его плоть», но и «пить Его кровь», если мы хотим жить. Мы также не можем упускать из виду символ задачи Его слуг. Они — распространители хлеба, посланного небесами. Если они возьмут свои скудные запасы на небо, признав их недостаточность, Он превратит их в неисчерпаемые запасы, и они обнаружат, что «есть то, что рассеивает, но приумножает». Того, что благословляет Христос, всегда достаточно.
III. Оставшаяся численность значительна. Двенадцать корзин, в которых бедные путники несли свои вещи, были наполнены; то есть у каждого апостола, который помогал накормить голодных, была полная корзина, которую он мог взять на будущее. «Сломанные куски» были не крошками, разбросанными по траве, а частями, вышедшими из рук Христа.
Его запасов более чем достаточно для голодного мира, и у тех, кто распределяет их среди своих собратьев, увеличивается их собственное владение. Нет более верного способа получить всю сладость и благословение Евангелия, чем нести его какой-нибудь голодной душе. Эти полные корзины также учат нас тому, что в даре Господа как Хлеба Жизни всегда содержится больше, чем мы можем усвоить в любой данный момент. Духовные переживания христианина всегда содержат в себе элемент бесконечности; и мы чувствуем, что если бы мы могли принять больше, нам было бы больше принять. Другая еда приедается, не насыщает и заставляет нас голодать. Христос удовлетворяет и не пресыщается, и у нас всегда остаются, которыми еще предстоит пользоваться, безграничные запасы, которые ни вечность не состарит, ни вселенная, питающаяся ими, не истощит. Способность христианина причащаться Христа растет вместе с тем, чем он питается, и только он один может быть в безопасности, веря, что «завтра будет так же, как этот день, и гораздо более обильно».
ЛУКА ix. 11. Господь, исцеляющий тебя'
«Он исцелял нуждавшихся в исцелении» (Луки IX). 11.
Иисус искал немного тишины и покоя для Себя и Своих последователей. Для этой цели Он взял одну из рыбацких лодок и переправился на другой берег моря. Но толпа, невнимательная и эгоистичная, как и всякая толпа, увидела курс лодки и поспешила, как это было легко сделать, пешком вокруг истока озера, чтобы быть готовыми встретить Его, где бы Он ни приземлился. Поэтому, когда Он коснулся берега, они все стояли там, с открытыми ртами и в основном движимые простым любопытством, и перспектива короткой передышки исчезла.
Но ни слова упрека или разочарования не слетело с Его уст, и ни тени досады не пронеслось в Его духе. Возможно, со вздохом, но все же весело, Он приготовился к работе там, где Он надеялся на досуг. Это была мелочь, но по своему характеру она была такой же, хотя и бесконечно меньшей по величине, как та, которая побудила Его отложить «славу, которую Он имел у Отца прежде бытия мира», и прийти трудиться и умирать среди Мужчины.
Но что я особенно хотел бы отметить, так это замечательные слова Луки. Почему он использует этот перифраз: «Имевшие нужду в исцелении», вместо того, чтобы ограничиться прямыми словами: «Больные», как это делают другие евангелисты? Что ж, я полагаю, он хотел намекнуть нам на проницательность Господа в нуждах людей, на быстрое сострадание, которое сразу же восполняло нужду, как только она была замечена, и на неисчерпаемую силу, с помощью которой, каковы бы ни были разновидности немощей, Он мог помочь. вылечить и придать силы. «Он исцелял нуждающихся в исцелении», потому что Его любовь не могла смотреть на нужду, не стремясь восполнить ее, и потому что эта любовь обладала ресурсами бесконечной силы.
Итак, все чудеса нашего Господа являются притчами, иллюстрирующими на более низком уровне духовные факты; и это особенно верно в отношении чудес исцеления. Поэтому я хочу рассматривать слова, стоящие перед нами, как имеющие прямое отношение к нам самим, и извлечь из них два или три очень старых, изношенных, забытых урока, которые, я молюсь, чтобы Бог помог некоторым из нас вновь осознать нашу потребность в исцелении. и бесконечная сила Христа даровать это. Я хочу сказать три вещи и называю их здесь, чтобы вы знали, куда я иду. Во-первых, нам всем нужно исцеление; во-вторых, Христос может исцелить всех нас; в-третьих, не все мы исцелены.
I. Мы все нуждаемся в исцелении.
Не все люди в этой толпе были больны. Некоторых из них Он учил; некоторых из них Он исцелил; но та толпа, где здоровые люди смешивались с калеками, не является типом состояния человечества. Скорее мы должны найти его в пруду Вифезда с его пятью крыльцами, где лежало множество бессильных людей, измученных различными болезнями, и ни один из них не был здоров. Благословен Бог! мы находимся в Вифезде, что означает «дом милосердия», и источник, способный исцелять, постоянно бьет рядом с нами. Есть болезнь, дорогие братья, которая поражает и заражает все человечество, и именно о ней я хочу сказать вам сейчас два или три простых и искренних слова. Грех универсален.
Что Библия подразумевает под грехом? Все, что противоречит Божьему закону или пренебрегает им. И если вы во всех поступках каждой жизни признаете действительно существующую связь с небом и Его волей, вам не нужно будет ничего больше, чтобы установить тот факт, что «все согрешили и лишены славы Божией». .' Какие бы другие различия ни существовали между людьми, существует фундаментальное сходство. Пренебрежение Законом Божьим (что является нарушением) касается всего человечества. Все, что мы делаем, должно быть связано с Ним. Все ли, что мы делаем, имеет такую ссылку? Если нет, то в этом есть качество зла. Ибо само определение греха — это жить для себя и пренебрегать Ним. Он — центр, и если я могу использовать жестокую фигуру, каждая планета, которая вырывается из-под притяжения к этому центру и вращается вокруг него и предпочитает вращаться вокруг своей собственной оси, нарушает закон небесных сфер и внесли раздор в небесную гармонию. Все люди осуждаются в этом отношении.
Сейчас не стоит преувеличивать. Я не говорю, что все мужчины находятся на одном уровне. Я знаю, что существуют большие различия в благородстве, чистоте и доброте жизни, и христианство никогда не было представлено более несправедливо, чем тогда, когда хорошие люди называли, как они это сделали со святым Августином, добродетели безбожных людей «великолепными». пороки». Но хотя различия не являются незначительными, сходство гораздо важнее. Чистый, чистоплотный мужчина и любящая, нежная женщина, хотя и стоят высоко над чувственностью распутника, преступника, но стоят в этом отношении на том же основании, на каком они тоже должны приложить руки к губам. , и их рты в пыли, и кричат: «Нечистый!» Я не хочу преувеличивать и уверен, что если люди будут честны сами с собой, то найдется голос, который ответит на обвинение, когда я с грустью скажу торжественным языком Священного Писания: «Мы все согрешили и лишены слава Божья». Ибо нет никакой разницы. Если вы не верите в Бога, вы можете смеяться над представлением старой жены о «грехе». Если вы верите в Бога, вы закрыты, чтобы поверить в другое: «Против Тебя, только Тебя, я согрешил».
И, братья, если этот всеобщий факт действительно является фактом, то это величайший элемент человеческой природы. По сравнению с этим не имеет большого значения, мудры ли мы с вами или глупы, образованы или неграмотны, богаты или бедны, счастливы или несчастны. Все поверхностные различия, отделяющие людей друг от друга и уместные на своем месте, превращаются в ничто перед этой торжественной истиной, что в каждом кадре есть чумное пятно и что проказа поразила всех нас.
Но, братия, не будем теряться в общих словах. «Все» означает «каждый», и «каждый» означает «я». Мы все знаем, как трудно донести до себя общие истины со всей их тяжестью. Это старая поговорка: «Все люди думают, что все люди смертны, кроме самих себя»; и нам вполне комфортно, когда это обвинение выражается в общих терминах универсальности: «Все согрешили». Предположим, я немного заострю эту мысль. Дай бог, чтобы здесь дело дошло до какой-нибудь закостеневшей совести. Предположим, вместо того, чтобы читать «Все согрешили», я прошу каждого из моих слушателей вычеркнуть общее слово и вставить отдельное и сказать: «Я согрешил». Вам придется поступать с этим обвинением так же, как с обетованиями и предложениями Евангелия — везде, где есть «кто бы то ни было», пропустите через него перо и напишите над ним свое имя. На эти обещания и предложения нам дан карт-бланш, и мы должны указать свои собственные имена. Обвинение по этому обвинению передано нам, и, если мы будем мудры, мы напишем там и свои собственные имена.
Дорогие братья, я оставляю это на вашей совести и осмелюсь попросить вас, если не здесь, то, во всяком случае, когда вы сегодня вечером спокойно вернетесь домой и ляжете на свои кровати, вы задали бы себе вопрос: Это я? И я уверен, что если вы это сделаете, вы увидите палец, указывающий из темноты, и услышите голос, более суровый, чем голос Натана, говорящий: «Ты и есть этот человек».
II. Христос может исцелить всех нас.
Я собирался использовать неподходящее слово и сказать, что невероятная легкость, с которой Он боролся и преодолевал все виды болезней, является откровением на более низком уровне неисчерпаемой и вседостаточной полноты Его целительной силы. Он может справиться со всеми грехами – грехами мира и грехами отдельных людей. И я верю, что только Он может это сделать.
Просто взгляните на проблему, которая стоит перед каждым, кто пытается залечить эти раны человечества. Что нужно, чтобы избавить людей от болезни греха? Хорошо! это зло, подобное легендарному псу, сидящему у ворот адских областей, трехглавое. И вам придется что-то сделать с каждой из этих голов, если вы хотите избавить людей от этой власти.
Во-первых, это ужасная власть, которую однажды сотворенное зло имеет над нами и повторяется снова и снова. Нет ничего более ужасного для размышляющего ума, чем осуждающее влияние привычки. Человек, который однажды совершил что-то неправильное, действительно является рара авис. Если один раз, то дважды; если дважды, то вперед и вперед по всем числам. И промежутки между ними станут меньше, и то, что было изолированными точками, сольется в линию; и побуждения усиливаются по мере того, как ослабевают мотивы, и чем меньше удовольствия испытывает человек от своей привычной формы зла, тем больше оно властвует над ним, и в конце концов он делает это не потому, что делать это - какое-то удовольствие, а потому, что неделание зла это страдание. Если вы хотите избавиться от греха и изгнать болезнь из человека, вам придется иметь дело с этой ужасной деградацией характера и огромными цепями обычаев. Это одна из голов монстра.
Но, как я сказал, грех имеет отношение к небу, и есть еще одна из глав, ибо с грехом приходит вина. Отношение к небу извращено, и человек, совершивший преступление, предстает перед Ним как виновный со всей скорбью, которую означает это торжественное слово; и это еще одна из голов.
Третье — это последствия, вытекающие из природы наказания. «Что посеет человек, то и пожнет». Пока существует универсальное правление небес, в котором все вещи связаны причиной и следствием, невозможно иначе, как «Зло убьет нечестивых». И это третья глава. Если вы собираетесь тщательно провести операцию, вам придется разобраться со всеми этими тремя факторами: привычкой, виной и наказанием.
И здесь, братия, я хочу не спорить, а проповедовать. Иисус Христос умер на Кресте за вас, и ваш грех был в Его сердце и разуме, когда Он умер, и Его искупительная жертва отменяет вину и приостанавливает все ужасное в наказании за грех. Ничто другое — ничто другое этого не сделает. Кто может справиться с чувством вины, как не обиженный Правитель и Судья? Кто может сгладить последствия, кроме Владыки Вселенной? Кровь Иисуса Христа является единственным и достаточным приношением и удовлетворением за грехи всего мира.
Это избавит вас от двух голов монстра. А что насчет третьего? Кто вытащит яд из моей природы? Что выразит черную каплю из моего сердца? Как изменит эфиоплянин кожу свою или леопард пятна свои? Как может человек, привыкший ко злу, «научиться поступать хорошо»? На первый взгляд, реформ может быть много. Не дай Бог мне забыть об этом или преуменьшить это. Но для полного изгнания из вашей природы той порчи, которую вы сами в нее внесли, я считаю — и именно поэтому я здесь, ибо мне нечего было бы сказать, если бы я не верил в это — я верю, что есть только одно лекарство состоит в том, чтобы в грешное сердце вошел, радуясь и сверкая, и неся на своей широкой груди пред собою весь сор и грязь этой навозной кучи, великий поток новой жизни, даруемой небесами. Он был распят за наши преступления, и Он жив, чтобы даровать нам полноту Своей святости. Итак, чудовищу отрублены головы. Наша болезнь, склонность к ней и вытекающая из нее слабость — все изгнано из нас, и Он открывает Себя как «Господь, исцеляющий тебя».
Итак, дорогие братья, вы можете сказать: «Все это очень хорошо говорить». Да! но это нечто большее, чем просто красивый разговор. Уже девятнадцать веков установили факт, что это так; и, несмотря на все их несовершенства, были миллионы, и есть миллионы сегодня, которые готовы сказать: «Вот! это не заблуждение; это не риторика, я доверился Ему, и Он исцелил меня».
Итак, если то, что я говорю, действительно отражает серьезность проблемы, с которой необходимо иметь дело, чтобы исцелить болезни мира, тогда нет необходимости останавливаться на мысли о том, насколько абсолютно ограничены небесами. в этом сила такого обращения. Не дай Бог, чтобы я не придал полного значения всем другим методам частичного реформирования и улучшения человечества. Я бы пожелал им всем скорейшего выздоровления. Но, братья, нет ничего другого, что могло бы иметь дело ни с моим грехом в его отношении к небу, ни в его отношении к моему характеру, ни в его отношении к моему будущему, кроме вести Евангелия. Есть много других вещей, очень полезных и хороших на своем месте, но я хочу сказать одним словом, что нет ничего более глубокого.
Образование? Да! оно сделает многое, но ничего не сделает в отношении греха. Это изменит тип болезни, потому что проступки культурного человека будут сильно отличаться от проступков неграмотного хама. Но мудрый или глупый, профессор, студент, мыслитель или дикарь с узким лбом и почти мертвым мозгом одинаковы в том, что они грешники в глазах Господа. Мне бы хотелось преодолеть забор, который некоторые из вас воздвигли вокруг вас на основании вашего высшего просвещения, образования и утонченности, и дать вам почувствовать, что есть что-то более глубокое, чем все это, и что вы, возможно, очень умный, и очень образованный, очень высококультурный, чрезвычайно вдумчивый и философский грешник, но ты все равно грешник.
И опять же, в настоящее время мы много слышим, и я не хочу, чтобы мы слышали меньше, о социальных, экономических и политических изменениях, которые, как полагают некоторые нетерпеливые энтузиасты, принесут новое тысячелетие. Ну, а если бы земля была национализирована, и все «средства производства и распределения» были бы национализированы, и каждый получил бы свою долю, и мы все были бы доведены до коммунистического состояния, что тогда? Это не сделает людей лучше в глубочайшем смысле этого слова. Дело в том, что эти люди начинают не с того конца. Вы не можете улучшить человечество, просто изменив окружающую среду к лучшему. Христианство обращает этот процесс вспять. Оно начинается с самого внутреннего человека и движется наружу, к окружности, и это основательный путь. Почему! Предположим, вы вывезли, например, группу людей из трущоб и поселили их в образцовом ночлежке, как долго она будет оставаться моделью? Они возьмут с собой свои грязные привычки, снимут деревянные конструкции для стрельбы и в очень короткое время сделают место, где они находятся, максимально похожим на лачугу, откуда они пришли. Вы должны изменить мужчин, и тогда вы сможете изменить их обстоятельства, вернее, они изменят их под себя. Однако все это не следует воспринимать как опрокидывание любых подобных усилий по улучшению положения дел, а лишь как протест против предположения, что одних только этих усилий достаточно для исправления болезней и излечения печалей человечества. «Вы слегка исцелили рану дочери народа моего». Больной умирает от рака, а вы лечите его от кожного заболевания. Только Иисус Христос может исцелить грехи и, следовательно, скорби человечества.
III. Наконец, не все мы исцелены.
Это слишком просто. Все больные в толпе вокруг Христа были хорошо отпущены, но дары, которые Он даровал таким образом, не имели никакого отношения к их духовной природе, а дары, которые имеют отношение к нашей духовной природе, не могут быть даны таким образом, полностью игнорируя наши действия в этом вопросе. .
Христос не сможет исцелить вас, если вы не примете Его исцеляющую силу. Иногда Он на земле, хотя и не часто, излечивал физические болезни без требования веры со стороны исцелённого человека или его друзей, но Он не может (Он бы сделал это, если бы мог) сделать это в отношении болезни греха. Там, если человек не придет к Нему, не доверится Ему и не подчинит свой дух действию прощающей и освящающей благодати Христа, не может быть применено никакого лекарства и не может быть произведено никакого исцеления. Это не является ограничением универсальной силы Евангелия. Это всего лишь утверждение, что если вы не примете лекарство, вы не можете ожидать, что оно принесет вам какую-либо пользу, и, конечно, это простой здравый смысл. Есть много людей, которые воображают, что исцеляющая и спасительная сила Христа так или иначе достигнет каждого человека, независимо от его поступка. Братья, это все заблуждение. Если бы оно могло, оно бы так и сделало. Но если бы спасение могло быть дано таким образом, независимо от человека, оно свелось бы к простой механической вещи и не стоило бы его иметь. Итак, я говорю: во-первых, если вы не примете лекарство, вы не сможете вылечиться.
Я говорю: во-вторых, если вы не чувствуете, что больны, вы не будете принимать лекарство. Человек, искалеченный хромотой, или измученный лихорадкой, или бродивший ощупью при дневном свете и слепой, или глухой ко всем звукам этого сладкого мира, не мог не знать, что он подлежит исцелению. Но самое ужасное в нашей болезни то, что чем хуже тебе, тем меньше ты о ней знаешь; и что когда совесть должна говорить громче всего, она совершенно умолкает и часто оставляет человека в совершенном покое, так что после того, как он совершил зло, он вытирает рот и говорит: «Я не сделал никакого зла».
Итак, дорогие братья, позвольте мне умолять вас не откладывать эти жалкие слова, которые я вам говорю, и не успокаиваться до тех пор, пока вы не осознаете истину, что вы — вы — предстаете грешным человеком перед Богом.
Конечно, нет безумия, сравнимого с безумием человека, который предпочитает сохранить свой грех и умереть, чем попасть на небеса и жить. Мы все пренебрегаем тем, чтобы взять на себя многие хорошие вещи, которые мы могли бы иметь, если бы захотели, но никакое другое пренебрежение не является и на тысячную часть таким безумным, как пренебрежение человека, который цепляется за свое зло и отвергает Господа. Заглянете ли вы в свои сердца? Признаете ли вы этот ужасный торжественный закон Божий, который должен регулировать все наши поступки, и, увы! так часто пренебрегал и так часто нарушал каждый из нас? Ой! если бы вы однажды увидели себя такими, какие вы есть, вы бы обратились к Нему и сказали: «Исцели меня»; и вы были бы исцелены, и Он возложил бы на вас руку Свою. Если только вы пойдете к Нему, больные и разбитые, и поверите в Его великую жертву и откроете свои сердца притоку Его исцеляющей силы, Он даст вам «совершенное здоровье»; и песнь твоя будет: «Благослови Господа, душа моя…». Который прощает все беззакония твои; исцеляющий твои болезни».
Пусть так будет с каждым из нас!
ЛУКА ix. 18-27— КРЕСТ ХРИСТА И НАШ
«И было, когда Он один молился, ученики Его были с Ним; И Он спросил их, говоря: за кого люди говорят, что Меня зовут 19. Они сказали в ответ: Иоанн Креститель; но некоторые говорят: Илия; а другие говорят, что один из древних пророков воскрес. 20. Он сказал им: а вы за кого вы меня принимаете? Петр, отвечая, сказал: Христос Божий. 21. И Он строго поручил им и повелел никому не говорить об этом; 22. Говоря: Сыну Человеческому надлежит много пострадать, и быть отвержену старейшинами, и первосвященниками, и книжниками, и быть закланию, и в третий день воскреснуть. 23. И сказал им всем: если кто придет за Мною. пусть он отвергнет себя, и возьмет свой крест каждый день, и последует за Мной. 24. Ибо всякий, кто хочет сберечь душу свою, потеряет ее; а кто потеряет душу свою ради Меня, тот сбережет ее. 25. Ибо какая польза человеку, если он приобретет весь мир, а себя потеряет или будет изгнан? 26. Ибо кто постыдится Меня и Моих слов, того постыдится Сын Человеческий, когда приидет во славе Своей и Отца Своего и святых Ангелов. 27. Но истинно говорю вам: есть некоторые из стоящих здесь, которые не вкусят смерти, как увидят Царствие Божие» (Лк. 9). 18-27.
Этот отрывок распадается на три отдельные, но тесно связанные части: исповедание Христа устами Петра, откровение им о страданиях Христа, которые обязательно связаны с Его мессианством, и распространение Им на них закона страдания, который обязательно связан с ученичеством. . Лука гораздо легче, чем Матфей, останавливается на первом из этих этапов, опуская восхваление и благословение Симону Бар-Ионе и великие слова о камне, на котором построена Церковь, но он сохраняет самое существенное и подчеркивает связь три части из-за его очень краткости по сравнению с первой.
I. Лука проявляет особый интерес к записи молитв Христа, и хотя он не говорит нам, где было сделано великое исповедание, он рассказывает, что сделал Иисус до того, как оно было сделано. Мы вполне можем предположить, что Его одинокие мысли были заняты страданиями, которые Ему вскоре предстояло пережить, и что Его решимость передать знание о них Своим последователям воспринималась Им как острое испытание их верности. Момент был судьбоносным. Как можно подготовиться к роковым минутам, как не через общение с Отцом? Несомненно, в Его прошениях помнилась слабость учеников.
Двойной вопрос Иисуса был направлен, во-первых, на то, чтобы ученики почувствовали пропасть, которая отделяла их от остального народа, и, таким образом, заставили их крепче держаться своей неразделенной веры и быть готовыми пострадать за нее, если это будет необходимо. как, вероятно, и было бы. Истинных людей воодушевляет осознание того, что они всего лишь небольшая компания среди толпы, смеющейся над их верой. То, что Иисус должен был увидеть, что можно было подчеркнуть изоляцию учеников, указывает на реальность, которую Он увидел в их вере, какой бы несовершенной она ни была.
«Кем вы считаете меня?» Иисус подводит их к ясному выражению мысли, которая постепенно обретала отчетливость в их умах. Мы видим свои убеждения яснее и тверже придерживаемся их, когда выражаем их определенными словами. Вопрос действовал подобно брошенному в раствор химическому элементу, который выбрасывает в осадок его твердое вещество. Расплывчатые мнения собираются в сферы света в процессе их высказывания. Этот вопрос для нас крайне важен. Наши представления о природе и служении Христа определяют наше отношение к Нему и всю нашу жизнь. Правда, мы можем сказать, что Он Господь, а не быть Его учениками, но мы не являемся Его учениками, как Он хотел бы, чтобы мы были, если только Его мессианство не выступает ясно и аксиоматически в наших мыслях о Нем. Убежденность должна перейти в чувство, а затем и в жизнь, но она должна лежать в основе всякого настоящего ученичества. Учение — это не христианство, но оно является основой христианства. Апостольское исповедание здесь представляет собой «непреодолимый минимум» христианского вероучения.
Оно не содержит больше того, что сказал Нафанаил в начале, но здесь говорится не так, как это было личным убеждением Петра, но он является рупором всего. «Будь то я или они, мы так верим». Это исповедание подвело итог предшествующему развитию учеников и, таким образом, ознаменовало конец одного этапа и начало другого. Христос хотел, чтобы они как бы подвели итоги своим убеждениям, чтобы подготовиться к открытию новой главы учения.
II. Эта новая глава следует сразу же. Вера в Него как в Мессию занимает первый этаж здания, а следующим на него нагромождается второй. Новый урок оказался трудным для людей, чьи надежды были окрашены еврейскими мечтами о царстве. Им пришлось увидеть, как тают все эти вульгарные видения, и столкнуться с суровой, печальной реальностью. Сам факт того, что Он был Мессией, неизбежно повлек за собой факт страдания. Откуда взялось слово «должен»? Из божественного замысла, из необходимости дела и цели Его миссии. Они сформировали пророческие высказывания, и, следовательно, существовала еще одна форма «должности», а именно необходимость исполнения Мессией этих предсказаний.
Без сомнения, наш Господь привел Своих опечаленных слушателей ко многим пророческим высказываниям, которые нынешние толкования сгладили, но которые на многие годы открыли Ему Его судьбу. Какая это была бы сцена — жертва спокойно указывала на трагические слова, которые придали зловещий новый смысл молчаливым слушателям, пораженным трепетом и горем, когда ужасная истина вошла в их умы! Что стало с их мечтами? Ушли, а на их месте позор и смерть. Они мечтали о троне; видение превратилось в крест.
Мы отмечаем мельчайшую детальность описания Иисуса и абсолютную уверенность в Его простом заявлении о факте и времени Воскресения. Неудивительно, что эта декларация не произвела большого эффекта. Ученики были слишком поглощены и сбиты с толку мрачной мыслью о Его смерти, чтобы услышать уверенность в Его Воскресении. Утешение, приходящее после возвещения о столь великих бедствиях, не находит ни входа, ни места в сердце. Мы все позволяем черному переднему плану скрываться от нас на более ярком расстоянии.
III. Ноги Учителя отмечают путь учеников. Если страдание было связано с мессианством, то оно не в меньшей степени связано и с ученичеством. Крест, который является нашей надеждой, также является нашим образцом. В самом прямом смысле мы должны быть участниками страданий Христа, и никакая вера в них как в заместительную не является жизненно важной, если она не ведет к сообразованию с Его смертью. Торжественные стихи в конце этого урока показывают, что закон христианского самоотречения неотделим от истинного ученичества.
Стих 23 устанавливает условие следования за Иисусом как ежедневное несение каждым своего креста. Заметьте, что самоотречение предписано не само по себе, а просто как средство «следования». На этом настаивает ложный аскетизм, как будто это цель; Христос рассматривает это как средство. Заметьте также, что следует отрицать именно «я» — не ту или иную часть нашей природы, а центральное «я». Воля — это человек, и она должна быть пленена на небесах, чтобы истинный христианин сказал: «Я живу; но не я, но живет во мне Христос». Это гораздо более глубокое, тяжелое и полезное учение, чем отдельные аскезы или отказ от того или иного.
Стих 24 обосновывает это великое требование широким принципом, согласно которому сделать себя главным объектом жизни — это верный способ разрушить себя и что убить себя — это путь к истинной жизни. Заметьте, что теряет ее тот, кто «хотел бы сохранить» свою жизнь, потому что желание само по себе губительно, вне зависимости от того, осуществлено оно или нет; в то время как именно тот, кто «теряет» свою жизнь ради Христа, сохраняет ее, потому что даже если было перенесено крайнее зло, обладание нашей истинной жизнью не подвергается опасности из-за этого. Без сомнения, эти слова относятся прежде всего к буквальной смерти и угрожают трусам, жертвующим своими убеждениями ради сохранения целой шкуры при неудаче своих усилий, в то время как мученику, умирающему на арене или на костре, они обещают венец жизни. . Но они выходят далеко за рамки этого. Они несут в себе великую истину о том, что обнимать себя и делать его сохранение нашей главной целью разрушительно, и соответствующая истина о том, что убить себя ради добра — значит обрести лучшего себя. Самосохранение — это самоубийство; самосожжение – это не только самосохранение, но и самопрославление славой, уловленной от Иисуса. Отдайте себя Ему, и Он вернет вас себе, облагороженными и преображенными.
Стих 25 призывает к послушанию заповеди, призывая к разумному самоуважению и здравому смыслу. Предписанное отречение не требует от нас безразличия к нашему собственному благополучию. Будет правильно подумать о том, что принесет «прибыль», и действовать соответственно. Коммерческий взгляд на жизнь, если его правильно принять, в отношении всей человеческой природы на протяжении всей ее жизни, точно совпадет с самым возвышенным. «Оплачивается» следовать за Христом. Христианская мораль не имеет сверхчувствительного страха апеллировать к личным интересам, который исповедуют в наши дни тончайшие моралисты. А вопрос в 25-м стихе допускает только один ответ: ибо какая польза мертвецу от всего мира? Если наши отчеты ведутся правильно, то обретенный мир с одной стороны выглядит плохо, а с другой — приход потерянной души.
Стих 26 рассказывает, в чем заключается потеря себя, и усиливает первоначальное увещевание провозглашением будущего явления Сына Человеческого. Тот, кого тогда стыдится Христос, теряет свою душу. Жить без Его улыбки — значит умереть, отречься от Него — значит стать развалиной. Стыдиться Иисуса равносильно тому низкому самосохранению, которое было осуждено как фатальное. Если человек откажется от всякой связи с Ним, Он откажется от всякой связи с отрекающимся. Человек, отделенный от Иисуса, мертв при жизни, и в дальнейшем он будет жить живой смертью и не будет владеть ни миром, ради которого он пожертвовал своей душой, ни душой, ради которой он пожертвовал ею.
Мы не можем не отметить в этих стихах авторитетный тон нашего Господа. Он требует послушания и ученичества всех людей. Он требует, чтобы все безоговорочно отдали себя Ему и чтобы, даже если речь идет о фактической отдаче жизни, она была дана с радостью. Он считает, что наше отношение к Нему определяет все наше настоящее и будущее. Он считает себя нашим Судьей, чья улыбка — жизнь, чье отвернутое лицо омрачает судьбу человека. Кем, по вашим словам, возомнил Себя Тот, Кто осмелился так говорить? За кого вы говорите, что Он есть?
Стих 27 напоминает нам от созерцания этого далёкого явления к чему-то более близкому. Вспоминая предыдущее объявление о страданиях нашего Господа, эти слова, по-видимому, предназначены для того, чтобы ободрить учеников надеждой, что Царство еще откроется при жизни некоторых из присутствующих в то время. Если вспомнить предыдущие слова, это высказывание, по-видимому, заверяет учеников, что благословенное вознаграждение за жизнь самораспинающегося ученичества не должно быть отложено до этого будущего, а может быть получено на земле. Вспоминая слова Христа: «Если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия», мы сомневаемся, имеется ли здесь какая-либо ссылка на разрушение Иерусалима, как его обычно понимают. Не являются ли эти слова скорее заявлением о том, что те, кто являются истинными учениками Христа, уже здесь войдут в обладание своей истинной сущностью и найдут мессианские надежды более чем исполненными? Указанное будущее тогда будет не более отдаленным, чем завершение Его дела Его смертью и Воскресением или, в крайнем случае, сошествием Святого Духа в Пятидесятницу, благодаря которому более полная жизнь обновленной природы была дарована тем, кто был следовать за Иисусом в ежедневной самоотдаче.

ЛУКА ix. 29. МОЛИТВА И ПРЕОБРАЖЕНИЕ
«И когда Он молился, изменился вид лица Его» (ЛУКА IX). 29.
Этот евангелист особенно тщательно записывает случаи молитв нашего Господа. Это соответствует тому акценту, который он придает человечности Христа. В этом повествовании о Преображении именно Луке мы обязаны знанием связи между молитвой Господа нашего и сиянием лица Его. Может возникнуть вопрос, насколько такое преображение было постоянным спутником преданности нашего Господа. Следует помнить, что это единственный раз, когда другие присутствовали, пока Он молился, и, возможно, когда бы то ни было, на вершине горы или в уединении пустыни, Он вступал в более близкое общение со Своим Небесным Отцом, это сияние сияло от Его лица, хотя ни один глаз не видел и ни один язык не запечатлел эту славу.
Но это всего лишь предположение. Как бы то ни было, казалось бы, что свет на лице Христа был не просто отражением, уловленным свыше, но и восстанием изнутри того, что всегда там пребывало, хотя и не всегда сияло сквозь завесу плоти. И в этом смысле оно не представляет собой ни параллели с чем-либо из нашего опыта, ни какого-либо урока для нас. Но рассматривать Преображение нашего Господа только как результат проявления внутренней Божественности — значит истолковывать только одну половину того факта, с которым нам приходится иметь дело, а другая половина действительно дает нам драгоценный урок. «Когда Он молился, вид Его лица изменился»; и когда мы молимся и в той мере, в какой мы истинно и привычно причащаемся, примем и мы участие в Его Преображении.
Старая история о свете, блеснувшем на лице Законодателя, уловленном отражением света Божия, в котором Он ходил, есть частичная параллель Небесного Преображения, и и то, и другое происшествие, среди прочих своих уроков, Я также указываю на некую таинственную и оккультную связь между внутренней душой и завистливой завесой плоти, которая при определенных обстоятельствах может сиять проявлением этой внутренней силы.
I. Единственный великий урок, который я сейчас пытаюсь извлечь из этого случая, заключается в том, что общение с Богом преображает.
Молитва – это больше, чем прошение. Это вовсе не обязательно выражается словами. В самом широком, то есть самом истинном смысле, это отношение и проявление благоговейного созерцания Бога и общения с Ним в сердце, разуме и воле, общение, которое объединяет стремление и достижение, стремление и плод, прошение и получение, поиск. и обретение общения, которое часто оказывается лишенным слов, а иногда кажется, что даже превосходит мысль. Насколько отличается такой час восторженного общения с живым Богом от жалких представлений, которые имеют многие исповедующие христиане о молитве, как будто это всего лишь устные просьбы, более или менее пылкие и искренние, о том, чего они хотят! Самое благородное общение души с Богом никогда не может быть свободным от сознания нужды и зависимости. Прошение всегда должно быть его элементом, но прошение – это лишь угол молитвы. Такое сознательное общение с Богом является той самой атмосферой, в которой всегда должна жить христианская душа, и если это опыт совершенно странный для нас, нам лучше спросить себя, знаем ли мы реалии христианской жизни или имеем ли какие-либо претензии на имя. «Истинно, наше общение — с Отцом и Его Сыном, Иисусом Христом», и если мы не имеем доли в этом общении, мы не принадлежим к классу, для которого оно является знаком и достоянием.
Конечно, такое общение не может быть достигнуто или поддержано без усилий. Ощутите войну против него. Задачи, являющиеся обязанностями, мешают получению удовольствия в его более сознательных формах. Трудолюбивый человек вполне может сказать: «Как я могу, когда мои деловые заботы требуют моего безраздельного внимания в течение всего дня, поддерживать такое общение?» Трудящаяся мать вполне может сказать: «Как я могу в своем маленьком домике, в окружении детей и без минуты покоя для себя, получить такое?» Правда, это тяжело, и высшие и сладчайшие формы общения не могут быть достигнуты нами, пока мы так заняты, и поэтому всем нам нужны периоды уединения и покоя, в которые, оставшись одни, мы можем увидеть Великое Видение, и, когда лязг двигателей затих, мы можем услышать Великий Голос, говорящий: «Поднимись сюда». Такие времена года у самых загруженных приходится на один день в неделю, и такие времена мы должны стараться обеспечивать себе ежедневно, если действительно хотим быть близкими с нашим небесным Другом.
А в остальном не невозможно иметь настоящее общение с Богом среди тревожных забот и поглощающих обязанностей; можно быть подобными соловьям, которые громче всех поют на деревьях у пыльных обочин, можно быть среди тревог и мирских дел, и все же хранить свое сердце на небесах и в общении с Богом. Нам не нужно много слов для общения, но нам нужно прилагать усилия, чтобы держаться рядом с Ним в желании и устремлении, и нам нужна ревнивая и постоянная бдительность за своими мотивами к работе, своим характером и целью в ней, чтобы ни ни работа, ни наш способ ее выполнения не могут нас отвлечь. Будут нарушения в непрерывности нашего сознательного общения, но в реальности нашего соприкосновения с Богом их быть не должно. Ибо Он может быть с нами, «как некая сладкая, чарующая мелодия, настолько сладкая, что мы даже не осознаем, что слушаем ее». Может быть реальный контакт духа с Ним, хотя сейчас было бы трудно выразить это словами.
«Когда Он молился, вид Его лица изменился». Такое общение меняет и прославляет человека. Самый секрет евангельского пути улучшения людей — преображение видением Божьим. Да! много времени проводить с Богом – это истинный способ исправить наш характер и сделать его подобным Его. Я не недооцениваю необходимость усилий для исправления ошибок и приобретения добродетелей. Мы не получаем освящения, как получаем оправдание простой верой. Для последних условием является «Только верь», для первых — «Соверши свое собственное спасение». Ни один человек не излечится от своих злых наклонностей без упорной и добросовестной работы, направленной на их обуздание.
Но вся тяжелая работа и все честные цели в мире не принесут результата без еще одной вещи — тесного общения с Богом и несравненно вернейшего способа изменить то, что в нас неправильно, и поднять то, что в нас есть неправильного. низкое и освещать то, что в нас темно, — значит жить в привычном созерцании Того, Кто есть праведность без изъянов, высшая святость и свет без какой-либо тьмы. Это устранит неисправности. Это выдернет из страстей ядовитые клыки. Это сделает со злом в нас то же, что заклинатели змей делают тонкими прикосновениями: превратит змею в твердый жезл, который не двигается и не жалит. Это поднимет нас высоко над мелочами жизни и затмит все, что здесь навязывают нам ложью о том, что это велико, драгоценно и вечно; и это приведет нас к любящему контакту с живой «Красотой святости», которая преобразит нас в свое собственное прекрасное подобие.
Мы видим иллюстрации этой преобразующей силы любящего общения в повседневной жизни. Люди, которые любят друг друга, живут рядом друг с другом и часто думают друг о друге, начинают понимать взгляды друг друга на вещи; и даже иногда вы уловите странные подражания и отголоски лица и голоса у двух лиц, таким образом сросшихся воедино. И если мы с вами связаны с небом любовью, которая длится, даже когда оно не говорит, и которая с нами, даже когда наши руки заняты другими делами, то будьте уверены в этом, мы получим подобие Того, Кого мы любовь. Мы будем подобны Ему даже здесь, ибо и здесь мы увидим Его. Частичная ассимиляция — состояние зрения; а видение — это условие растущей ассимиляции. Глаз не увидел бы солнца, если бы на сетчатке не было маленького изображения солнца. И человек, который видит Бога, становится подобным Богу, которого он видит; «ибо все мы, с открытым лицом, созерцая, как в зеркале (или, вернее, отражая, как зеркало), славу Божию, преображаемся в один и тот же образ». Изображение в зеркале только на поверхности; но если мое сердце отражает Бога, Он погружается в него и пребывает там, изменяя меня от славы к славе. Итак, когда мы держимся рядом со Христом, явленным во плоти, мы становимся похожими на Него день ото дня, и вид наших лиц изменится.
Теперь предстоит испытание нашему христианству. Меняет ли меня моя религия? Если нет, то какое право или причину я имею верить, что оно вообще подлинное? Происходит ли процесс очищения в моей внутренней природе? Становлюсь ли я больше похожим на Иисуса Христа, чем был десять лет назад? Я говорю, что живу с Ним и Им. Если я это сделаю, я стану подобным Ему. Не трудитесь над безнадежной задачей очищения без Его помощи, а идите и оставайтесь на солнце, если хотите согреться. Вот, как это делают трибуны, расстелите грязную ткань на зеленой траве под палящим солнцем, и это уберет всю грязь. Веруя, любя и держась за небеса в истинном общении, мы тоже становимся подобными Тому, кого любим.
II. Этими словами напрашивается и другая мысль, а именно, что это преображение станет очень зримым в жизни, если оно будет действительно в нашей сокровенной сущности.
Даже в самом прямом смысле слова так и будет. Разве вы никогда не видели человека, чье лицо было изменено более святыми и благородными целями, входящими в их жизнь? Я видел не одного или двоих, чьи черты становились похожими на лицо ангела, по мере того как они становились все более и более бескорыстными и все более и более полными того, что в самом буквальном смысле слова было в них красотой святости. . Дьявол оставляет свой след на лицах людей. Так поступают мир и плоть. Выйдите на улицу и посмотрите на людей, которых встречаете. Забота, зависть, цепкая жадность, недовольство, беспокойство, пятна анимализма и многие другие отпечатки черных пальцев достаточно отчетливо видны на лицах многих. И с другой стороны, если мужчина или женщина проникнут в свои сердца очищающим влиянием Божьей благодати и любви, живя рядом с Учителем, очень скоро красота выражения, рожденная посвящением и бескорыстием, сияние высоких эмоций, в нежности, исходящей от Него, не будет недостатка, и некоторые глаза, смотрящие на них, узнают семейное сходство.
Но это можно назвать просто фантазией. Возможно, это так, или, возможно, в этом есть истина, более глубокая и далеко идущая, чем мы думаем. Возможно, жизнь формирует тело, и «тело славы нашей» может быть сформировано в бессмертной красоте благодаря совершенной жизни, происходящей от Христа внутри него. Но как бы то ни было, главное здесь следует отметить скорее вот это. Если у нас есть реальное преобразующее влияние общения с Иисусом Христом в наших сердцах, оно обязательно поднимется на поверхность и проявит себя в нашей жизни. Как масло, налитое в воду, поднимется наверх, так что внутреннее преображение не будет продолжаться скрытым внутри: «Царская дочь всеславна внутри, но и «одежда ее из кованого золота». Внутренней жизни, прекрасной, потому что она связана с Ним, будет соответствовать и вытекать из нее внешняя жизнь явной святой красоты.
«Его имя будет у них на лбу», — выбито там, где каждый сможет его увидеть. Это там, где мы с тобой носим имя Христа? Хорошо, что это должно быть в наших сердцах, но лицемерно, что это должно быть у нас на лбу, если оно не находится сначала в наших сердцах. Но если оно будет в последнем, то, несомненно, будет и в первом.
Теперь, дорогие друзья, для всех нас есть простой и надежный пробный камень. Не говорите о том, что общение со Христом является жизнью вашей религии, если только люди, имеющие к вам отношение, ваши братья и сестры, или отцы и матери, ваши жены и дети, ваши слуги или ваши хозяева, не одобрят это и не скажут: 'Да! Я знаю о нем, он был с Иисусом». Неужели вы думаете, что кому-то легче верить и любить Бога, «которого он не видел» из-за вас, «брата своего, которого он видел»? Христос в сердце будет Христом в лице и в жизни.
Увы! почему так мало этого сияния, пойманного с небес, светит от нас? Есть только один ответ. Потому что наше общение с Богом в Господе столь редкое, поспешное и поверхностное. Мы должны быть подобны тем светящимся ящикам, которые мы иногда видим, сияющим в темноте светом, поглощенным дневным светом; но, как и им, нам нужно подвергаться воздействию света и лежать в нем, если мы хотим быть светом. «Теперь вы — свет в Господе», и только когда мы пребываем в Нем посредством постоянного общения, мы будем уподобляться Ему или отражать Его.
III. Совершенство общения будет совершенством видимого преображения.
Возможно, Преображение Иисуса Христа содержало в себе элемент пророчества и указывало на порядок вещей, когда Его прославленное человечество воссядет на престоле вселенной и оставит ограничения плоти со сложенными погребальными пеленами в пустая гробница. Как две величественные формы Законодателя и Пророка разделяли Его славу на Ермоне и беседовали с Ним там, так и мы можем увидеть в этой таинственной группе, окутанной ярким облаком, намек на надежду, которой суждено было вырасти до ясности и ясности. уверенность. Прославленная телесная человечность Христа — это тот тип, которому будут соответствовать все Его последователи. Взирая на Него, они будут подобны Ему и станут еще подобнее, глядя на Него. В течение вечных веков двойной процесс будет продолжаться, и они будут становиться все более ассимилированными и, следовательно, способными к более истинному, более полному видению и всегда более полно видеть Его таким, какой Он есть, и, следовательно, постепенно превращаться в более совершенное подобие. И эта благословенная перемена в растущую славу не будет скрыта в их сердцах и не будет лишена наблюдателей. Ибо в этом царстве истины и реальности будет видно все, что находится внутри, наша жизнь больше не будет ниже наших стремлений, а практика не будет противоречить стремлениям и убеждениям наших лучших личностей. Тогда христоподобный дух обретет тело, которое будет его радостным и совершенным слугой и через которое его красота будет сиять незатухающей. «Когда откроется Христос, который есть наша жизнь, тогда и мы проявимся с Ним во славе».
ЛУКА ix. 30, 31 — «НА СВЯТОЙ ГОРЕ»
«И вот, говорили с Ним два мужа, которые были Моисей и Илия, 31. Которые явились во славе и рассказали о кончине Его, которую Ему надлежит совершить в Иерусалиме» (ЛУКИ 9). 30, 31.
Таинственное происшествие, которое обычно называют Преображением, состояло из трех отдельных частей, каждая из которых имела свое особое значение и урок. Первым было то сверхъестественное изменение в лице и одежде нашего Господа, от которого весь инцидент получил свое название. Вторым было появление рядом с Ним этих двух могущественных мертвецов, участвовавших в странном сиянии, в котором Он ходил, и сообщавших Ему о Его смерти. И последним был спуск яркого облака, столь же яркого, видимого даже среди палящего солнца на одиноком склоне холма, и таинственный подтверждающий Голос, говоривший из его глубин.
Я оставляю совершенно нетронутыми первую и последнюю из этих трех частей и хочу кратко сосредоточить наше внимание на этой центральной части. Следует отметить, что, хотя все три синоптических евангелиста рассказывают нам о Преображении, о явлении Моисея и Илии, об Облаке и Голосе, только Лука знает или, по крайней мере, записывает, и, следовательно, один, вероятно, знает: о чем они говорили. Петр, Иаков и Иоанн, единственные человеческие свидетели, лежали ошеломленные и опьяненные сном, в то время как лицо Христа изменилось; и во всех предыдущих частях Его беседы с Моисеем и Илией. И только когда они собирались уйти, смертные проснулись от сна. Так что они, вероятно, не слышали голосов и не знали их темы, и этому евангелисту предстояло сообщить нам драгоценную истину о том, что то, о чем Законодатель, Пророк и Величайший из обоих говорил в этом таинственном общении, было не чем иным, как Крестом. .
Я думаю, что если мы посмотрим на этот инцидент с точки зрения, которую наш Евангелист позволяет нам принять, мы получим большие и важные уроки относительно значения смерти Иисуса Христа во многих аспектах и в отношении очень многим разным людям. Я вижу как минимум четыре из них. Этот случай учит нас, чем была смерть Христа для Него Самого; что это было по отношению к предыдущему откровению; что это было по отношению к прошлым поколениям; и что это может быть в отношении смерти Его слуг. И этих четырех пунктов я хотел бы сейчас вкратце коснуться.
I. Итак, во-первых, я вижу здесь учение о том, что такое смерть Господня.
Иисус Христос имел в виду Самого Себя.
Что заставило этих людей — одного, который в вихре попал на небеса, и другого, которого загадочная смерть привела к сну в неизвестной могиле, — что заставило этих людей стоять там, на обочине? склонов Хермона? Это было не для того, чтобы рассказать Христу о предстоящем Кресте. Ибо, не касаясь других моментов, за восемь дней до этого таинственного свидания Он предсказал его Своим ученикам в мельчайших подробностях. Не ради Петра, Иакова и Иоанна, лежавших там во сне, они разорвали узы смерти и вернулись из «того рождения, из которого не возвращается ни один путник», но это было ради Христа или ради самих себя. или, возможно, для того и другого, что они стояли там.
Вы помните, что в Гефсимании «явился Ангел с неба, укрепляя Его». И один из древних набожных художников чудесным образом уловил глубочайший смысл этого видения, когда нарисовал для нас укрепляющего ангела, показывающего на небесах Крест, на котором Он должен умереть, как будто держа его перед Собой как божественную волю. дал силу, в которой Он нуждался. И я думаю, что аналогичным образом мы должны относиться к миссии и посланию этих двух людей на небеса в нашем тексте. Мы знаем, что ясно перед Ним, на протяжении всей Его жизни, стояла уверенность в Кресте. Мы знаем, что Он пришел не просто учить, служить, благословлять и направлять, но что Он пришел отдать Свою жизнь для искупления многих. Но мы знаем также, что примерно с этого момента Его жизни Крест более отчетливо стоял перед Ним, если это возможно; или, во всяком случае, что это сильнее давило на Его видение и на Его дух. И несомненно, после того времени, когда Он так ясно и ясно рассказал ученикам о том, что с Ним произошло, Его человеческая природа нуждалась в удалении от склона горы и молитве, которая предшествовала и вызвала это таинственное происшествие. Христос отступил от Креста Своего безгрешным, естественным, человеческим сокращением плоти. Это никогда не изменило Его замысла и не поколебало Его волю, но Ему нужна была и Он получил силу от Отца, которой однажды служил ангел с небес, а в другой раз, как я полагаю, служили два человека, которые смотрели на смерть с другой стороны. сторону и «кто рассказал Ему о кончине Его, которую Ему надлежит совершить в Иерусалиме».
И теперь следует заметить, что слова, которые употребляет наш Евангелист, замечательны, и по крайней мере одно из них почти уникально. Выражение, переведенное в моем тексте как «смерть», — это то же греческое слово, которым в непереведенном виде названа вторая книга Ветхого Завета — Исход. И буквально это означает ни больше, ни меньше, как уход или «выход». Оно используется только в этом отрывке и в другом отрывке, на который мне придется сослаться позже и который, очевидно, основан и сформирован на этом отрывке, для обозначения смерти. И использование этого слова, возможно, на этих бессмертных языках святых мертвых – или, во всяком случае, в отношении предмета их разговора – кажется нам намекающим на ту часть того, что они хотели сказать Учителю и что они нужно было услышать от Него, что Его смерть была Его уходом в совершенно уникальном, одиноком и благословенном смысле. «Я исшел от Отца и пришёл в мир. Я снова оставляю мир и иду к Отцу». Не влекомый никакой необходимостью, но по Своей суверенной воле, Он переходит от земли в то состояние, в котором Он был прежде. И когда Он стоит там на горе со Своим сияющим лицом и Своими белыми одеждами, эта мысль о Его смерти приносит Ему утешение и силу, даже когда Он думает о крестных страданиях.
Но, кроме того, другое слово, которое здесь используется, помогает нам понять, чем была для Него смерть нашего Господа; «Он должен совершить» это как нечто, что должно быть выполнено. И это включает в себя две идеи: одну, что Христос в Своей смерти сознательно подчинился с радостью принятому божественному долгу и достиг цели Любви, которая обитала на небесах и послала Его, а также Своей собственной цели любви, которая должна была искупить и сохраните. Необходимость смерти Христа, если мы хотим избавиться от греха, если мы хотим когда-либо иметь надежду на бессмертие, необходимость смерти Христа, если милость Божья должна излиться на грешный и мятежный мир, Необходимость смерти Христа, чтобы глубокие цели божественного сердца когда-либо могли быть реализованы, и чтобы страстное сострадание души Спасителя когда-либо достигло своей цели, – все это лежит в том великом слове, что «Его смерть» произошла от Него. быть «выполненным». Это исполнение сердца Божия, это исполнение сострадания Христова. Это достижение божественной цели в вечности.
Более того, это слово, как я думаю, предполагает другой вид реализации. Он должен был «совершить» Свою смерть. То есть каждую каплю этой горькой чаши, каплю за каплей, горечь за горечью, боль за болью, опустошение за опустошением, Он должен был испить; и Он выпил это. Каждый шаг этой дороги, усеянной лемехами и раскаленными углями, Ему предстояло пройти кровоточащими, покрытыми волдырями, медленными, не сжимающимися ногами. И Он ступил на него. Он достиг этого; не торопясь ни с чем из печали, небрежно выполняя ни одно из дел. И после того, как утомительные моменты прошли и прошли шесть часов агонии, когда минуты были подобны каплям крови, медленно падающим на землю, Он перевернул чашу, и она была пуста, и Он сказал: «Это законченный'; и Он испустил дух, совершив Свою кончину в Иерусалиме».
II. Далее обратите внимание на этот случай, что представляет собой эта смерть по отношению к предыдущему откровению.
Полагаю, мне нет нужды напоминать вам, что перед нами две великие представительные фигуры прошлой истории Израиля — Законодатель, который, согласно Ветхому Завету, был не только средством провозглашения божественной воли, но и средством провозглашения божественной воли. установления Жертвоприношения, а также Закона, и Пророка, который, хотя не сохранилось ни одного его письменного слова и ничего пророческого и мессианского характера, кажется, не слетело с Его уст, тем не менее был представителем и главой великого пророческий порядок, которому была доверена большая часть раннего откровения. И вот вот они двое стоят со Христом на горе; и тема, о которой они там говорили с Ним, — это тема, о которой прежнее откровение говорило в образах и тени, запинающимися словами, «в разные времена и различными способами» прежним поколениям, а именно. пришествие великой Жертвы и приношение великого умилостивления. Все прошлое Израиля указывало вперед на Крест, и в этом Кресте было превзойдено его высшее слово, объяснены и выражены его самые слабые символы, на все его нерешенные проблемы, которые он поднял для того, чтобы они могли показаться нерешенными, были даны ответы. и то, что было изложено лишь в тени и символе, было дано миру в действительности навеки. В «Законе и жертвоприношении» Моисея и в Илии пророческая функция встретилась рядом с Христом и «сказала о Его кончине».
Теперь, дорогие друзья, позвольте мне сказать здесь одно слово, прежде чем я продолжу. В настоящее время много говорится о положении Ветхого Завета, происхождении его ритуала и других важных и в некоторой степени исторических вопросах. Я не сомневаюсь, что нам есть чему поучиться по этим предметам; но сейчас я бы настаивал на том, что все эти темы, которые так волнуют людей, а некоторые из них так злят, стоят и могут рассматриваться совершенно независимо от этой центральной мысли, что цель и смысл Цель и цель всего предварительного и постепенного откровения Бога с самого начала — вести прямо на небо и к Его Кресту. И если мы поймем это и почувствуем, что «свидетельство Иисуса есть дух пророчества», и что закон и жертва, заповеди и жертвенник, Синай и Сион, огненные слова, сказанные в пустыне, и вечное сожжение – подношение, которое возносилось в Храме, имело одну миссию, а именно. «приготовить путь Господу» — мы усвоили основную истину Ветхого Откровения; и если мы этого не понимаем, мы можем быть настолько учеными, эрудированными и оригинальными, насколько нам заблагорассудится, но мы упускаем единственную истину, которую стоит усвоить. Связь между Ветхим откровением и Новым такова, что все это было указано на Христа, и что Он в Себе суммирует, превосходит и ветшает, потому что Он осуществляет все прошлое.
Поэтому Моисей и Илия пришли как свидетельствовать, так и ободрять. Их присутствие провозглашало, что Христос был смыслом всего прошлого и венцом божественного откровения. И они исчезли, и остался один Иисус, стоящий там, как Он стоит навеки перед всеми поколениями и всеми землями, единственный, совершенный, вечный Открыватель сердца и воли Бога. «Бог, неоднократно и многообразно говоривший к отцам через пророков, в последние дни сии говорил с нами через Сына Своего».
III. Опять же, здесь мы представляем перед собой смерть Христа в ее отношении к прошлым поколениям.
Мне нет нужды останавливаться на чем-то загадочном или аномальном в последние минуты жизни Моисея или Илии на земле. Я не думаю, что здесь имеется какое-либо указание на несомненные особенности, существовавшие в обоих случаях. Но они пришли из той темной области, где мертвые ждали пришествия Спасителя, и каким-то образом, мы не знаем каким образом, были облачены в нечто подобное бессмертному телу, способному войти в эту материальную вселенную. Там они стояли, свидетели того, что смерть Христа интересовала все спящие поколения прошлого. Мы ничего или почти ничего не знаем о состоянии умерших святых, умерших до пришествия Христа. Но ясно, что эти двое пришли из страны, где правило молчаливое ожидание, и пришли, возможно, для того, чтобы донести до своих братьев весть о том, что час вот-вот пробил и что вскоре среди них наступит Вечная Жизнь.
Но, как бы то ни было, разве эта группа на склоне горы не учит нас тому, что Крест Иисуса Христа имел как обратную, так и прямую силу, и что для всех поколений, которые умерли, «не имея получили обетования, но увидев их и приветствовав их издалека», влияние этой Жертвы открыло врата Царства, где они были собраны в надежде, так же, как оно открывает для нас и всех последующих поколений врата Царства, где они были собраны в надежде. рай Божий?
Я не знаю, верна ли древняя идея о том, что, когда Учитель умер, Он перешел в тот Гадес, где были собраны бестелесные души умерших праведников, и увел их в плен, забрав их с Собой в более высокий Рай. Но я уверен в том, что Крест Христов всегда был средством и каналом, посредством которого людям были даны прощение, надежда и рай, и что старая мечта благочестивого художника, которую он вдохнул в стены монастыря во Флоренции, истинно по духу, что бы это ни было в букве, что умерший Христос сошел в темные области, сломал засовы и сломал железные ворота, и сокрушил демона-привратника под разрушенным порталом, и это из темной скалы Из высеченных пещер туда хлынули толпы святых мертвецов во главе с Адамом и многими другими, которые видели Его день издалека и радовались, протягивая нетерпеливые руки, чтобы схватить животворящую руку Пришедшего Искупителя. им тоже.
Моисей и Илия были «первенцами из усопших», и были и другие, когда тела святых восстали из могил и явились многим в Святом городе. И их присутствие, и присутствие этих двоих там, прообразовали для нас тот великий факт, что Крест Христов есть искупление как дохристианских, так и христианских эпох; и что Он Господь и мертвых, и живых.
IV. И наконец, этот инцидент может также указать на то, что может означать смерть Иисуса Христа по отношению к смерти Его слуг.
Эту мысль я нахожу не в словах нашего текста, а в упоминании о них, сделанном во втором послании, приписываемом Петру, присутствовавшему при Преображении. В этом Послании есть весьма примечательное место, в контексте которого имеются отчетливые словесные намеки на повествование о Преображении, и в нем автор употребляет для описания своей смерти то же слово, что и здесь. Это единственный случай в Писании, когда оно используется в этом смысле. Итак, я извлекаю этот простой урок; та могущественная смерть, которая свершилась на Голгофе, которая является венцом и вершиной всего Откровения, за пределами которой у Бога нет ничего, что Он мог бы сказать или сделать, чтобы сделать людей уверенными в Его сердце и получателях прощения, которая была каналом прощения для всех прошлые века и надежду умерших святых, — что смерть может превратить для нас наш уход в свое подобие. Для нас тоже вся мрачность, вся тьма, весь ужас могут пройти и стать просто переменой места и возвращением домой на небеса. Если мы верим, что Иисус умер, мы верим, что Он тем самым сгладил, смягчил и превратил нашу смерть в сон в Нем.
Нам также не следует забывать об особом значении этого слова. Если мы возложим свои надежды на Христа и, как грешные мужчины и женщины, возложим бремя наших грехов и бремя нашего спасения на Его сильную руку, тогда жизнь будет благословенна, а смерть, когда она придет, будет истинный исход, выход рабов из земли рабства и переход через разделенное море не в утомленную пустыню, но в свет любви и блаженства земли, где наш Брат является Царем, и где мы разделим Его царствование.
Я говорил вам о том, что такое смерть Христа во многих регионах вселенной, во многие эпохи времени. Брат мой, что для тебя смерть Христа? Можете ли вы сказать: «Жизнь, которой я живу во плоти, я живу верой Сына Божьего, возлюбившего меня и отдавшего Себя за меня?»
ЛУКА ix. 51. ХРИСТОС Спешит ко КРЕСТУ
«И было, когда пришло время Ему принять, Он твердо направил лицо Своё, чтобы идти в Иерусалим» (ЛУКА IX). 51.
Есть некоторые трудности, о которых мне не нужно беспокоить вас здесь, относительно того, как поставить ту часть этого Евангелия, к которой эти слова являются введением, на надлежащее хронологическое место по отношению к повествованиям; но, отложив пока это в сторону, кажется несомненным, что намерение евангелиста здесь состоит в том, чтобы изобразить начало последнего путешествия нашего Господа из Галилеи в Иерусалим – путешествия, которое было продолжительным и извилистым, и повествование о котором в этом Евангелие, как вы увидите, занимает очень большую часть всего его содержания.
Картина, представленная в моем тексте, представляет собой картину ясного знания того, что Его ожидало, стойкой решимости достичь цели божественной любви, и этой решимости не без такого сокращения какой-то части Его природы, которое Он имел». направить лицо Свое на путь в Иерусалим».
Эти слова очень разительно совпадают с великим пророчеством о Мессии в Книге пророка Исайи, где мы читаем: «Господь Бог поможет мне, и потому не буду я посрамлен» — или, как были переведены эти слова, , «не позволю насмешкам одолеть себя» — «поэтому я сделал лицо мое, как кремень». В словах как Пророка, так и Евангелиста присутствует одна и та же идея решительной воли, как результата сознательного усилия, направленного на то, чтобы не дать обстоятельствам, которые имели тенденцию отвлекать Его назад, произвести свое действие. Яркое повествование евангелиста Марка добавляет к этой картине высокой решимости еще один яркий момент. Он говорит нам, говоря о том, что, по-видимому, является последней эпохой в этом долгом пути ко Кресту: «Они были на пути, направляясь в Иерусалим, и Иисус шел перед ними; и изумились, и, следуя, испугались». Что это за картина: Христос шагает далеко вперед по крутой горной тропе, движимый той самой тоской, которая так чудесно вздыхает в Его словах: «Как я стеснён, пока это не совершится», — с торжественной решимостью на кротком лице, и ноги Его спешат бежать по пути заповедей Отца! И отставшая, маленькая группа, в благоговении почти оцепенела и съежилась в непонимающем ужасе от того света непобедимой решимости и более чем смертного героизма, который пылал в Его глазах!
Если мы остановимся на этой картине и, как это оправдано, будем считать, что она дает нам представление о самом сердце Христа, я думаю, что она вполне может натолкнуть нас на соображения, которые могут сделать нас более реальными. та жертва, которую Он принес, делает для нас более глубокой ту любовь, которой Он был побужден, и, возможно, может сделать нашу любовь более истинной, а нашу решимость — более твердой. «Он направил Свое лицо в Иерусалим».
I. Итак, во-первых, я думаю, из этих слов мы можем взять мысль о совершенной ясности, с которой на протяжении всей жизни Христа Он предвидел неизбежный и намеченный конец.
Здесь, правда, Евангелист перепрыгивает крестные страдания и думает только о времени, когда Он будет вознесен на престол; но в том спокойном и уверенном предвидении, которое Божественный Сын Божий в Своей зрелости осуществлял относительно Своей земной жизни, между Ним и славой всегда стояла черная тень, отбрасываемая Голгофой. Когда Он говорил о «вознесении», под этим многозначительным и всеобъемлющим словом Он всегда имел в виду одновременно вознесение Его человеком на проклятое древо и вознесение Его Отцом на престол по правую руку от Него! Будущее было, если можно так сказать, в Его глазах настолько укороченным, что две вещи сливались в одно, и двусмысленное выражение действительно означало единый неделимый акт провидческого сознания, в котором Он сразу узнал Крест и престол. И поэтому, когда пришло время Его принять, Он «твёрдо направил лицо Своё, чтобы идти в Иерусалим».
Теперь следует отметить еще одну вещь. То видение определенной цели, которое здесь наполняет Его разум и побуждает Его поведение, ни в коем случае не было для Него новым. Современные неверующие комментаторы и критики Евангелий изо всех сил старались представить жизнь Христа как в определенный момент измененную Им признанием того факта, что Его миссия потерпела неудачу и что Ему не осталось ничего, кроме мученичества. ! Я считаю, что это так же неверно по отношению к фактам евангельской истории при любой их интерпретации, как и противно инстинктам благочестивых сердец; и, чтобы не утомлять вас мыслями по этому поводу, мне достаточно сослаться только на два Его слова. Когда Он сказал: «Разрушьте этот храм, и Я в три дня отстрою его»? Когда Он сказал: «Как Моисей вознес змея в пустыне, так должно быть вознесено Сыну Человеческому»? Одно изречение было произнесено в самом начале Его общественной деятельности, а другое – в беседе с Никодимом. На основании этих двух высказываний, если бы не было ничего другого, я думаю, что нет иного выбора, кроме как поверить, что с самого начала перед Ним ясно стояла необходимость и уверенность в Кресте, и что это открытие не было сделано сразу. определенный момент Его курса.
И затем помните, что мы не должны думать о Нем как о многих земных героях и мучениках, рассматривающих насильственную и кровавую смерть как весьма вероятный результат верного дерзновения, но верить, что Он, глядя от начала до конца, эту цель, всегда считал, что она возложена на Него определенной божественной необходимостью, в которую Он вошел с полным подчинением и молчаливым согласием Своей собственной воли, и с самого начала знал, что Голгофа была делом, для которого Он пришел, и что Его любовь не сможет выразить своего выражения, и божественная цель не сможет быть реализована, и вся Его миссия не сможет реализовать весь свой смысл, если только Он не умрет за людей. Мученик смотрит на эшафот и говорит: «Он стоит у меня на пути, и я должен либо изменить совести, либо я должен пойти туда, и я пойду». Христос сказал: «Крест на Моем пути, и на нем и из него Я буду осуществлять влияние, для осуществления которого Я пришел в мир, и там Я совершу то, для чего Я пришел от Отца. ' Он думал о Своей смерти не как о конце Своей работы, а как о ее центральной точке; не как завершение Его деятельности, но как ее кульминация, которой было подчинено все остальное и без которой все остальное было ничем. Он не умирает, и таким образом запечатлевает верную жизнь героической смертью, — но умирает, тем самым неся и унося грех человека. Он с самого начала рассматривал «славу, которая должна последовать», и страдания, через которые Ему пришлось пройти, чтобы достичь ее, как один и тот же акт предвидения, и сказал: «Вот, я прихожу, в томе книги это написано обо Мне».
И я думаю, дорогие друзья, если бы мы яснее, чем сейчас, несли с собой ту одну простую мысль, что во всех человеческих радостях, во всей кажущейся самозабывчивой нежности того Господа, Который имел сердце ко всякой скорби и ухо для каждой жалобы и рука, открытая, как день, и полная тающего милосердия для каждой нужды - что в каждый момент этой жизни, в детстве, в зарождающейся зрелости, в зрелости Его растущих человеческих сил - всегда присутствовал одна черная тень, к которой Он всегда шел прямо по согласию Своей воли и самым ясным оком, мы должны понять нечто большее в том, что Его жизнь, как и Его смерть, была жертвой для нас, грешных людей!
Мы чтим и любим людей, которые подавляют свои горести, чтобы помочь своим собратьям. Мы удивляемся почти с благоговением, когда видим, как какой-нибудь мученик на виду у педиков останавливается, чтобы оказать услугу плачущему сердцу в толпе или сказать ободряющее слово. Мы восхищаемся неторопливостью и спокойствием духа, которые он проявляет. Но все это меркнет, и само сравнение может стать оскорблением перед тем сердцем, которое когда-либо различало Голгофу и никогда не позволяло этому зрению помешать ни одному доброму делу, ни заставить замолчать ни одно милостивое слово, ни остановить ни одного трепета сочувствия.
II. Далее, слова перед нами ведут ко второму
соображение, которое я только что высказал в своем последнем предложении: «Наше
Совершенная готовность Господа к жертве, которую Он видел раньше
Ему.
Здесь мы в самых узких рамках и наиболее ясно изложили великую загадку всей мысли, которую можно решить только действием. С одной стороны, существует отчетливое знание божественной цели, которая будет исполнена; с другой стороны есть отчетливейшее сознание, что на каждом шагу к исполнению Его Он не стеснён никакой чужой и навязанной необходимостью, а идёт на Крест по Своей воле. «Сын Человеческий должен быть вознесён». «Ему надлежало через страдания сделать Вождя спасения совершенным». «Ему надлежало быть во всем подобным Своим братьям». Вечная Воля Отца, цель, поставленная еще до основания мира, торжественные пророчества от начала времен составляли необходимость и предполагали уверенность в Его смерти на Кресте. Но должны ли мы поэтому думать, что Иисуса Христа вела по пути, который там закончился, сила, которая подавила и парализовала Его человеческую волю? Не была ли Его жизнь, и особенно Его смерть, послушанием? Разве не было в Нем, как и во всех нас, человеческой воли, способной с радостью подчиняться; и не должен ли был тогда быть на каждом шагу к определенной цели новый акт подчинения и принятия воли пославшего Его Отца?
«Ясное знание цели, назначенной Богом и определенной»; да, можно сказать, и если так, то не могло быть никакой добровольности в прохождении пути, ведущего к нему. «Добровольность в прохождении пути, ведущего к нему, а если так, то не могло быть никакого божественного предопределения конца». Не так! Когда человеческая мысль приходит, если можно так сказать, в полную силу против такого резкого, очевидного противоречия, это не является доказательством того, что какое-либо из предложений ложно. Это похоже на вывески, которые ледоход кладет на тонкий лед: «Опасно!» предупреждение о том, что это не то место, куда нам следует ступать. Мы должны твердо держаться того, что подтверждено нам с обеих сторон соответствующими доказательствами, и предоставить примирение, если оно когда-либо может быть дано конечным существам, высшей мудрости и, возможно, иному миру. !
Но это отступление от моей более непосредственной цели, которая состоит в том, чтобы просто как можно яснее представить нам эту совершенную, непрерывную, постоянно повторяющуюся готовность, выражающуюся в цепи постоянных действий, которые касаются друг друга. , который Христос проявил, чтобы принять Крест и совершить то, что было одновременно целью воли Отца и Его собственной целью.
И, возможно, стоит на мгновение слегка коснуться некоторых из многих моментов, которые так ясно выявляют в этих евангельских повествованиях целиком и чисто добровольный характер смерти Христа.
Возьмем, к примеру, то самое путешествие, о котором я сейчас говорю. «Христос взошел в Иерусалим», — говорится в моем тексте. Для чего Он пошёл туда? Он пошел, как вы увидите, если взглянуть на предыдущие обстоятельства: Он пошел, чтобы, если можно употребить такое слово, ускорить столкновение и сделать Его Распятие неизбежным. Он находился под запретом Синедриона; но в полной безопасности, пока Он остановился среди холмов Галилеи. Он был в такой же опасности, когда шел в Иерусалим, как Иоанн Гус, когда он шел на Констанцский собор с охранной грамотой императора на поясе; или как бы поступил осужденный еретик в прежние времена, если бы он пошел и встал на той маленькой темной площади перед дворцом инквизиции в Риме и там, под обелиском, проповедовал свои ереси! Христос был осужден на национальном совете; но среди галилейских холмов было множество укрытий, а граница была близка, и требовалась длинная рука, чтобы дотянуться от Иерусалима до самого севера через Самарию. Зная это, Он твердо направил лицо Свое к Иерусалиму и, если можно так выразиться, вошел прямо в пасть льва. Почему? Потому что Он решил умереть.
И затем возьмем еще одно обстоятельство. Если вы внимательно посмотрите на повествование Священного Писания, вы обнаружите, что примерно с этого момента в Его жизни происходит явное изменение в одном очень важном аспекте. До этого Он избегал публичности; после этого Он ухаживал за ним. До этого, когда Он говорил завуалированными словами о Своих страданиях, Он сказал Своим ученикам: «Никому не говорите, пока Сын Человеческий не воскреснет из мертвых». В дальнейшем, хотя и часто встречаются пророчества о Его страданиях, этот запрет больше не повторяется. Он восходит в Иерусалим, и Его триумфальный вход подливает масла в огонь. Его слова в последний момент апеллируют к огласке Его последнего визита в этот город: «Разве Я не был каждый день с вами в Храме, и вы не возлагали на Меня рук?» Все, что Он мог сделать, Он делает для того, чтобы привлечь к Себе внимание, то есть все в пределах божественного приличия, которое когда-либо соблюдалось в Его жизни, о Котором давно-давно написано: «Он не должен боритесь, не кричите и не делайте так, чтобы голос Его был слышен на улицах». Таким образом, любой, кто внимательно прочитает повествования, касающиеся этого единственного пункта, почувствует наиболее безошибочную перемену — решимость обратить на Себя взгляд врага.
И с той же целью замечали ли вы когда-нибудь, как спокойно, с полным самосознанием, отчетливо понимая, что Он делает, отчетливо зная, к чему это приведет, Он делает Свои слова все тяжелее и тяжелее, все более и более острыми с доносы, когда последняя любовная борьба между Ним с книжниками и фарисеями приближается к своему кровавому завершению? Вместо того, чтобы смягчать, Он ужесточает Свой тон – если я осмелюсь использовать это слово, где все является результатом любви – во всяком случае, Он не придерживается никаких условий; но по мере возрастания опасности Его слова становятся яснее и суровее и приближаются настолько, насколько это вообще возможно, к горечи и упрекам. Именно тогда, когда вокруг Него бушевала страстная ненависть, а жаждущие очи сверкали местью, Он излил Свои семикратные скорби на «лицемеров», «слепых вождей», «глупых», «побеленные гробницы», «змеи», «род змей», которых Он видит наполняющими меру своих отцов, проливающих Его праведную кровь.
И снова возникает вопрос: почему? И опять же, кроме других причин, которых мне некогда здесь касаться, ответ, как мне кажется, должен быть безошибочен: Потому что Он пожелал умереть, и Он пожелал умереть потому, что возлюбил нас.
Тот же урок преподается и тем замечательным случаем, сохраненным для нас в Евангелии от Иоанна, о странной силе, которая сопровождала Его признание в Себе грубым солдатам, пришедшим схватить Его, и которая повергла их на землю в ужас и бессилие. Одна вспышка вспыхивает, чтобы рассказать о спящей молнии, которую Он не будет использовать, а затем, раскрыв силу, которая могла бы избавить Его от их слабых рук, Он возвращается к Своей позиции самоотдачи ради нас с теми чудесными словами, которые расскажите, как Он отдал Себя, чтобы мы могли быть свободны: «Если вы ищете Меня, оставьте их идти своей дорогой». Эта сцена представляет собой притчу обо всем деле Иисуса; оно раскрывает Его силу, позволившую ему стряхнуть всякую руку, возложенную на Него, Его добровольное подчинение бессильным убийцам, и любовь, которая побудила Его сдаться.
Другие иллюстрации того же рода я должен пока оставить нетронутыми и лишь напомнить вам о замечательной особенности языка, которым все евангелисты описывают высший момент, когда Христос прешёл от Своих страданий. «Когда Он воскликнул громким голосом, Он испустил дух», — Он отослал дух, — «Он выдохнул» (Свой дух), «Он испустил дух». Попросту говоря, Он «предал Свой дух» в руку Отца. И я считаю, что будет точным и справедливым комментарий о том, что это не просто эвфемизм для обозначения смерти, но несет в себе мысль о том, что Он действовал в тот момент; что не гвозди, копье и крест убили Христа, но что Христос пожелал умереть! И хотя с одной стороны это верно, что касается человеческой ненависти и целей. «Кого вы злыми руками распяли и убили»; с другой стороны, что касается глубочайшей истинности факта, то еще более верно: «У меня есть сила отдать это, и у меня есть сила принять это снова».
Но в любом случае, что бы вы ни думали о таком изложении, великий принцип, который мой текст иллюстрирует нам на более раннем этапе, по крайней мере, неопровержимо установлен: наш дорогой Господь, когда Он умер, умер, потому что Он пожелал это сделать. Он был человеком и поэтому мог умереть; но Он не был человеком в том смысле, что Он должен был умереть. В Его телесном теле была возможность, а не необходимость смерти. А раз так, то сам факт Его смерти является самым ярким доказательством того, что Он является Господом как смерти, так и жизни. Он умирает не потому, что должен, Он умирает не из-за слабости, боли и ран. Они и те, кто их причинил, не имели над Ним никакой власти. Он выбирает смерть; и Он желает этого, потому что Он желает исполнить вечную цель божественной любви, которая является Его целью, и принести жизнь в мир. Его час слабости был Его часом силы. Они вознесли Его на крест, и он стал престолом. В тот момент, когда казалось, что смерть победила Его, Он на самом деле использовал ее, чтобы уничтожить ее. Когда Он дал совет призраку, Он показал Себя Господом смерти так же чудесно и славно, как когда Он разорвал ее узы и воскрес из могилы; ибо эта ужасная тень тоже была Его слугой, и Он говорит ему: «Приди», и он приходит; сделай это, и он сделает это». «Ты преодолел остроту смерти», когда Ты добровольно склонил перед ней Свою главу, и умер не потому, что Ты должен был, а потому, что Ты хотел.
III. Далее, позвольте мне напомнить вам, как в языке этого стиха нас также учат, что в Господе был природный человек, уклонившийся от Креста.
Стойкая и решительная воля выстояла, преодолев естественное человеческое сопротивление. «Он поставил лицо Своё». Люди боятся говорить — и инстинкт, благоговейный инстинкт прав, как бы мы ни расходились в его применении — люди боятся говорить, как будто было какое-то отступление владыки от Креста. Я верю, что было. Была ли агония в Гефсимании реальностью или тенью, когда Он сказал: «Отче Мой, если возможно, пропусти эту чашу?» Что означала эта молитва, если не было в Его природе чего-то, что отшатнулось бы от агонии и таинственного ужаса этих ужасных часов? Будем остерегаться, чтобы в своем благоговении мы не разрушили само представление, на котором покоится наша надежда, — представление о Христе как страдании. Ибо в этом одном слове заключено все, что я говорю: страдал ли Христос или нет? Если Он пострадал, то человеческая природа отшатнулась от этого. Эти две идеи соотносительны, их нельзя разделить — страдание и сопротивление, совершенно невинный, естественный, неизбежный человеческий инстинкт, неотделимый от телесности, который заставляет людей отшатываться от боли. «Он вынес Крест», — говорит Книга, — если не было нежелания, то что же было «терпеть»? «Презирая стыд» — если не было чего-то, чего Он отступал, то что же было «презирать»? «Он обратил лицо Свое» — если бы в Нем не было чего-то, что отступало, какая была нужда в ожесточении лица? Если бы Христос пострадал, то Его плоть и кровь заранее трепетали от мук и сжимались от них, и Он был бы избавлен от чаши. Такое инстинктивное отступление не есть зло, это не бунт, это не нежелание подчиниться воле Отца. Все его существо цеплялось за это и никогда не отклонялось от этого ни на мгновение. Но все же, поскольку путь был омрачен таинственной чернотой и вел к Кресту, поэтому Ему, даже Тому, Кто всегда делал то, что угодно Отцу, и всегда радовался исполнению Его воли, нужно было «обращать Свой лик» к поднимитесь на гору жертвоприношения.
А теперь, если вы примете вместе с этим и другую мысль, которую я высказал в начале этих замечаний, и вспомните, что это стеснение должно было быть таким же непрерывным, как и видение, и что это преодоление его должно было быть таким же настойчивым и постоянным. в качестве решения, я думаю, мы получаем точку зрения, с которой можно рассматривать эту жизнь Христа — полную пафоса, полную нежных обращений к нашим сердцам и к нашей благодарности.
Он шел по этой освященной дороге, и каждый шаг представлял собой отдельный акт воли, и каждый отдельный акт воли представлял собой победу над сопротивлением плоти и крови. Можно сказать, что каждый раз, когда Он ступал ногой на каменистую дорогу, текла кровь. Каждый шаг был такой же болью, как у человека, выдержавшего испытание и идущего по горящему железу или острой стали.
Старая насмешка Его врагов, стоявших под Его Крестом, могла бы быть заменена словами: «Если Ты Сын Божий, сойди, и мы поверим». Я спрашиваю, почему Он этого не сделал? Я знаю, что для тех, кто думает о Христе менее возвышенно, чем мы, верящие в то, что Он — Сын Божий, эти слова звучат абсурдно, но я лично считаю, что единственное, что удерживало Его там, единственный ответ на этот вопрос — это — Потому что Он возлюбил меня вечной любовью и умер, чтобы искупить меня. Из-за этой любви Он пришел на землю; из-за этой любви Он обитал среди нас; из-за этой любви Он всю жизнь взирал на Крест позора; из-за этой любви Он непоколебимо, с нетерпеливой поспешностью и торжественной решимостью прошел трудный и болезненный путь; из-за этой любви Он не послушал голоса, который вначале искушал Его завоевать для Себя мир более легким путем; из-за этой любви Он не послушал (хотя Он мог бы это сделать) голосов, которые в конце насмехались над Ним, предлагая Ему преданность, если бы Он сошел с Креста; из-за этой любви Он предал Свой дух. И несмотря на всю усталость, оскорбления и боль, эта любовь удерживала Его волю на пути к своей цели и переносила Его через все препятствия, преграждавшие Его путь. Многие воды не утоляют его. Эта любовь сильнее смерти; могущественнее всех противостоящих сил; глубокая и великая, превосходящая все мысли и благодарность. Это заглушает всякую похвалу. Это требует всякой компенсации. Верить в это – это жизнь. Ощущать это – это рай.
Но еще одно замечание я хотел бы сделать по всей этой теме. Мы слишком привыкли думать, что наш Спаситель представляет собой лишь нежную милость человеческой природы. В равной степени он представляет и те, которые принадлежат к сильной стороне нашей натуры. В Нем вся сила, мужественная энергия, решительное посвящение; здесь есть все, что люди называют героизмом. «Он твердо утвердил Свое лицо». И все, что люди называют нежнейшей любовью, самой влажной жалостью, самым чудесным и необыкновенным терпением, - все это тоже здесь. Тип мужественности и тип женственности в равной степени принадлежат Господу; и Он есть Человек, цельный, цельный, совершенный, со всей силой, дышащей во всей мягкости, со всей нежностью, ставшей непоколебимой и могучей Его силой. «И сказал он мне: вот лев из колена Иудина. И увидел я, и вот, агнец!» — смешанные символы царской мощи и смиренной кротости, силы в любви и любви в силе. Высший акт решительного посвящения и героического самосожжения, который когда-либо совершался на земле, — акт, который мы унижаем, сравнивая его с любым другим, — был совершен по велению жалевшей нас любви. Когда мы смотрим на этот Крест, мы не знаем, что более чудесно изображено: сострадательная любовь самого нежного сердца Христа или величественная энергия решительной воли Христа. Смешанные лучи льются, дорогие братья, и достигают каждого из нас. Не смотрите на эту великую жертву с праздным удивлением. Не обращайте на это внимания из простого любопытства. Остерегайтесь теоретизировать только о том, что оно раскрывает и что оно делает. Не отворачивайтесь от нее беспечно, как от дважды рассказанной истории. Но смотри, веря, что вся эта божественная и человеческая любовь изливает на тебя свое сокровище, что вся эта твердость решительного посвящения и добровольной отдачи на крестную смерть была для тебя. Смотри, веря, что у тебя было тогда и есть теперь место в Его сердце и в Его жертве. Смотри, помня, что ради того, чтобы спасти тебя, Самого Он не мог спасти,
И когда мы издалека взираем на это великое зрелище, пусть Его любовь растопит наши сердца до ответного пыла, а Его преданность даст и нам силу радоваться послушанию, сделать наши лица подобны кремню. Пусть сила Его жертвы и влияние Его примера, который эта жертва передает нашему любящему подражателю, и благодать Его Духа, который Он после этой жертвы изливает на людей, так формируют нас, чтобы мы тоже, подобно Ему, можем «оставить нас, как людей, стать сильными», и всю нашу силу и «все наши дела» использовать и «совершать в милосердии».
ЛЮК х. 1-11:17-20— ПОСЛАННИКИ ХРИСТА: ИХ ОБОРУДОВАНИЕ И РАБОТА
«После сего Господь назначил и других семьдесят, и послал их по двое пред лицем Своим во всякий город и место, куда Он Сам хотел прийти. 2. Посему сказал Он им: жатва поистине велика, а делателей мало; итак молитесь Господину жатвы, чтобы Он выслал делателей на жатву Свою. 3. Идите своей дорогой: вот, Я посылаю вас, как агнцев среди волков. 4. Не носите с собой ни сумочки, ни сумы, ни обуви; и, кстати, не приветствую никого. 5. И в какой дом вы войдете, прежде скажите: мир этому дому. 6. И если сын мира будет там, то почиет на нем мир ваш; а если нет, то он обратится к вам снова. 7. И оставайтесь в том же доме, ешьте и пейте, что дают, ибо работник достоин платы своей. Не ходи по домам. 8. И в какой бы город вы ни вошли и приняли вас, ешьте, что вам предложат: 9. и исцеляйте больных, находящихся в нем; и скажи им: приблизилось к вам Царствие Божие. 10. Но в какой бы город вы ни вошли, и вас не примут, выйдите на улицы его и скажите: 11. Даже пыль города вашего, которая прилипает к нам, мы отираем о вас. : Впрочем, будьте уверены в том, что приблизилось к вам Царствие Божие… 17. И семьдесят снова вернулись с радостью, говоря: Господи, даже бесы подвластны нам именем Твоим. 18. И сказал Он им: Я видел сатану, как молнию, спавшую с неба. 19. Вот, Я даю вам власть наступать на змей и скорпионов и на всю силу врага; и ничто ни в коем случае не причинит вам вреда. 20. Несмотря на это, не радуйтесь, что духи подчиняются вам; но лучше радуйтесь, потому что ваши имена написаны на небесах». —ЛЮК х. 1-11:17-20.
Миссия Семидесяти четко отличается от миссии Двенадцати и противопоставляется ей словом «другие» в стихе 1, которое указывает на Луки 9:1. Двенадцати было запрещено выходить за рамки евреев; Семьдесят не подпадали под такое ограничение и, вероятно, были отправлены в полуязыческие районы на востоке Иордании. Число двенадцать относилось к числу колен; слово «семьдесят», возможно, относилось к числу старейшин, но также предполагалось, что оно относится к предполагаемому числу народов. Назначение Двенадцати было на постоянную должность; то из Семидесяти на временную миссию. Большая часть поручений, возложенных на обоих, возложена на обоих, что вполне естественно, поскольку у них было одно и то же послание, и оба были посланы готовиться к личному служению Христа. Но хотя Семьдесят были посланы лишь на короткое время, в поручении, которое они получили, воплощены постоянные принципы руководства не только христианскими работниками, но и всей христианской жизнью.
Прежде всего, отметим, что всякому личному служению должно предшествовать интенсивное осознание огромного поля и недостаточности христианских усилий, кульминацией которого станет молитва о том, чтобы было «послано вперед» больше тружеников. Это слово подразумевает определенную меру принуждения, поскольку для преодоления человеческого нежелания и лени всегда необходим непреодолимый импульс. Ни один человек никогда не совершал большого служения Богу, если бы он не чувствовал, что, подобно пророку, он был охвачен Духом и унесен, хотел он того или нет. «Я должен говорить» — чувствует каждый истинный посланник Божий. Ответом на молитву послужило отправление молящихся, как это часто бывает. Обратите внимание, что Иисус подразумевает, что Он — Господин жатвы, поскольку Его послание им является ответом на просьбу. Обратите также внимание на власть, которую Он утверждает, что осуществляет высшую власть над жизнью людей. Он имеет право подвергнуть их смертельной опасности только для того, чтобы провозгласить Его имя. Ягнята, окруженные волками с белыми блестящими зубами, имеют мало шансов на жизнь. Иисус полностью предупреждает Своих слуг об опасностях, и на самом этом предупреждении строится призыв к спокойной уверенности; ибо, если предложение заканчивается словами «агнцы среди волков», оно начинается словами «Я посылаю вас», и этого достаточно, ибо Он защитит их, когда увидит приближающегося волка. Мало того, Он также обеспечит все их нужды, поэтому им не нужен ни багаж, ни деньги, ни даже персонал. Путешественник без всего этого окажется в беде, но им не следует нести такие вещи, потому что они несут Иисуса. Посылающий их идет с теми, кого Он посылает. Эта заповедь в ее буквальном виде впоследствии была явно отменена (Лк. 22:36), но дух ее неизменен. Если Христос посылает нас, мы можем доверить Ему заботу о нас, пока мы выполняем Его поручения.
Энергичное выполнение своей работы, которому не мешают отвлекающие факторы социального общения, подразумевается под запретом отдавать честь по дороге. Это не означает жестокой изоляции, но любой, кто когда-либо видел, как двое жителей Востока «отдают честь», знает, насколько это затянувшееся дело. Как далеко можно было бы пройти по дороге, пока совершалась вся эта пустая церемония! Время приветствий наступает, когда путешествие окончено. Тогда они что-то значат. Величайшим эффектом присутствия служителей Христа должно стать распространение мира, которым они сами обладают. Нам следует воплотить реальность в общепринятых проявлениях вежливости. Все христиане должны быть миротворцами в самом глубоком смысле этого слова, особенно в отношении отношений человека с Богом. Весь объем нашей работы можно резюмировать как провозглашение и установление мира с Богом, с самим собой, со всеми другими и с обстоятельствами. Универсальность нашего послания подразумевается в том факте, что приветствие следует произносить в каждом входящем доме, не спрашивая, есть ли там «сын мира». Рефлекторному блаженству христианских усилий учит обещание, что мир, напрасно желанный для тех, кто его не получил, не пропадает даром, как пролитая вода, а возвращается, как голубь, в руку его отправителя. Если мы не делаем никому добра, то всяким трудом для других мы благословляем себя.
Предписания о поведении в доме или городе, принимающем посланников, несут в себе два принципа широкого применения. Во-первых, они требуют явного бескорыстия и превосходства над вульгарными аппетитами. Слуги Христа не должны быть привередливы в отношении питания и жилья. Им не следует требовать более изысканной диеты, чем привыкли их хозяева, и им не следует переносить свое жилище, даже если это было из лачуги во дворец. Подозрение, что работник-христианин любит хорошую жизнь и чувственные наслаждения, лишает его работу силы. Но предписание также учит, что у тех, кто слышит послание, нет щедрости, и нет никаких обязательств, налагаемых на тех, кто передает его, получив его, достаточного для того, чтобы жить и работать. Чем меньше мы, очевидно, ищем, тем больше мы, вероятно, получим. Благородному человеку не нужно стесняться брать «наем»; благородный дающий не будет предполагать, что он нанял получателя в качестве своего слуги.
Далее кратко излагается двойная суть работы. Порядок, в котором расположены две его части, примечателен: на первом месте стоит исцеление больных, а на втором — провозглашение близости Царства. Возможно, причина в том, что сила исцеления была новым даром. Сам его приоритет в упоминании может означать, что это было всего лишь средством для достижения цели, частью оборудования для истинной и правильной работы проповеди прихода Царства и его Царя. Во всяком случае, давайте узнаем, что Иисус желает постоянного сочетания внимания к телесным потребностям и болезням и внимания к духовным потребностям людей.
Торжественные инструкции о том, что следует делать в случае отказа, дышат духом, противоположным оптимизму. У Иисуса не было иллюзий относительно принятия вести, и Он не пошлет человека на работу, скрывая от него трудности и сопротивление, с которыми он, возможно, столкнется. Большая мудрость заключается в том, чтобы решить, когда следует отказаться от той или иной области труда или метода работы как безнадежного — во всяком случае, для настоящего момента и для отдельного работника. Сделать это слишком рано — трусость; откладывать это слишком долго — это не достойное восхищения упорство, а слепота к простым провидениям. Стряхнуть пыль равносильно разрыву всех связей. Посланник не унесет ни малейшей вещи, принадлежащей городу. Но каково бы ни было неверие людей, оно не влияет на факт, но влияет на их отношение к факту. Милостивое послание сначала заключалось в том, что «Царство Божие приблизилось к вам», но в последней форме оно оставило «к вам»: ибо отвержение слова отсекает благотворное участие в слове, а Царство, когда оно приходит, оно не приносит благословения неверующей душе.
Вскоре после их отправки последовало возвращение Семидесяти. Они вернулись с детской, удивленной радостью и, кажется, думали, что Иисус будет так же удивлен и взволнован, как и они, доказательством силы Его имени. Они обнаружили, что могут не только исцелять больных, но и изгонять бесов. Ответ Иисуса призван успокоить их волнение, научив их тому, что Он знал, что они делают, пока они это делали. Когда Он увидел сатану, сошедшего с небес? Контекст, похоже, требует, чтобы это произошло в то время, когда Семьдесят изгоняли бесов. Состязание между личным Источником зла и Иисусом велось руководителями, а не их подчиненными, и оно уже победоносно решено в глазах Господа. Поэтому, как следствие Своей победы, Он расширяет Свои дары Своим слугам, излагая устав в словах псалма (Пс. xci.). Ничто не может причинить вред слуге без разрешения Господина, и если какое-либо зло постигнет его в работе, то зло во зле, яд на наконечнике стрелы будет стерто и унесено. Но какими бы великими ни были дары верному слуге, им следует радоваться меньше, чем его личному включению в число небесных граждан. Дары и силы хороши, и ими можно законно радоваться; но обладать вечной жизнью и принадлежать к материнскому городу всех нас, Новому Иерусалиму, лучше всех даров и всех сил.
ЛЮК х. 25-37— СОСЕДИ ДАЛЕКО
«И вот, некий законник встал и искушал Его, говоря: Учитель! что мне делать, чтобы наследовать жизнь вечную? 26. Он сказал ему: что написано в законе? как ты читаешь? 27. И он сказал в ответ: люби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всей душой твоей, и всей силой твоей, и всем разумением твоим; и ближний твой, как ты сам. 28. И сказал ему: правильно ты ответил: сделай это, и будешь жив. 29. Но он, желая оправдать себя, сказал Иисусу: а кто мой ближний? 30. Иисус, отвечая, сказал: некоторый человек шел из Иерусалима в Иерихон и попался разбойникам, которые сняли с него одежду, изранили его и ушли, оставив его полумертвым. 31. И случайно той дорогой спустился некий священник; и когда он увидел его, он прошел мимо с другой стороны. 32. Также и левит, когда он был на том месте, подошел и посмотрел на него, и прошел мимо с другой стороны. 33. Но некий самаритянин, по дороге, пришел туда, где он был, и, увидев его, сжалился над ним, 34. И подошел к нему, и перевязал раны его, возлив елей и вино, и положил его на своем скоте, и привел его в гостиницу, и позаботился о нем. 35. А на другой день, уходя, он вынул два пенса, отдал их хозяину и сказал ему: позаботься о нем; и если ты издержишь больше, то, когда я приду снова, я отдам тебе. 36. Кто из этих троих, думаешь ты, был ближний попавшемуся разбойникам? 37. И он сказал. Оказавший ему милость. Тогда Иисус сказал ему: иди, и ты поступай так же». —ЛЮК х. 25-37.
Первый вопрос законника был направлен на то, чтобы «искусить» Иисуса, что здесь, по-видимому, означает, скорее, «испытать»; то есть, чтобы убедиться в Его правоверности или Его способностях. Христос спокойно проходит сквозь сеть, как бы не видя ее. Его ответ безупречно ортодоксален и при этом лишь в малейшей степени намекает на то, что вопрос был излишним, поскольку человек, столь сведущий в законе, достаточно хорошо знал, каковы условия наследования жизни. Адвокат слишком хорошо знает письмо, чтобы растеряться, что ответить. Но примечательно, что он приводит ту же комбинацию двух отрывков, которую дает Иисус в Своей последней дуэли с фарисеями (Мф. XXII; Марк XII). Принял ли Иисус заключение этого законника? Или повествование Луки является сжатым, опуская этапы, посредством которых Иисус привел этого человека к столь мудрому ответу?
Возражение нашего Господа имеет ярко выраженный авторитетный тон, который ставит юриста на правильное место. Его ответ приветствуется, как человека, чья оценка имеет вес; и его практика безоговорочно осуждается, как будто это делает тот, кто знает и имеет право судить. «Это до» — резкий удар мечом. Он также объединяет две «любви» как одну, говоря: «Это», а не «эти» — «делай». Адвокат чувствует укол, и именно свою порочную практику, а не свой вопрос, он пытается «оправдать». Он не думал, что его любовь к небу нуждается в каком-либо оправдании. Там он полностью выполнил свой долг, но насчет другой половины он был менее уверен. Вот он и попытался уйти, как адвокат, от вопроса о значении слов. «Кто мой сосед?» – на этот вопрос отвечает прекрасная история о добром самаритянине.
I. Основная цель, таким образом, состоит в том, чтобы показать, насколько далекими могут быть люди и при этом оставаться соседями. Вопрос адвоката: «Кто мой сосед?» в конце разворачивается в другую сторону в форме лорда. Лучше спросить: «Чей я сосед?» чем «Кто мой сосед?» Адвокат имел в виду под словом «человека, которого я обязан любить». Он хотел знать, как далеко простирается обязательство, которое он не собирался признать ни на дюйм дальше, чем было обязано. Вероятно, в его мышлении были раввинские ограничения, согласно которым «ненавидеть врага твоего» было таким же долгом, как и «любить ближнего твоего». Вероятно, он также принял национальные ограничения, отказываясь видеть каких-либо соседей, кроме еврейского народа.
«Соседство», по его мнению, подразумевало «близость», и он хотел знать, насколько далеко находятся границы региона, входящего в состав командования. Многие из нас, подобных ему, думают, что обязанность — это вопрос географии и что любовь, как и сила, обратно пропорциональна квадрату расстояния. Значительная часть так называемой добродетели «патриотизма» относится к этому ложному типу. Но способ постановки вопроса Христом сметает все подобные ограничения. «Кто стал соседом» раненого? «Тот, кто проявил к нему милость», — сказал законник, не желая называть самарянина и по самому своему нежеланию придавая своему ответу ту суть, которую хотел донести Христос. Мы не должны любить, потому что мы соседи в каком-либо географическом смысле, но мы становимся соседями для самого дальнего от нас человека, когда любим его и помогаем ему. Отношения не имеют ничего общего с близостью. Если мы оказываем себя ближними любому человеку, проявляя к нему любовь, то отношение, подразумеваемое этим словом, столь же широко, как и человечность. Мы признаем, что А. — наш ближний, когда в нашем сердце пронзает трепет жалости, и тем самым мы становимся ему соседями.
Эта история, собственно говоря, не является притчей или воображаемым повествованием о чем-то в физическом мире, предназначенным для перевода во что-то в духовной сфере, но это иллюстрация (посредством воображаемого повествования) рассматриваемой действительной добродетели. Каждая деталь прекрасно адаптирована, чтобы показать урок, что обязательство дружеской привязанности не имеет ничего общего с близостью расы или религии, а распространяется так же широко, как человечество. Раненый, вероятно, был евреем, но примечательно, что его национальность не упоминается. Он «определенный человек», вот и все. Самаритянин не спросил, где он родился, прежде чем помочь ему. Так Христос учит нас, что скорбь, нужда, сочувствие и помощь не имеют национальности.
Этот урок еще более усвоится, если сделать помощника самаритянином. Возможно, если бы Иисус говорил в Америке, он бы сделал его негром; или, если во Франции, немец; или, если в Англии, «иностранец». Ввести в историю презираемое имя «Самаритянина» было смелым шагом, и можно видеть, насколько трудным куском его оказалось для адвоката, по его нежеланию все-таки назвать его имя.
Народы еще не познали глубокую и простую истину этой притчи. Оно категорически запрещает любые ограничения милосердия и помощи. Это делает каждого человека ближним каждого человека. Оно несет в себе зародыш великой истины братства расы. «Человечество» — чисто христианское слово и концепция, о которой и не мечтали до тех пор, пока Христос не показал нам единство человечества. Мы медленно приближаемся к осознанию учения этой истории, которой чаще восхищаются, чем подражают, и, возможно, чаще всего она звучит на устах людей, которые меньше всего ей подчиняются.
II. Другой аспект притчи — это урок истинных проявлений добрососедства. Подробный отчет об уходе самаритянина за полумертвым человеком не только нагляден, но и несет в себе важные уроки. Сострадательные чувства – это очень хорошо. Они должны быть первыми. Помощь, оказываемая по долгу службы, без искренности сердца, будет мало стоить и вскоре перестанет течь; но эмоция, которая не приводит в движение колеса действия и не принимается за работу, чтобы остановить горе, из-за которой оно так легко течет, стоит еще меньше. Оно ожесточает сердце, как и всякое чувство, невыраженное в действии. Если бы священник и левит подошли к этому человеку и сказали: «Ах, бедняга, бедняга!» как нам вас жаль! кто-нибудь должен прийти и помочь тебе», и если бы они продолжали свой путь, они были бы хуже, чем их рисуют.
Различные действия перечислены как показывающие гений истинной любви. Мы замечаем быструю, хладнокровную ловкость этого человека, наличие у него под рукой необходимых приборов, деловую манеру поведения, его доброту, его готовность потратить вино и масло, его готовность выполнять работу хирурга. , о его радостном отказе от своего «собственного зверя», пока он брел пешком, поддерживая раненого на своем осле; его забота о нем в гостинице; его щедрость и, вместе с тем, его благоразумие, когда он не оставил в руках хозяина большой суммы, а ровно столько, чтобы прожить день или два, и его мудрый намек, что он проверит счета, когда вернется. Быстрое сострадание этого человека сочеталось с изрядной проницательностью и было настолько практичным, насколько мог быть самый жестокий и наименее сострадательный человек. В деле любви к ближнему необходима организация, «способности» и тому подобное. Тысяча сожалений, что иногда христианское милосердие и христианский здравый смысл разрушают партнерство. Самарянин был деловым человеком, и он проявлял сострадание деловым образом, как и нам следует стараться.
III. Еще один урок, заключенный в притче, — это разрыв между религией и соседством, как показано в поведении священника и левита. Иерихон был одним из жреческих городов, поэтому сюда часто приезжали путешественники с церковными поручениями. Священник «приезжал» (то есть из Иерусалима), поэтому он не мог ссылаться на «неотложное публичное участие» в Храме. Словесное повторение описания поведения как его, так и левита позволяет предположить его общность. Они оба сделали одно и то же, как и двадцать или двести обычных прохожих. Они увидели человека, лежащего в луже крови, сделали широкий обход и, даже несмотря на такое зрелище, продолжили свой путь. Вероятно, они сказали себе: «Опять грабители; чем скорее мы преодолеем этот опасный участок, тем лучше. Мы видим, что они были бессердечны, но они этого не видели. Мы сами делаем то же самое и не видим, что делаем; ибо кто из нас не знал многих страданий, которые мы могли бы чем-то остановить и оставить нетронутыми, потому что наши сердца не были затронуты? Мир изменился бы, если бы каждый христианин заботился о скорбях, которые предстали перед ним.
Пусть исповедующие христианство особенно глубоко примут тот торжественный урок, что в самой их религии действительно заложена возможность их преступного безразличия к некоторым ранам мира, и что, если их любовь к небу не найдет поля для своего проявления в активном любовь к человеку, поклонение в Храме будет насмешкой. Филантропия в наши дни часто заменяет религию. Служение человеку выдвигалось как единственное настоящее служение Богу. Но человеколюбивые неверующие и бесфилантропические верующие одинаково уродливы. Что Бог соединил, человек да не разлучит. Это простое «и», соединяющее две великие заповеди, выражает их неразрывную связь. Хорошо для нас, если в нашей практике они слиты в одно целое!
Мы не одухотворяем этот рассказ, когда мы говорим, что Иисус Сам является великим образцом быстрого сострадания и действенной помощи, которые он представляет. Было предпринято множество неразумных попыток придать этой истории духовный смысл. Они настолько же непочтительны, насколько разрушительны для его красоты и значения. Но сказать, что Христос есть совершенный пример той любви ко всякому человеку, которую изображает повествование, не имеет ничего общего с этими фантазиями. Только когда мы найдем в Нем жалость и исцеление, в которых мы нуждаемся, мы выйдем в мир с такой же широкой любовью, как и Его.
ЛУКА xi. 1-13— КАК МОЛИТЬСЯ
«И было так, что, когда Он молился в одном месте, и, когда Он прекратил, один из учеников Его сказал Ему: Господи, научи нас молиться, как и Иоанн учил Своих учеников. 2. И сказал им: когда молитесь, говорите: Отец наш, сущий на небесах, да святится имя Твое. Да приидет Царствие Твое. Да будет воля Твоя, как на небе, так и на земле. 3. Хлеб наш насущный давай нам изо дня в день. 4. И прости нам грехи наши; ибо и мы прощаем всякому должнику нам. И не введи нас в искушение; но избавь нас от зла. 5. И сказал им: у кого из вас будет друг, и кто придет к нему в полночь и скажет ему: друг, одолжи мне три хлеба; 6. Ибо пришел ко мне друг мой в пути, и мне нечего ему предложить? 7. И он изнутри ответит и скажет: не беспокойте меня: дверь теперь заперта, и дети мои со мной в постели; Я не могу подняться и отдать тебе. 8. Я говорю вам: хотя он не встанет и не даст ему, потому что он его друг, но из-за своей назойливости он встанет и даст ему столько, сколько ему нужно. 9. И Я говорю вам: просите, и дано будет вам; ищите, и вы найдете; стучите, и отворят вам. 10. Ибо всякий просящий получает; и тот, кто ищет, находит; и стучащему отворят. 11. Если у кого-нибудь из вас, отца, сын попросит хлеба, подаст ему камень? или, если попросит рыбы, подаст ему за рыбу змею? 12. Или, если попросит яйцо, предложит ему скорпиона? 13. Итак, если вы, будучи злы, умеете давать благие дары детям вашим, то тем более Отец ваш Небесный даст Духа Святого просящим у Него! (ОТ ЛУКИ 11). 1-13.
Молитва Христа зажгла в учениках желание молиться, как Он. Должно быть, в Его общении с Отцом было что-то погруженное и блаженное, что поразило их трепетом и тоской и что они с радостью повторили бы. Помогают ли наши молитвы кому-нибудь вкусить преданность и радость, которые дышат через них? Но в их просьбе низкие представления смешивались с высокими желаниями. Они думают, что если Он даст им форму, этого будет достаточно; и они хотят жить так же хорошо, как ученики Иоанна, чье отношение к своему учителю кажется им таким же, как и отношение к небу.
Ответ нашего Господа соответствует и превосходит их желание. Он дает им образец молитвы и добавляет поощрения к молитве, которые прививают уверенность и настойчивость. Таким образом, этот отрывок распадается на две части: образец молитвы (стихи 2-4) и дух молитвы, подкрепляемый некоторыми ободрениями (стихи 5-13). Материал настолько богат, что мы можем собрать лишь поверхностные богатства. Должно быть, здесь лежат неисследованные глубокие шахты.
I. Образец молитвы. Мы называем это Молитвой Господней, но это так только в том смысле, в каком Он ее дает. Это наша молитва о нашей пользе. Его собственные молитвы остаются незаписанными, за исключением молитв в горнице и в Гефсимании. Это тот тип, которому должны соответствовать молитвы Его слуг. «Так молитесь», этими словами или нет. И повторение слов часто далеко от передачи их духа. Предположение, что наш Господь просто удовлетворил желание учеников, придав им форму, неверно представляет гениальность Его работы. Он дал нечто гораздо лучшее; а именно, образец, дух которого мы должны распространять через все наши прошения,
Две характерные особенности молитвы выявляют две величайшие характеристики всей истинной христианской молитвы. Прежде всего, отметим призыв. Оно адресовано Отцу. Таким образом, наши молитвы соответствуют образцу только тогда, когда они представляют собой свободный, непринужденный, уверенный и совершенно откровенный шепот ребенка своему отцу. Уверенность и любовь должны стрелять стрелами, которые достигнут небес. Это имя, полностью осознанное, изгоняет страх и своеволие и вдохновляет подчинение и устремление. Взывать: «Авва, Отче!» — это суть всякой молитвы. Больше ничего не нужно.
Вторым моментом, на который следует обратить внимание, является общий урок, извлеченный из порядка запросов. Если у нас есть дух ребенка, мы поставим честь Отца на первое место и полностью подчиним ей свои интересы. Итак, первая половина молитвы, как и первая половина Декалога, посвящена имени Божьему и Его славе. Увы! даже Его ребенку трудно соблюдать этот порядок. Естественное самоуважение должно быть изгнано любовью, если мы хотим молиться таким образом. Как немногие из нас достигли этой высоты не в словах, а в невысказанных желаниях!
Важен порядок нескольких прошений в первой половине молитвы. Имя Божие (то есть Его явленный характер) святится (то есть признается таким, какое оно есть), отделено от всех ограничений и творческого несовершенства, и все же близко в любви, как Отец, последует пришествие Его Царства; ибо там, где Его знают и почитают за то, кем Он является, Он будет царствовать, и люди, если бы они правильно знали Его, пали бы перед Ним и служили Ему. Прославление Его имени является единственным основанием Его Царства среди нас, и любое знание о Нем, которое не ведет к подчинению Его правлению, является ложным или неполным.
Внешнее, видимое установление Царства Божия в человеческом обществе следует за индивидуальным знакомством с Его именем. Исполнение воли Божией является знаком пришествия Его Царства. Океан синий, как небо, которое он отражает. Земля будет похожа на рай.
Вторая половина молитвы возвращается к личным интересам; но у дитя Божьего много братьев, и поэтому Его молитва не за «меня» и «моё», а за «нас» и «наше». Наша первая потребность, если мы начнем с поверхности и пойдем внутрь, — это поддержание телесной жизни. Таким образом, прошение о хлебе имеет приоритет, но не как наиболее, а как наименее важное. Мы должны признать руку Бога в благословении нашего ежедневного труда. Мы должны ограничить свои желания необходимым и предоставить будущее в Его руки. Является ли это «способом», которым христиане молятся о скоропортящемся благе? Где бы была тревожная забота или страстная погоня за богатством, если бы это было так?
Более глубокая потребность, главная по отношению к внутреннему человеку, — это избавление от греха в двух его аспектах: вины и власти. Итак, следующее прошение – о помиловании. Грех порождает долги. Прощение — это освобождение от наказания, но наказание — это не просто внешнее наказание. Истинное наказание — это отделение от Бога, а Его прощение — это Его любовь, не потревоженная грехом. Если мы истинно назовем Бога Отцом, то в нас сложится образ Его милосердия; и если мы не будем прощать, мы непременно потеряем сознание прощения и свяжем наши грехи на своих спинах всей их тяжестью. Божьим детям нужно всегда молиться «таким образом», потому что грех не побежден полностью.
Прощение призвано привести к святости. Следовательно, следующий пункт, по сути, молится об освящении. Зная нашу собственную слабость, мы вполне можем попросить, чтобы нас не помещали в обстоятельства, в которых побуждения к греху были бы сильными, даже если мы знаем, что можем вырасти благодаря этому, если будем сопротивляться. В сокращенной форме молитвы у Луки, согласно исправленной версии, опущено слово «избавь нас от лукавого»; но это предложение необходимо для завершения идеи. Читаем ли мы «зло» или «лукавый», это предложение относится к нам как к искушенным и как бы находящимся во власти врага, слишком сильного для нас. Только Бог может вытащить нас из пасти льва. Он сделает это, если мы попросим Его. Единственное зло — это отбросить наше сознание сыновства и цепляться за грех, который отделяет нас от Бога.
II. Тип молитвы – это еще не все, что нам нужно. Дух, в котором мы молимся, еще важнее. Итак, Иисус продолжает, главным образом, предписывать две вещи; а именно, настойчивость и сыновнее доверие. Он представляет нам притчу с ее применением (ст. 5-10) и зародыш притчи с ее применением (ст. 11-13). Обратите внимание, что в этих двух частях речь идет о поощрениях к доверию, почерпнутых, во-первых, из нашего собственного опыта просьб, а во-вторых, о поощрениях, почерпнутых из нашего собственного опыта даяния. В первом случае мы учимся у человека, который не принимает «нет» и в конце концов получает «да»; в последнем – от Отца, который обязательно даст Своему ребенку то, что он просит.
В притче следует особенно отметить два момента: настойчивый проситель умоляет не столько за себя, сколько за голодного путника, и человек, к которому обращаются, дает без всякой доброты, из одного лишь желания, чтобы его оставили в покое. Что касается обоих пунктов, то здесь подразумевается аргумент a fortiori. Если человек может так настойчиво просить за другого, то насколько же больше нам следует делать это, когда просишь за себя! И если настойчивость имеет такую силу у эгоистичных людей, то тем более она поможет Тому, Кто не дремлет и не спит, и к Кому мы никогда не можем прийти в неподходящий момент, и Кто даст нам, потому что мы Его друзья, а Он наши. ! Само уродство характера, приписываемое хозяину хлебов, эгоистическому в наслаждении своей постелью, в своем отказе выполнить поручение соседства и в его последней даче, таким образом, служит контрастом Его характеру, чтобы кому адресованы наши молитвы.
Применение притчи находится в стихах 9 и 10. Прилагаемые усилия расположены по возрастающей шкале, а слова «просить» и «стучать» относятся к притче. «Искать» — это больше, чем просить, поскольку это включает в себя активное усилие; и из-за отсутствия стремления к поведению, соответствующему нашим молитвам, мы часто просим напрасно. Если мы помолимся о временных благословениях, а затем сложим руки и сидим с открытыми ртами, чтобы они могли в них упасть, мы их не получим. Если мы попросим высших благ и поднимемся с колен, чтобы жить мирской жизнью, мы получим их так же мало. Стук – это нечто большее, поскольку он подразумевает непрерывный стук в дверь, как у Петра, когда он стоял в утренних сумерках у ворот Марии. Просьбы и поиски должны быть непрерывными, если они хотят быть вознаграждены.
Стих 10 обосновывает обещание стиха 9 опытом. Тот, кто просит, получает. Что касается пожертвований, то не всегда верно то, что на просьбы отвечают, а подарки не дарят без просьбы. Неверно это и в отношении низших даров Божиих, которые часто даруются неблагодарным и нередко в которых отказывают Его детям. Но это абсолютно верно в отношении Его высочайших даров, которые никогда не удерживаются от искренне просящего, который добавляет к своим молитвам подобающее поведение и молится всегда, не падая в обморок, и которые не даются и не могут быть даны, если только желание их не откроет сердце для их прием, и вера в Господа уверяет молящегося, что он не сможет просить напрасно.
Зародыш притчи и ее применение (ст. 11-13) черпают вдохновение из нашего собственного опыта даяния. Она предохраняет от неверных представлений о Боге, которые могли бы возникнуть из предыдущей притчи, и возвращается к первому слову Молитвы Господней как к гарантии того, что каждое истинное желание Его ребенка будет услышано и удовлетворено. Хлеб, яйца и рыба являются основными продуктами питания. В каждом случае предмету, который просит ребенок, противопоставляется что-то похожее по виду, но бесполезное или вредное. Круглые хлебы Востока мало чем отличаются от круглых, омываемых волнами камней, водяные змеи похожи на рыб, а овальное тело покоящегося скорпиона похоже на яйцо. Отцы не шутят со своими голодными детьми. Хотя мы все грешны, родительская любовь сохраняется и делает отца достаточно мудрым, чтобы знать, что будет питать, а что отравляет его ребенка.
Увы! это верно лишь отчасти, поскольку многие родители не имеют отцовского сердца, и любовь не побуждает их ни давать добро своему ребенку, ни удерживать от него зло. Но это верно с достаточной частотой, чтобы оправдать великий аргумент a fortiori, который Иисус основывает на этом. Любовь нашего Небесного Отца, архетип всей родительской привязанности, не запятнана никаким злом и не омрачена никаким невежеством. Он любит совершенно и мудро, поэтому не может не дать того, что нужно Его ребенку.
Но ребенок часто ошибается и думает, что камни — это хлеб, змеи — рыбы, а скорпионы — яйца. Поэтому Богу часто приходится отвергать букву наших прошений, чтобы не дать нам яда. Версия заключительного обетования Луки, в которой «Дух Святой» стоит вместо «благих дел» Матфея, представляет весь вопрос в истинном свете; ибо этот Дух приносит с Собой все настоящее благо, и, хотя многие из наших желаний приходится отвергать ради нас самих, мы никогда не должны поднимать пустые руки и позволять им падать такими же пустыми, если мы желаем этой великой энциклопедической книги. дар, который наш любящий Отец ждет, чтобы даровать. Оно не может быть дано без нашего прошения, оно никогда не будет удержано от нашего прошения.

ЛУКА xi. 1. МОЛИТСЯ ХРИСТОС
«…Когда Он молился в одном месте, когда Он перестал, один из учеников Его сказал Ему: Господи, научи нас молиться» (ЛУКА xi). 1.
Примечательно, что своими знаниями о молитвах Иисуса мы обязаны главным образом евангелисту Луке. Действительно, есть один торжественный час моления под трепещущими тенями оливковых деревьев в Гефсимании, который также описан Матфеем и Марком; и хотя четвертое Евангелие обходит эту агонию молитвы, оно дает нам, в соответствии со своей основной целью, великую главу, в которой записано Его священническое заступничество. Но помимо этих примеров первое Евангелие дает лишь одно, а второе лишь два упоминания на эту тему. Все остальные находятся у Луки.
Мне нет нужды останавливаться на том, чтобы указать, как этот факт согласуется со многими другими характеристиками третьего Евангелия, которые делают его в высшей степени историей Сына Человеческого. Запись, которая прослеживает происхождение нашего Господа от Адама, а не от Авраама; который рассказывает историю Его рождения и дает нам все, что мы знаем о «младенце Иисусе»; который фиксирует Его рост в мудрости и духовном росте и сохранил множество мелких моментов, касающихся Его истинной мужественности, а также нежности Его сочувствия и универсальности Его работы, самым естественным образом подчеркивает это самое драгоценное указание на Его человечность - Его привычная молитвенность. Евангелие Царя, которое является первым Евангелием, или Евангелие Слуги, которое является вторым, или Сына Божия, которое является четвертым, имело меньше повода останавливаться на этом. Царство, практическое послушание, божественность — соответствующие темы. Мужественность принадлежит Луке, и он всегда указывает нам на коленопреклоненного Христа.
Итак, задумайтесь на мгновение, насколько драгоценны молитвы Иисуса, приближающие Его к нам в Его истинной человечности. Существуют глубокие и загадочные истины, в которые мы сейчас не вмешиваемся. Но есть также простые и поверхностные истины, которые очень полезны и благословенны. Мы благодарим Бога за рассказ о Его усталости, когда Он сидел на колодце, и о Его сне, когда, измученный тяжелым дневным трудом, Он спал на твердой деревянной подушке на корме рыбацкой лодки среди сетей и мусор. Это приближает Его к нам, когда мы читаем, что Он жаждал, и еще ближе, когда бессмертные слова доходят до наших изумленных ушей: «Иисус плакал». Но еще более драгоценным, чем эти признаки Его истинного участия в физических нуждах и человеческих эмоциях, является великое свидетельство Его молитв о том, что Он тоже жил жизнью зависимости, общения и подчинения; что в нашей религиозной жизни, как и во всей нашей жизни, Он является нашим образцом и предшественником. Как сказано в Послании к Евреям, Он показывает, что не стыдится называть нас братьями тем, что Он тоже исповедует, что живет верою; и Своей жизнью – и, конечно, прежде всего Своими молитвами – заявляет: «Я уповаю на Него». Мы не можем думать о Христе слишком часто или слишком абсолютно как об объекте веры; и как слушатель наших криков; но мы можем, а некоторые из нас так и делают, слишком редко думать о Нем как об образце веры и примере нашей преданности. Мы должны чувствовать, что Он гораздо ближе к нам; и факт Его мужественности не только был бы более ясно понят ортодоксальными верующими, но и ощущался бы с большей истинной нежностью, если бы мы уделяли больше внимания в наших мыслях этому образу молящегося Христа.
Еще один момент, который можно предположить, заключается в том, что самая высокая, святая жизнь требует определенных действий и времени для молитвы. Определенная фантастическая и чрезмерная духовность не является редкостью, которая утверждает, что вышла за пределы потребности таких нищих элементов. Некоторый оттенок этого окрашивает привычки многих людей, которые едва осознают его присутствие, и делает их несколько небрежными в отношении форм и времени публичного или частного богослужения. Я не думаю, что ошибаюсь, говоря, что среди людей, которые действительно пытаются жить христианской жизнью, в этом вопросе растет распущенность. Мы вполне можем усвоить урок, которому нас учат молитвы Христа, ибо он нам всем нужен, что ни одна жизнь не является столь высокой, столь святой, столь полной привычного общения с Богом, что она не может себе позволить обходиться без часа молитвы, тайного место, произнесенное слово. Если мы хотим «непрестанно молиться», постоянно причащаясь и постоянно превращая работу в богослужение, мы обязательно должны иметь и, несомненно, будем желать особых моментов, когда ежедневная жертва делания добра переходит в жертву благодеяния. наши губы. Преданность, которая должна распространяться через нашу жизнь, должна быть сначала сконцентрирована и развита в наших молитвах. Это места сбора, питающие реку. Жизнь, которая представляла собой одну длинную молитву, нуждалась в восхождении на вершину горы и в ночных беседах с Богом. Тот, кто мог сказать: «Отец не оставил Меня одного, ибо Я всегда делаю то, что Ему угодно», чувствовал, что Ему также необходимо иметь особое общение устной молитвы. Мы не можем позволить себе пренебречь тем, что было нужно Христу.
Таким образом, молитвы Христа в самом прямом смысле «научают нас молиться». Но мне кажется, что если мы возьмем случаи, в которых мы видим, как Он молится, и попытаемся их грубо классифицировать, мы сможем получить некоторые намеки, которые стоит принять близко к сердцу. Позвольте мне сейчас кратко попытаться это сделать.
Итак, прежде всего молящийся Христос учит нас молиться как отдых после службы.
Евангелист Марк в своей первой главе в своей краткой и яркой форме дает нам чудесную картину первого субботнего дня служения Христа в Капернауме. Там было полно работы. Повествование продолжается в напряженные часы, отмечая поток быстро сменяющих друг друга звонков постоянным повторением — «немедленно», «немедленно», «немедленно», «в ближайшее время», «немедленно». Он учит в синагоге; без дыхания и паузы Он исцеляет человека нечистым духом; затем тотчас же переходит в дом Симона и, как только входит, вынужден выслушать рассказ о том, как мать жены лежала в горячке. Они могли бы дать Ему отдохнуть на мгновение, но они слишком нетерпеливы, а Он слишком сострадателен, чтобы медлить. Как только Он слышит, Он помогает. Как только Он прикажет это, лихорадка проходит. Как только она исцелилась, женщина служит им. Такой отдых мог себе позволить лишь краткий отрезок времени. Затем, когда тени западных холмов начали падать на голубые воды озера, а закат положил конец ограничениям субботы, Его окружила толпа, полная печали и болезней, и все они лежат у двери, ожидая для его открытия. Он не мог держать ее закрытой больше, чем Свое сердце или Свою руку, и поэтому все короткие сумерки и глубокую ночь Он трудился среди смутных, распростертых форм. Какой это был день тяжелого труда и изнурительного сочувствия! И чем было Его освежение? Час или два сна; и затем, «утром, встав весьма рано, Он вышел, и удалился в пустынное место, и там молился» (Марка 1:35).
Точно так же мы видим, как Он ищет такого же отдыха после очередного периода большого напряжения и напряжения тела и ума. Он удалил Себя и Своих учеников от суеты, которую так наглядно описывает Марк. «Многие приходили и уходили, и у них не было времени, кроме еды». Итак, в поисках тишины, Он переносит их через озеро в уединение на другом берегу. Но толпы людей из всех деревень близ его вершины замечают переправляющуюся лодку и спешат вокруг; и вот они все уже на месте приземления, как всегда нетерпеливые и требовательные. Он отбрасывает цель отдыха и целый день, как бы Он ни был утомлен, «научил их многому». Заключительный день не приносит передышки. Он думает об их голоде, прежде чем о Своей усталости, и не отпустит их постящимися. Итак, Он заканчивает этот трудовой день чудом, накормив пять тысяч человек. Толпы разошлись по домам. Он наконец может подумать о Себе; и каков Его покой? Он не теряет ни минуты, «принуждая» Своих учеников уйти на другую сторону, как будто торопясь устранить последнее препятствие на пути к чему-то, к чему Он так стремился. «И, отпустив их, пошел на гору помолиться» (Мк. VI, 46; Мф. 14, 23).
Это было освежением Христа после Его труда. Поэтому Он соединил созерцание и служение, жизнь внутреннего общения и жизнь практического послушания. Насколько больше нам нужно вводить успокаивающее и бодрящее влияние тихого общения между действиями внешней работы, ведь наша работа может причинить нам вред, чего Он никогда не причинил Ему. Это может нарушить и разрушить наше общение с Богом; оно может ослабить тот самый мотив, из которого оно должно возникнуть; оно может отвести наш взгляд от Бога и сосредоточить его на себе. Это может раздуть нас тщеславием наших собственных сил; оно может беспокоить нас неприятностями сопротивления; это может угнетать нас сознанием неудачи; и сотнями других способов могут растрачивать и стирать нашу личную религию. Чем больше мы работаем, тем больше нам нужно молиться. В этот день активности существует большая опасность не сделать слишком много, а слишком мало молиться за такой большой объем работы. Эти двое — работа и молитва, действие и созерцание — сестры-близнецы. Каждый чахнет без другого. Мы всегда испытываем искушение непропорционально культивировать то или иное. Давайте подражать Тому, Кто искал вершину горы как Своего освежения после тяжелого труда, но никогда не оставлял невыполненных обязанностей и не оставлял страждущих без облегчения боли. Давайте подражать Тому, Кто без ропота обратился от радостей созерцания к радостям служения, когда Его ученики нарушали Его одиночество со словами: «Все люди ищут Тебя», но никогда не позволял внешней работе притуплять Его желание или посягнуть на час еще общения со Своим Отцом. Господи, научи нас работать; Господи, научи нас молиться.
Молящийся Христос учит нас молиться как подготовке к важным шагам.
Хотя о призвании Двенадцати Апостольских нам рассказывается не одно Евангелие, только Евангелие мужества повествует (Лк. VI, 12), что накануне этой великой эпохи в развитии Царства Христова «Он взошел на гору». молиться и продолжал всю ночь молиться небесам». Затем, «когда наступил день», Он призывает к Себе Своих учеников и избирает Двенадцать.
Похожий пример произойдет в более поздний период, перед другой великой эпохой в Его пути. Великое исповедание Петра: «Ты Христос, Сын Бога живого» было высказано Господом нашим, чтобы служить основанием для наделения Им апостолов великими духовными силами и для учения, значительно возросшего. подробность и ясность Его приближающихся страданий. В обоих аспектах это отчетливо знаменует собой новый этап. Относительно этого мы также читаем, и опять же только у Луки (9:18), что этому предшествовала уединенная молитва.
Таким образом, Он учит нас, где и как мы можем получить ясное представление об обстоятельствах и людях, которые могут направить нас по правильному пути. Принесите свои планы, свои цели к небесному престолу. Испытайте их, помолившись о них. Не делайте ничего большого или нового, а также ничего маленького или старого, если на то пошло, пока вы не спросите там, в тишине тайного места: «Господь, что Ты повелишь мне сделать?» Нет ничего горше для родителей, чем когда дети начинают поступать по-своему, не советуясь с ними. Советуетесь ли вы с Отцом вашим и не имеете от Него тайн. Это спасет вас от многих ошибок и многих душевных страданий; это сделает ваше суждение ясным и сделает ваш шаг уверенным, даже на новых и трудных путях, если вы научитесь у молящегося Христа молиться, прежде чем планировать, и советоваться с Богом, прежде чем действовать.
Опять же, молящийся Христос учит нас молиться как условию получения Духа и сияния Божия.
В жизни Христа было два случая, когда видимые знамения показывали Его полное обладание Божественным Духом и блеск Его славной природы. С обоими связаны большие и запутанные вопросы, в которые мне нет необходимости вдаваться. При Его крещении Дух Божий явно сошел и обитал на Иисусе. При Его преображении лице Его сияло, как свет, и одежды Его сияли, как освещенный солнцем снег. В обоих этих случаях наше Евангелие, и только наше Евангелие, говорит нам, что именно в то время, когда Христос находился в акте молитвы, было дано знамение: «Иисус крестился и молился, и небо отверзлось, и Дух Святой сошел на землю». (III, 21, 22). «Когда Он молился, вид лица Его изменился, и одежды Его сделались белыми и блестящими» (IX: 29).
Как бы трудно ни было связано с первым из этих рассказов, особенно с первым из этих рассказов, ясно одно: в обоих из них было истинное общение Отца с человеком Иисусом. И еще, я думаю, ясно также, что наш евангелист имел в виду подчеркнуть предшествующий акт как человеческое условие такого общения. Итак, если мы хотим, чтобы небеса открылись над нашими головами, и голубь Божий спустился, чтобы сложить свои белые крылья, и размышлять над хаосом наших сердец, пока туда не придет порядок и свет, мы должны делать то, что сделал Сын Человеческий – молиться. . И если бы мы изменили облик наших лиц, стерли морщины заботы, засохли следы слез, зажили пятна нечистой жизни и заменили все клейма мирского и зла на мирские, написанные на наших лбах, и отраженная слава озаряет наши лица, мы должны делать то, что делал Христос – молиться. Так, и только так, Дух Божий наполнит наши сердца, сияние Божие воссияет на наших лицах, и одежда небесная окутает нашу наготу.
Опять же, молящийся Христос учит нас молиться как приготовлению к скорби. Здесь все три евангелиста рассказывают нам одну и ту же милую и торжественную историю. Не нам проникать дальше, чем нас ведут в святыни Гефсимании. Иисус, хотя и жаждал общения в тот ужасный час, не взял с собой ни одного человека; и Он все еще говорит: «Останьтесь здесь, а я пойду помолюсь там». Но когда мы стоим вдали, мы улавливаем голос мольбы, доносящийся из ночной тишины, и торжественные слова говорят нам об уверенности Сына, о смирении человека, о покорности Спасителя. Сам дух всей молитвы заключен в этих отрывистых словах. Это была поистине «Молитва Господня», которую Он излил под оливками при лунном свете. Это было услышано, когда с небес пришла сила, которую Он использовал для «более усердной молитвы». Это было услышано, когда, когда прошлая агония и все конфликты закончились победой, Он вышел с этим странным спокойствием и достоинством, чтобы отдать Себя сначала Своим пленителям, а затем Своим палачам, как выкуп за многих.
Глядя на эту агонию и на эти слезные молитвы, давайте не только смотреть с благодарностью, но и пусть этот коленопреклоненный Спаситель научит нас, что только в молитве мы можем быть вооружены против наших меньших печалей; эта сила терпеть вливается в сердце, открытое в мольбе; и что горе, которое мы способны вынести, более верно побеждено, чем горе, которого мы избегаем. У каждого из нас есть крест, который нужно нести, и терновый венок, который нужно носить. Если мы хотим быть готовыми к нашей Голгофе – можем ли мы использовать это торжественное имя? – мы должны сначала отправиться в Гефсиманию.
Так и Христос, молившийся на земле, учит нас молиться; и ходатайствующий на небесах Христос помогает нам молиться и представляет наши бедные вопли, приемлемые через Его жертву и благоухающие фимиамом из Его собственной золотой кадильницы.
«О Ты, благодаря которому мы приходим на небеса,
Жизнь, Истина, Путь;
Путь молитвы Сам прошел;
Господин! научи нас молиться».
ЛУКА XII. 13-23— БОГАТЫЙ ДУРАК
«И сказал Ему один из общества: Учитель, скажи брату моему, чтобы он разделил со мной наследство. 14. И сказал ему: человек, кто поставил Меня судьей или разделителем над тобой? 15. И сказал Он им: смотрите, берегитесь любостяжания, ибо жизнь человека не зависит от изобилия того, что он имеет. 16. И сказал Он им притчу, говоря: земля одного богатого человека принесла обильно; 17. И подумал он про себя, говоря: что мне делать, ведь нет у меня места, куда раздать плоды мои? 18. И сказал он: вот что сделаю: разрушу житницы мои и построю большие; и туда разложу все плоды мои и добро мое. 19. И скажу душе моей: душа, у тебя много добра лежит на многие годы; покойся, ешь, пей и веселись. 20. Но Бог сказал ему: глупец, в эту ночь душа твоя потребует от тебя: тогда чье будет то, что ты предусмотрел! 21. Так бывает с тем, кто собирает сокровища для себя, а не в Бога богатеет. 22. И сказал Он ученикам Своим: Посему говорю вам: не заботьтесь для души вашей, что вам есть; ни для тела, во что одеться. 23. Душа дороже пищи, и тело выше одежды» (ЛУКА, 12). 13-23.
Какая пропасть между мыслями Иисуса и мыслями этого невоспитанного собеседника! Наш Господь торжественно говорил о исповедании Его перед людьми, о божественной помощи и последующей благословенной награде, а этот слушатель все время думал только о доле в наследстве своего отца, из которого он считал что его брат обманул его. Такое безразличие, должно быть, вселило холод в сердце Христа, и насколько остро он это чувствовал, можно проследить по резкому и строгому отклонению просьбы этого человека. Сама форма обращения к нему отстраняет его. «Человек» настолько фригиден, насколько это возможно. Нашему Господу было знакомо разочарование, когда он видел, что Его слова никогда не доходили до некоторых из Его слушателей и не имел силы даже на минуту отвратить их мысли от низких предметов. «Что мне за дело до того, чтобы меня исповедовали перед ангелами, или до того, чтобы Святой Дух научил меня? Чего я хочу, так это своей доли отцовских акров. Раввин, который поможет мне в этом, является для меня раввином». «Человек с граблями для навоза» Джона Баньяна настолько приклеил глаза к земле и навозу, что не увидел висящей над ним короны. Многие ли из нас считают время проповеди хорошей возможностью подумать об инвестициях и бизнесе!
Ответ Христа намеренно резок и краток. Здесь речь идет только о части заблуждения человека, а остальная часть, являющаяся заблуждением, которому подвержены все мы и которая была корнем той части, которая была особенной для него, рассматривается в следующей притче. Поскольку этот человек был жадным, он не видел в господине ничего, кроме раввина, который мог бы повлиять на его брата. Наше чувство нужды во многом формирует наше представление о Христе. Многие сегодня видят в Нем главным образом социального (и экономического) реформатора, потому что наше представление о том, что нам и миру больше всего нужно, — это что-то, что нужно для установления правильных социальных условий и, таким образом, для обеспечения земного благополучия. Те, кто считает Иисуса прежде всего «судьей или разделителем», не видят Его глубочайшей работы или своей глубочайшей нужды. Он будет всем, чем они хотят, чтобы Он был, если они сначала примут Его за что-то другое. Он «прикажет» людям «разделить наследство» со своими братьями после того, как люди придут к Нему за спасением.
Но алчность, или жадное хватание все большего и большего за земное добро, имеет свои корни во всех нас, и если не будет самой усердной прополки, то она захлестнет всю нашу природу. Поэтому Иисус придает большое значение повелению «Смотрите и берегите себя», которое подразумевает, что без особого «внимания» и тщательного изучения самих себя (ибо исходное слово — «видеть») не будет защиты от тонких появление и быстрый рост порока. Мы можем быть порабощены им, даже не подозревая об этом. Далее, правильное прочтение — «от всякой корысти», поскольку оно имеет много форм, помимо самой грубой формы жадности к деньгам. Причина увещевания несколько неясна по конструкции, но ясна в общем смысле и достаточно представлена в Авторизованной и Пересмотренной версиях. На полях «Пересмотренной версии» дан дословный перевод: «Не в изобилии человека состоит его жизнь, из вещей, которыми он владеет», при этом мы можем отметить, что второе предложение, очевидно, должно быть завершено от первого, и что разница между эти два предложения, по-видимому, заключаются главным образом в различии предлогов: «из» и «из» во втором предложении, стоящих вместо «внутри» в первом, в то время как может также существовать различие между «изобилием» и «имуществом» в первом предложении. являющееся избыточным количеством последнего. Целое тогда будет означать, что жизнь не состоит из имущества, каким бы обильным оно ни было, и не возникает из чего-то, что просто принадлежит нам внешне. Важно не то, чем мы обладаем, а то, кем мы являемся.
Но что значит «жизнь»? Притча показывает, что мы не можем оставить без внимания понятие физической жизни. Никакое имущество не сохраняет человеку жизнь. Смерть стучится во дворцы и лачуги бедняков. В его сетях ютятся миллионеры и нищие. Но мы не должны упускать из виду высший смысл жизни, ибо совершенно верно, что реальная жизнь человека мало связана с тем, чем он обладает. Ни благородство, ни мир, ни удовлетворение, ни что-либо еще, в чем человек живет более благородной жизнью, чем собака, не имеют большой зависимости от какой-либо собственности. Богатство часто перекрывает каналы, по которым в нас течет истинная жизнь. «Мы живем восхищением, надеждой и любовью», и они могут принадлежать нам в изобилии, какова бы ни была наша доля земных богатств. Жадность — это безумие, потому что она цепляется за мирское благо, ложно веря, что таким образом она обеспечит истинное благо жизни, но когда она накопила свою кучу, она обнаруживает, что она не ближе к миру сердца, покою, благородству или радости, чем раньше, и, вероятно, потерял многое из того и другого в процессе ее создания. Безумная гонка за богатством, которая является грехом этого роскошного, жадного и коммерческого века, является следствием лжи о том, что жизнь действительно состоит из изобилия имущества. Оно состоит в познании «Тебе, единственном истинном Боге, и Иисусе Христе, которого Ты послал». Есть ли какое-нибудь высказывание об Иисусе Христе, более революционное или менее верующее Его так называемыми последователями, чем это?
История о богатом дураке — это не притча в узком смысле этого слова, то есть описание какого-то события или вещи из природной сферы, перенесенное по аналогии в духовную, — а воображаемое повествование, иллюстрирующее на конкретном примере характеристики класса жадных людей. Первый отмеченный момент заключается в том, что накопленное богатство порождает тревогу, а не удовлетворение. Мужчина смущен своим изобилием. Трудность сохранить его так же велика, как и труд его приобретения, и удовольствие от него еще впереди. Многие богатые люди больше беспокоятся о своей безопасности, чем о зарабатывании денег. «Дырявых мешков» так много, что он теряет рассудок в отношении инвестиций, и первое, на что он смотрит в утренней газете, — это список акций, вид которого часто портит ему завтрак.
Следующий момент — это эгоистичное и высокомерное чувство обладания, выдаваемое повторением слова «мой» — мои плоды, мои амбары, мое зерно и мои товары. Он не думает ни о Боге, ни о своем собственном управлении. Он не признает никаких претензий на свое богатство. Если бы он посмотрел немного дальше себя, он бы увидел много мест, куда он мог бы отдать свои плоды. Неужели у его ворот не было бедняков? Лучше бы он вложил в них немного богатства, чем построил бы новый сарай. Залежавшаяся кукуруза приведет к появлению долгоносиков; рассеявшись, это принесет благословения.
Опять же, этот тип жадных людей глуп, потому что он рассчитывает на «много лет». Товар может прослужить, но продержится ли он? Он может быть уверен, что их хватит на долгое время, но не может быть уверен в том, что их хватит на долгое время. И снова он трагически ошибается в своей оценке способности мирских благ приносить удовлетворение. «Ешь, пей», — можно было бы сказать его телу, но говорить это своей душе и воображать, что эти чувственные удовольствия успокоят ее, — это фатальная ошибка, которая, как червь, гложет корень всех мирских вещей. жизнь. Слово, переведенное здесь как «покойся», родственно слову Христа в Его великом обещании: «Найдете покой душам вашим». Не в изобилии мирских благ, но в соединении с Ним обретается тот покой, который тщетно обещает себе сребролюбивый человек в наполненных амбарах и роскошном праздности.
Существует мрачный контраст между тем, что сказал богач, и тем, что сказал Бог. Слова этого человека были пустым вздохом; Божьи силы – это силы, и то, что Он говорит, – это дело. Божественный указ врезается в неудавшиеся человеческие планы, как раскат грома в лес, полный поющих птиц, и все они замолкают. Жизнь так мало состоит из благ, что все это изобилие не может ни на мгновение задержать дыхание в человеке. Его жизнь «требуется от него» не только в том смысле, что он должен от нее отказаться, но и постольку, поскольку он должен за нее ответить. В соответствии с этим требованием эгоистично использованное богатство станет «скорым свидетелем против» него и вместо того, чтобы служить жизни и комфорту, «поест его плоть, как огонь». Расплавленное золото, упавшее на плоть, сильно горит. Богатство, которому доверяют и которое эгоистично сжимают, не признавая Бога-дарителя или притязаний других на его долю, сгорит еще хуже.
«Притча» объявлена универсальной. Примеры этого можно найти везде, где есть люди, которые эгоистично собирают сокровища для собственного удовольствия и «не богатеют в Боге». В этой связи это выражение лучше всего понимать как означающее «богатый не духовным богатством, а мирскими благами, используемыми по отношению к небесам или для Его славы и служения». В таком понимании эти две фразы: «собирание сокровищ для себя» и «богатство в Боге» — являются полной противоположностью.
ЛУКА XII. 22-31 — БЕСПОКОЯТСЯ О ЗЕМЛЕ, ИЛИ СЕРЬЕЗНО О ЦАРСТВЕ
«И сказал Он ученикам Своим: посему говорю вам: не заботьтесь для души вашей, что вам есть; ни для тела, во что одеться. 23. Жизнь больше пищи, и тело больше одежды. 24. Взгляните на воронов: они не сеют и не жнут; у которых нет ни кладовой, ни амбара; и Бог питает их: насколько вы лучше птиц? 25. И кто из вас, заботясь, может прибавить себе роста хотя на один локоть? 26. Если же и малейшего сделать вы не можете, то что заботитесь о прочем? 27. Посмотрите на лилии, как они растут: не трудятся, не прядут; и все же я говорю вам, что Соломон во всей своей славе не был одет так, как один из них. 28. Если же Бог так одевает траву, которая сегодня на поле, а завтра брошена в печь; тем более Он оденет вас, маловеры! 29. И не ищите, что вам есть и что пить, и не сомневайтесь. 30. Всего этого ищут народы мира, и знает Отец ваш, что вы имеете нужду в этом. 31. Но лучше ищите Царствия Божия; и все это прибавит он вам». ЛУКА XII. 22-31.
Притча о богатом безумце была рассказана толпе, но теперь наш Господь обращается к ученикам. «Поэтому» связывает следующее с предыдущими учениями. Предостережения против беспокойства — еще одно применение запрета собирать сокровища для себя. Мучительная забота – это форма мирского существования бедного человека, так же как роскошное потворство своим прихотям – это форма мирского человека богатого. Как говорят нам врачи, есть два вида подагры: одна от светской жизни, другая от бедности крови. Этот отрывок распадается на две части: запрет на тревожную заботу (ст. 22-31) и призыв сосредоточить свои чувства на истинном сокровище (ст. 31-34).
I. В первой части дается осуждение заботы о земных нуждах. Сначала заповедь излагается в целом, а затем приводится ряд причин, обеспечивающих ее соблюдение. Что касается заповеди, то можно отметить, что ученики были в основном бедняками, которые могли подумать, что им не угрожает глупость, заклейменная в притче. У них не было амбаров, битком набитых изобилием, и их заботой было то, как найти еду и одежду, а не что делать с излишками. Христос хочет, чтобы они увидели, что в них может быть тот же характер, хотя и принимает другую форму. Дайвс и Лазарь могут быть совершенно одинаковыми.
Здесь осуждается характер «самопоглощающей заботы», противоположность доверию. Его страдания ярко выражены в первоначальном значении греческого слова, подразумевающего разрыв на части, и таким образом рисуют отвлечение и причиняемое самому себе беспокойство, которые являются уделом тревожного ума. Благоразумное предвидение и напряженная работа в равной степени находятся за пределами этого запрета. Тревога настолько мало похожа на предвидение, что лишает возможности его упражнять и одновременно мешает увидеть, что делать, чтобы обеспечить хлеб насущный, и сделать это.
Опасность такого беспокойства для учеников может быть измерена количеством и разнообразием доводов против этого, данных небесами. Первая из них заключается в том, что такая тревога не достаточно глубока и забывает, как у нас появляются жизни, которые нужно кормить, и тела, которые нужно одевать. Мы получили большее, жизнь и тело, без нашего беспокойства. Богатый дурак мог сохранить свое имущество, но не свою «душу» или «жизнь». Как же тогда поверхностны наши тревоги, когда Бог может в любой момент прервать жизнь! Далее, поскольку чем больше дано, тем меньше будет дано. Подразумевается мысль о Боге как о «верном творце». Мы должны доверять Ему в «большем»; мы можем доверять Ему в меньшем.
Вторая причина заставляет нас внимательно посмотреть на примеры беззаботной жизни, обильно питаемой. Возможно, в уме Господа были пернатые кормильцы Илии или слова псалмопевца (Пс. cxlvii, 9). Ворон был одной из «нечистых» птиц и дурным предзнаменованием со времен Ноя, и все же в свое время получал мясо, хотя это мясо было трупами. Обратите внимание на намеки на предыдущую притчу в стихах «не сейте, не жните» и «не имейте ни житницы, ни житницы». В этом отношении птицы уступают нам и, так сказать, тем труднее в уходе. Если те, кто не работает и не хранит запасы, по-прежнему зарабатывают себе на жизнь, неужели мы, умеющие делать и то, и другое? Наша высшая ценность частично выражается в способности сеять и жать; и это более полезные занятия для человека, чем заботы.
С какой любовью Иисус смотрел на все творения и как ясно Он видел повсюду действующую руку Божью! Как сказал Лютер: «Бог ежегодно тратит на кормление воробьев больше, чем доходы короля Франции».
Третья причина – бессилие тревоги (ст. 25). Здесь трудно сделать выбор между двумя возможными вариантами визуализации. То, что «локоть» относится к «росту», лучше всего соответствует росту лилий, в то время как «возраст» сохраняет намек на богатого дурака и избегает рассматривать добавление полутора футов к росту обычного человека как маленькая вещь. Но возраст не измеряется локтями, и лучше всего придерживаться «роста».
На первый взгляд кажется, что аргумент в стихе 23 теперь перевернут, и то, что было «больше», теперь стало «наименьшим». Но предполагаемое добавление, если возможно, имело бы наименьшее значение с точки зрения обеспечения пищей или одеждой и, измеряемое божественной силой, необходимой для его осуществления, было бы меньшим, чем постоянное обеспечение, которое делает Бог. Эту меньшую Его работу нам не позволят выполнить никакие беспокойства. Насколько меньше мы можем осуществлять сложные и масштабные мероприятия, необходимые для того, чтобы прокормить и одеть себя! Тревога бессильна. Оно действует только на наш собственный разум, напрасно его терзая, но не оказывает никакого влияния на материальный мир, даже на наши собственные тела, а тем более на вселенную.
Четвертая причина побуждает нас внимательно посмотреть на примеры беззаботного существования, облеченного в красоту. Здесь Христос учит высочайшему использованию природы и благороднейшему взгляду на нее. Ученый-ботаник рассматривает, как растут лилии, и может рассказать все о клетках, хлорофилле и тому подобном. Поэт в восторге от их красоты. Оба учат нас многому, но религиозный взгляд на природу включает в себя и превосходит оба других. Природа – это притча. Это видимое проявление Бога, и Его пути там оттеняют Его пути с нами и являются уроками доверия.
Великолепные цвета лилий не получаются в чанах красильщиков, а чудесная текстура их лепестков не создается ни на каком ткацком станке. Они уступают нам тем, что не трудятся и не прядут, а также коротким временем цветения. Дни человека подобны траве; как цвет полевой, так он цветет»; но его дата длиннее, и поэтому у него больше претензий к Богу. «Бог одевает траву полевую» — это истина, совершенно независимая от научных истин или гипотез о том, как Он это делает. Если цвета цветов зависят от посещения насекомых, Бог установил эту зависимость и является истинной причиной получаемой в результате красоты.
Самые современные эволюционистские теории нисколько не умаляют силы обращения Христа к свидетельству творения о любящей Заботе на небесах. Но этот призыв учит нас, что мы упускаем самый лучший и самый простой урок природы, пока не увидим Бога, присутствующего и работающего во всем этом, и тем самым воодушевимся спокойно довериться Его заботе о нас, Который лучше ворон, потому что нам приходится сеять и жать, или чем лилии, потому что мы должны трудиться и прясть.
Стих 29 добавляет к упоминанию об одежде повторяющийся запрет на другую половину наших тревог и, таким образом, завершает все тем же двойным предостережением, что и в стихе 22. Но он дает поразительную метафору в новом повелении против «быть сомнительный ум». Слово, переведенное таким образом, означает быть поднятым на высоту, а затем брошенным с высоты в глубину, как корабль в шторм. Таким образом, он рисует убогость тревоги, которая всегда мечется между надеждами и страхами, иногда на гребне тщетной мечты о добре, иногда внизу, в корыте воображаемого зла. Таким образом, мы наверняка станем развлечением наших собственных фантазий, если только наш ум не сосредоточится на Боге в спокойном доверии и, следовательно, устойчивом и спокойном.
Стих 30 дает еще одну причину не только против беспокойства, но и против того нетерпеливого желания внешних вещей, которое является источником беспокойства. Если мы будем «искать» их, мы не сможем избежать беспокойства и сомнений. Такое искание, говорит Христос, есть чистое язычество. Народы мира, не знающие Бога, считают это своим главным благом и обеспечение их целью своей жизни. Если мы поступим так же, мы опустимся до их уровня. В чем разница между язычником и христианином, если у христианина те же предметы и сокровища, что и у язычника? Это вопрос, на который в настоящее время многим так называемым христианам трудно ответить.
Но главная причина всего остается напоследок. Многое из того, что предшествовало, могло бы быть сказано человеком, который имел лишь самую холодную веру в Провидение. Но великая и благословенная вера в Отца нашего Бога рассеивает всякую тревожную заботу. Как нам следует беспокоиться, если мы знаем, что у нас есть Отец на небесах и что Он знает наши нужды? Он признает наши претензии к Нему. Он удовлетворил потребности и пришлет припасы. Это широкая истина, простирающаяся далеко за пределы простых земных потребностей в пище и одежде. Мои желания, насколько Бог дал мне их почувствовать, являются пророчествами о дарах Божиих. Он сделал их дверями, через которые Он войдет и благословит меня. Как же тогда тревожная забота может смущать сердце, которое чувствует присутствие Отца и знает, что его пустота является поводом для дара божественной полноты? Доверие — единственный разумный характер для ребенка такого отца. Тревожная забота – это отрицание Его любви, знания или силы.
II. Стихи 31–34 указывают на истинное направление усилий и привязанностей, а также на истинный способ использования внешнего блага, чтобы обрести высшее богатство. Бесполезно говорить людям, чтобы они не направляли свои стремления и усилия на мирские вещи, если вы не скажете им о чем-то лучшем. Жизнь должна иметь какую-то цель, и разум должен обратиться к чему-то высочайшему благу. Единственный способ изгнать язычников, ищущих тленного блага, — это наполнить сердце любовью и стремлением к вечному и духовному благу. Изгнанный демон возвращается с отрядом, преследующим его по пятам, если только его дом не будет заполнен. Искать «Царство», считать своим высшим благом подчинение нашей воли и всего существа любящей воле Божией, трудиться ради полного подчинения ей, откладывать ради этого все земные наслаждения и считать их все, кроме потери, если мы сможем ее выиграть - это истинный способ победить мирские тревоги и единственный образ жизни, который не заслужит в конце концов строгого осуждения: «Ты дурак».
Это направление всех наших желаний и усилий на достижение Царства, которое представляет собой состояние управления волей Божией, должно сопровождаться радостной и смелой уверенностью. Как им следует бояться, чьи желания и усилия идут параллельно с «благоволением Отца»? Они ищут в качестве главного блага то, что Он желает, как Свое главное наслаждение, дать им. Тогда они могут быть уверены, что, если Он даст это, Он не удержит дары меньше, чем может быть необходимо. Он не «испортит корабль ради полпорции смолы» и не позволит Своим детям, которых Он сделал наследниками царства, умирать от голода на пути к своей короне. Если они могут довериться Ему в том, что Он даст им Царство, они, несомненно, смогут довериться Ему и в отношении хлеба и одежды.
Обратите также внимание на нежность этого «малого стада». Они могли бы испугаться, если бы противопоставили свою численность толпе мирских людей; но, будучи стадом, имеют пастыря, и этого достаточно, чтобы утихомирить тревогу.
Поиски и мужество должны увенчаться отказом от внешнего блага и использованием земных богатств таким образом, чтобы они обеспечили неисчерпаемое сокровище на небесах. Способ подчиниться этой команде зависит от обстоятельств. Для некоторых лучше всего буквальное исполнение; и сегодня есть больше христиан, чьи души были бы избавлены от сетей, если бы они расстались со своим имуществом, чем мы готовы поверить.
Иногда сдача скорее должна быть осуществлена путем сознательного посвящения и молитвенного использования богатства. Это каждый решает сам. Но что неизменно, так это обязанность ставить царство выше всего остального и все внешние богатства употреблять, как слуги Христовы, не для роскоши и самоудовлетворения, но как бы в Его глазах и для Его славы. Давайте не будем бояться верить тому, чему ясно учат Иисус и Его Апостолы, что богатство, потраченное таким образом здесь, хранится на небесах и что место христианина в будущей жизни зависит, среди прочего, от этого - как он использовал свои деньги здесь.
ЛУКА XII. 29. ТИШИНА ВО ВРЕМЯ ШТОРМА
«…И не сомневайтесь» (ЛУКА xii). 29.
Я думаю, что эти слова не передают большинству читателей никакой вполне определенной идеи. Запретная вещь не очень четко определена выражением, которое употребили наши переводчики, но исходный термин очень образен и точен.
Первоначально это слово означает «подниматься, подниматься как метеор», и постепенно оно означает «подниматься особым образом», а именно, как лодку швыряет в бурное море. Итак, в этом запрете есть картина, которую поймут рыбаки и люди, живущие на Галилейском море с его внезапными шквалами: «Не будьте разбросаны»; то на гребне, то во впадине волны.
Смысл, таким образом, по существу тот же, что и у предыдущих слов: «Не заботьтесь о своей жизни», с той разницей, что образы, которыми выражается запрещенное, различны, и что последнее изречение шире, чем бывший.
Первое запрещает «размышлять», под чем наш Господь, конечно, подразумевает не разумное предвидение, а тревожное предчувствие. И слово, которое Он использует, означающее, по сути, «отвлекаться или разрываться на части», передает поразительную картину того несчастного состояния, в которое приводит человека такая тревога. Ничто так не разрывает нас на части, как дурное предчувствие заботы. Тогда наш текст запрещает ту же тревогу, а также другие колебания чувств, происходящие от установки наших надежд и сердец на что-то, что может измениться; и его образное изображение страданий, которые следуют за тем, что мы привязываемся к тленному, - это бедный маленький кораблик, который то высоко на гребне волны, то внизу, в морской впадине.
Таким образом, оба образа указывают на беспокойство мирского, и хотя беспокойство заботы преобладает в одном, другой включает в себя нечто большее, чем просто заботу, и предупреждает нас, что всякая занятость просто творческими вещами, все нетерпеливые поиски того, «что вам есть или то, что вы будете пить», или, как более утонченные формы земного блага, влечет за собой наказание и страдания «вечного метания на бушующей волне». Всякий, кто выйдет в это море, обязательно подвергнется ударам. Кто сосредоточит свое сердце на неопределенности чего-либо ниже неизменного Бога, тот, без сомнения, будет отброшен от надежды к страху, от радости к печали, и его душа будет взволнована, когда его идолы изменятся, и его сердце будет опустошено, когда его идолы погибнут.
Наш Господь, говорим мы, запрещает нам так швыряться. Кажется, он считает, что в наших силах решить, будем мы или нет. Это звучит странно; можно придумать ответ: «Какой смысл говорить человеку, чтобы его не терзала буря?» Да ведь он ничего не может с этим поделать. Если море сильно поднимается, маленькая лодка не может спокойно лежать, как на гладкой воде. Не говорите мне о том, что вас нельзя трогать, пока вы не сможете сказать кувыркающемуся морю жизни: «Успокойся, успокойся!» и сделай это
"совсем забудьте о бреде,
Пока мирные птицы сидят, размышляя над очарованной волной».
Возражение в некотором роде обосновано. Должны быть перемены и колебания чувств. Но есть такая вещь, как «мир, существующий в сердце бесконечного волнения». Возможно, вы помните предпринятую несколько лет назад попытку построить пароход, в котором центральный салон должен был висеть совершенно неподвижно, в то время как внешний корпус корабля кренился и покачивался вместе с движущимся морем. Это была неудача, но теория была здравой и выглядела практичной. В любом случае, это притча о том, что может произойти в нашей жизни. Если бы я мог осмелиться, не выказывая непочтительности, модернизировать и таким образом проиллюстрировать это повеление нашего Господа, я бы сказал, что Он здесь велит нам делать во время нашего жизненного путешествия по бурному морю именно то, что корабль «Бессемер» был попыткой делать в своей области — так уравновешивать и контролировать колебания центральной души, чтобы, как бы ни тряслась внешняя жизнь, внутри мог оставаться неподвижный покой. Он прекрасно знает, что у нас должна быть ненастная погода, но Он хочет, чтобы мы противодействовали движению моря и сохраняли наши сердца в покое. «В мире будете иметь скорбь», но в Нем вы сможете иметь мир.
Он не желает, чтобы мы были слепы к фактам жизни, но хочет, чтобы мы приняли все факты в свое видение. Частичный взгляд на так называемые факты, безусловно, приведет к бурной смене надежды и страха, радости и печали. Но если вы примете их все во внимание, вы сможете быть спокойны и умиротворены. Ибо вот факт, столь же реальный, как проблемы и перемены в жизни: «Отец ваш знает, что вы имеете нужду в этом». Ах! осознание этого наполнит наши сокровенные сердца сладостным миром, что бы ни случилось во внешней жизни. Только примите все факты вашего состояния и примите слово Христово за величайшее и самое верное из всего — знание любящим Отцом о ваших нуждах, и нетрудно будет повиноваться повелению Христа и сохранять спокойствие, потому что вы сосредоточены на Нем.
Но теперь рассмотрите изложенное здесь учение относительно истинного источника волнений, которые запрещает наш Господь. Сама заповедь не проясняет этот вопрос, но контекст показывает нам истинное происхождение зла.
Первое, на что следует обратить внимание, это то, как замечательно наш Господь отождествляет эту тревогу и беспокойство, которые Он запрещает, с тем, что на первый взгляд кажется полной противоположностью, а именно со спокойствием и миром, которые Он также осуждает как совершенно плохие. Вся серия предостережений, частью которой является наш текст, начинается с истории о богаче, чья земля принесла обильный урожай. Его вина была не в том, что его метали с заботой и сомнительным умом, а как раз наоборот. Его грех заключался в том, что он сказал: «Душа, у тебя много добра лежит на многие годы; покойся, ешь, пей и веселись».
Обратите внимание, что наш Господь начинает с указания на великое безумие и великий грех такого покоя и упования на земные блага, а затем со словами «Поэтому говорю вам» Он обращается к противоположному полюсу мира. мирское чувство, и показывает нам, как оно хотя и противоположно, но все же связано. Предупреждение: «Не заботьтесь о жизни вашей» следует как вывод из картины безумия человека, который собирает сокровища для себя и не богатеет в Боге.
Другими словами, эти две ошибки родственны и в некотором смысле одинаковы. Богатый дурак, растянувшийся передохнуть на куче своих пожитков, и бедный дурак, мечущийся на волнах беспокойных мыслей, находятся, в сущности, под влиянием одного и того же безумия, хотя обстоятельства их противоположны и их настроения кажутся будь таким же.
Один человек — это просто другой, вывернутый наизнанку. Когда он богат и у него много внешних благ, он не беспокоится, потому что думает, что они высшие и вседостаточные. Когда он беден и ему не хватает их, он не имеет покоя, потому что думает, что они высшие и вседостаточные. Тревожная забота и удовлетворенное обладание, по сути, одно и то же. Человек, который говорит: «Моя гора стоит крепко», потому что у него есть много денег или чего-то подобного; и человек, который говорит: «О боже мой, что со мной будет?» потому что он думает, что ему мало, надо только поменяться обстоятельствами и они обменяются криками.
Одна и та же фигура бывает вогнутой или выпуклой в зависимости от того, с какой стороны на нее смотреть. Из одного он раздувается до округлой полноты; из другого оно зияет, как в пустом голоде. Таким образом, богатый дурак из предыдущей притчи и тревожный, обеспокоенный человек из моего текста — это один и тот же человек, рассматриваемый с противоположных сторон или поставленный в противоположные обстоятельства. Корень как остального одного, так и беспокойства другого — в переоценке внешнего блага.
Затем, еще дальше, обратите внимание, как наш Господь клеймит здесь это запретное колебание чувств как чистое язычество. За ним следуют наиболее значимые двойные причины нашего текста, предваряемые двойным «за». Первая причина такова: «Всего этого ищут народы мира»; второй: «Ибо Отец ваш знает, что вы имеете нужду в этом». Первое указывает на урок противоречия между таким беспокойством ума и положением учеников. Для чистых язычников это вполне естественно; для людей, которые не знают, что у них есть Отец Небесный, нет ничего странного или ненормального ни в заботах и тревогах, ни в погоне за богатством. Но для вас это является диаметральным противоречием всем вашим исповеданиям, вопиющим несоответствием всей вашей вере, категорическим отрицанием той великой истины, что у вас есть Отец, который заботится о вас, и что Его любви достаточно. Каждый раз, когда вы поддаетесь таким заботам или мыслям, вы опускаетесь на уровень чистого язычества. Это резкое высказывание. Твердая рука нашего Господа держит здесь острый рассекающий нож и беспощадными разрезами обнажает уродливую поросль. Мы даем осужденному множество почетных имен, таких как «откладывать на черный день», или «заботиться о будущем моих детей», или «делать вещи честными в глазах всех людей», и множество других, которыми мы приукрашиваем и золотим нехристианское мирское мышление.
Есть действия и чувства, которые правильно описываются такими фразами, которые совершенно правильны, и против них Иисус Христос никогда не говорил ни слова.
Но многое из того, что мы обманываем себя, называя разумным предвидением, является укоренившимся недоверием к Богу, и значительная часть практического язычества проникает в нашу жизнь под видом «должного благоразумия». Обычные правила мира называют многие вещи именами добродетелей, но, тем не менее, они остаются пороками.
Я не знаю, есть ли какая-либо область, в которой людям-христианам следовало бы больше быть настороже, чтобы не впасть в мертвящие противоречия, чем в этой области истинных пределов заботы о материальных благах и обеспечения будущей внешней жизни.
Тем из нас, особенно тем, кто занимается бизнесом и живет в наших больших торговых городах, приходится упорно трудиться, чтобы не опуститься до языческого уровня, который принят всеми сторонами. Такому человеку нелегко сопротивляться практическому убеждению, что деньги — это единственное, что ему нужно, и что он счастливый человек, заработавший состояние. Ложная оценка мирского блага витает вокруг нас, и мы должны быть начеку, иначе, прежде чем мы узнаем, где мы находимся, мы вдохнем одурманивающий яд и почувствуем, как его наркотическое влияние замедляет пульс и затуманивает сознание. око нашего духа. Нам нужна особая бдительность и молитва, иначе мы не избежим этой скрытой опасности, которая действительно для многих из нас является «мором, ходящим во тьме».
Так что не беспокойтесь об этих светских взглядах, ибо корень всего этого – языческое недоверие к вашему Отцу Небесному.
Тогда, наконец, у нас есть лекарство от любого волнения. Здесь Христос вкладывает в наши руки, в этой мысли: «Отец ваш знает, что вы имеете нужду в этом», единственное оружие, с помощью которого мы можем победить. Это настоящая пристань для бушующих духов, гавань, не имеющая выхода к морю, где они могут кататься, какие бы ветры ни дули и волны не разбивались за пределами бара.
Я заметил, что наш Господь здесь, по-видимому, дал указание, которому факты жизни помешали бы нам повиноваться, и так оно и было бы, если бы Он не указал нам на ту твердую истину, которая, если мы поверим в нее, удержит нас непоколебимо. Нет более бесполезной траты сил, чем увещевания обычного моралиста или предостережения против состояний чувств и образов ума. Наши эмоции частично находятся под нашим прямым контролем. Жизнь не может быть спокойной, если мы хотим быть такой. Но что мы можем сделать, так это подумать об истине, которая повлияет на наше настроение. Если вы сможете заменить ту мысль, которая порождает осуждаемую вами эмоцию, другой мыслью, она замолчит сама собой, как остановится веретено, если вы выключите пар, или мельничное колесо, если вы повернете поток в другом направлении. Итак, Христос дает нам великую мысль, которую мы должны лелеять, зная, что, если мы позволим ей честно играть в наших умах, мы обретем покой: «Отец ваш знает, что вы имеете нужду в этом». Наверняка этого достаточно для спокойствия. Почему мы должны или как можем беспокоиться, если верим в это?
'Он знает.' Какая чудесная уверенность в Его сердце и ресурсах скрыто в этом слове! Если Он знает, что вам нужно, вы можете быть совершенно уверены, что не захотите. 'Он знает'; и Его отеческое сердце является нашей гарантией того, что знать и восполнять наши нужды для Него — одно и то же; и Его глубокое сокровище неисчерпаемого добра является нашей гарантией того, что наша нужда никогда не выйдет за рамки Его полноты, и Он никогда, подобно нам, не увидит печали, которую Он не может утешить, потребности, которую Он не может удовлетворить.
Достаточно того, что Он знает; «Остальное само собой разумеется». Вся тяжесть забот сваливается с наших плеч, если мы однажды попадем в свет этой великой истины. Человек успокаивается среди всех перемен и бурь жизни не благодаря попыткам привести себя в спокойствие, не путем простого принуждения своих чувств посредством чистой силы воли, не путем игнорирования каких-либо фактов, а просто позволяя эта истина стоит перед его разумом. Оно рассеивает заботы, как тихая луна имеет силу своим мягким белым светом очистить целое небо, полное нагроможденной черноты.
Еще один практический совет относительно того, как выполнить это предписание, подсказывает контекст, который гласит: «Ищите прежде Царства Божия».
Лодка будет сильнее всего крениться, когда из-за отсутствия сильной руки у руля она попадает бортом в сторону течения моря. Там она лежит, раскачиваясь, как только может обрушиться удар волны, и дрейфует, куда бы ее ни унес ветер. Есть два направления, в которых она будет сравнительно устойчива; один, когда ее голова держится как можно ближе к ветру, а другой, когда она бежит против него. Либо все равно будет тише, чем мыть. Можем ли мы сделать из этого притчу? Если вы хотите, чтобы в вашем путешествии было как можно меньше качки и бросков, держите румпель крепко и крепко. Не оставляйте лодку лежать в морской котловине, а ведите ее прямо против ветра или как можно ближе к нему, насколько она сможет плыть. Другими словами, имейте определенную цель, к которой вы стремитесь, и держите прямой курс к ней. Так говорит нам здесь Христос. Не тревожьтесь, но ищите Царства. Определенное стремление к высшему благу заглушит низшие тревоги. Активные энергии, призванные в ежедневных усилиях привести все мое существо под власть суверенной воли Бога, избавят меня от толпы бурных желаний и дурных предчувствий. У меня не будет ни досуга, ни склонности беспокоиться о внешних вещах, когда я занят и поглощен поиском Царства. Так что «держитесь и держите курс прямо вперед», и все будет гладко.
Иногда нам также придется попробовать другой путь и бежать перед бурей, что опять-таки доставит нам минимум волнений. В переводе это звучит так: «Пусть ветра и волны иногда добиваются своего». Уступайте им в сладости подчинения и силе смирения. Даже когда все бурные ветры устремляются на поверхность моря, признайте в них посланников Божьих, «исполняющих слово Его». Подчинение — это не безудержная уступка буре, которая подбрасывает нас высоко и снова топит, как накатывают волны. Это освобождает нас от их власти, даже когда они сворачивают горы.
Тогда твердо верьте знанию вашего Отца; усиленно искать Царства. В тишине примите изменчивые методы Его неизменного провидения. Так ваши сердца будут храниться в мире среди бури жизни со счастливой мыслью: «Итак Он приводит их в желанную гавань».
Лука 12. 35, 36— СНАРЯЖЕНИЕ СЛУЖИТЕЛЬНЫХ
«Пусть чресла ваши будут препоясаны, и светильники ваши горят; 36. А вы подобны людям, надеющимся на своего Господа» (Лк. 12). 35, 36.
Эти слова должны волновать нас, как звук трубы. Но при длительном знакомстве они попадают в тупые уши и почти не производят никакого эффекта. Картина, которую они предлагают как эмблему христианского государства, поразительна. Полночь, большой дом без хозяина, хозяин дворца отсутствует, но его ждут, слуги заняты приготовлениями, каждый мужчина в своей мантии, заправленной до пояса, чтобы он не мешал его работе. работал, с лампой в руке, чтобы он мог видеть, как он занимается своими делами, и его взгляд всегда обращался к входу, чтобы уловить первый признак прихода своего хозяина. Это похоже на вашу христианскую жизнь? Если мы Его слуги, то именно такими нам и следует быть, имея три вещи: препоясанные чресла, зажженные светильники и ожидающие сердца. Это суровые испытания, торжественные заповеди, но великие привилегии, ибо блаженство, как и сила, и спокойный мир, что бы ни происходило, принадлежат тем, кто соблюдает эти предписания и имеет все это.
I. Препоясанные чресла.
Каждый ребенок знает длинное восточное платье; и что первым признаком того, что мужчина серьезно относится к какой-либо работе, будет то, что он должен собрать вокруг себя юбки и собраться с силами.
Христианское служение требует концентрации. Для этого нужно сосредоточить все силы человека на одной вещи, собрать воедино всю силу своей природы и связать ее нитями до тех пор, пока самые мягкие и рыхлые частицы ее не свяжутся вместе и не станут сильными. Почему! вы можете взять пригоршню ватного пуха, и если вы сожмете его достаточно сильно, он будет таким же твердым и тяжелым, как пуля, и полетит так же далеко, и будет обладать такой же проникающей способностью и силой удара. Причина, по которой некоторые люди бьют и не делают ничего, заключается в том, что они не собраны вместе и не укреплены сильной концентрацией.
Разница между людьми, добившимися успеха, и людьми, терпящими неудачу в обычных занятиях, ни в коем случае не столько интеллектуальна, сколько моральна; и нет ничего, что с большей вероятностью приведет к успеху, чем отдать всю свою сосредоточенную силу поставленной задаче. Если мы в чем-то преуспеем, мы должны сосредоточить на этом все свои силы. Только так мы подожжем что-либо, подобно зажигательному стеклу, действующему на солнечные лучи.
И может ли энергичная христианская жизнь развиваться при других условиях, кроме тех, которых требует энергичная жизнь обычного типа? Почему быть преуспевающим христианином должно быть легче, чем преуспевающим торговцем? Почему в сфере высших богатств и собственности не должен действовать тот же самый закон, который правит в сфере низших? «Препоясайте чресла ума вашего», — говорит Апостол, повторяя здесь слово Учителя. Первым условием истинного служения является то, что вы должны совершать его с концентрированной силой.
Есть еще одно требование, или, скорее, другая его сторона, выраженная на рисунке. Одна из причин, по которой мужчина подворачивал свою мантию вокруг талии, когда ему нужно было сделать что-то, требующее всей его силы, заключалась в том, что она могла не зацепиться за выступающие предметы и не удержать его. Концентрация и то, что я могу назвать отстраненностью, идут рука об руку. Чтобы было одно, должно быть и другое. Они требуют друг друга и, по сути, являются лишь двумя сторонами одной и той же вещи, рассматриваемой в отношении внешних препятствий или рассматриваемой в отношении отношения различных частей человеческой природы друг к другу.
Обратите внимание, что Лука непосредственно предваряет этот текст словами: «Продайте, что имеете, и подайте милостыню; обеспечьте себе сумки, которые не ветшают, сокровище на небесах, которое не ослабевает, куда ни вор не приближается, ни моль не портит. Ибо где сокровище твое, там будет и сердце твое. Пусть ваши чресла будут препоясаны». То есть не позволяй своим привязанностям разбредаться куда угодно и повсюду, но собери их вместе, и чтобы ты мог собрать их вместе, сними с себя одежду из шипов и шипов, которые цепляют тебя, когда ты проходишь, и опоясай длинные струящиеся юбки. близко к себе, чтобы они не были пойманы этими препятствиями. Христианская жизнь не достойна жить иначе, как при условии освобождения себя от зависимости от идолопоклонства или стремления к тленным вещам. Урок моего текста такой же, как и торжественный урок, который возлюбленный Апостол заострил свои нежные уста, чтобы произнести: «Кто любит мир, в том нет в нем любви Отчей». «Препоясайте чресла свои», отделите сердце, желание, усилие от бренных вещей и поднимите их над мимолетными сокровищами и пустыми обманчивыми искрами драгоценностей земли и поместите их на реальности и вечности по правую руку Бога. «Ибо где сокровище, там будет и сердце», и только то сердце никогда не может быть пронзено разочарованием или обескровлено потерями, чье сокровище так же надежно, как Бог, и вечно, как Он Сам. «Пусть ваши чресла будут препоясаны».
И затем предлагается еще одна вещь, которая является следствием этих двух. Препоясывание чресл — это не только символ сосредоточения и отрешенности, но и того, для чего необходимы сосредоточение и отстраненность, а именно. оповещение о готовности к работе. Слуга, стоящий перед своим господином с туго застегнутым поясом, показывает тем самым, что он готов бежать, когда и куда ему прикажут. Наши чресла препоясаны не только для того, чтобы придать силу нашему телу, но и для того, чтобы, имея силу, приданную нашему телу, мы могли быть готовы ко всякой работе. То, что необходимо для всякого добросовестного исполнения долга любого слуги, более всего необходимо для исполнения высочайшего долга и благороднейшего служения Господину, имеющему право командовать всем нашим служением.
В Писании есть три символа, ко всем из которых применима эта метафора. Солдат, прежде чем броситься в бой, проделывает еще одну дырку в своем кожаном ремне, чтобы придать силы позвоночнику и почувствовать себя всем собранным для смертельной борьбы, и солдату-христианину приходится сделать то же самое. «Итак станьте, препоясав чресла ваши истиной».
Путешественник, прежде чем отправиться в свой долгий путь, опоясывается и собирает вокруг себя свои одежды; и мы должны «с упорством проходить предлежащее нам поприще»; и никогда не сделаем этого, если наша одежда, какой бы изысканной вышивкой она ни была, развевается у наших ног и мешает нам, когда мы пытаемся бежать.
Слуга должен быть краток, препоясан для своего дела, как Господин, приняв на Себя образ раба, «взял полотенце и препоясал Себя». Его слуги должны последовать Его примеру, отказаться от ненужной одежды и взять на себя символ служения. Итак, как солдаты, паломники, слуги, условием нашей работы является препоясывание чресл.
II. Далее должны быть горящие светильники.
Если мы последуем аналогии с символикой Священного Писания, то этому символу принадлежит значение, что делает его вполне достойным стоять рядом с первым. Помните первое увещевание Христа в Нагорной проповеди, последовавшее сразу за Заповедями блаженства: «Вы — соль земли, вы — свет мира». Мужчины не зажигают свечу, а ставят ее под спуд. Пусть ваш свет так сияет перед людьми, чтобы они могли видеть ваши добрые дела». Если мы применим этот ключ для расшифровки иероглифов, то горящие светильники, которые должны нести во тьме подпоясанные слуги, представляют собой всю сумму видимых деяний христианского народа, от которых может сиять сияние чистоты и доброты: «Так сияет доброе дело в этом порочном мире». Светильник, который должен нести христианский слуга, — это символ, освещенный свыше (ибо это зажженная лампада, а свет получен), и излучающий сияние в окружающую темную полночь, что говорит о гостеприимном приеме и хорошем настроении в освещенный зал внутри.
Итак, какова связь между этим проявлением блестящего и чистого христианского характера и предыдущим увещеванием? Зачем это, если ты не препояшешь чресла свои, светильник твой погаснет. Без концентрированных усилий, постоянно повторяющейся отстраненности и ежедневно обновляемого «Господи!» вот я, пошли меня», у бдительного и готового слуги не будет ни блеска жизни, ни красоты характера, но тьма оккупирует проявление христианской благодати. Подобно тому, как часто в зимние ночи звезда вдруг потемнеет, и мы не знаем почему, но между нами и ею встало какое-то тонкое парообразное облако, невидимое само по себе, но достаточное, чтобы затуманить ее яркость, так и потемнение постигнет христианина. характер, если не будет постоянной концентрации и отстраненности. Вы хотите, чтобы ваш свет горел? Вы подстригаете их — хотя это странная смесь метафор — вы подстригаете их, когда препоясываете свои чресла.
III. Наконец, ожидающие сердца.
Ожидание не зависит от теорий о хронологии пророчеств. Воля Христа состоит в том, чтобы, пока Он не придет, мы не знали «ни дня, ни часа». Мы можем, как, я полагаю, большинство из нас, верить, что умрем до Его пришествия. Будь так. Это не должно влиять на позицию ожидания, поскольку по сути одно и то же, приходит ли Христос к нам или мы идем к Нему. И определенная неопределенность конца нашей индивидуальной связи с этим мимолетным миром стоит в таком же отношении к нашим надеждам, как и пришествие Учителя, и должна иметь аналогичный эффект на нашу жизнь. Каковы бы ни были наши ожидания относительно буквального пришествия Господа, это будущее должно быть очень прочным, очень реальным, очень близким к нам в наших мыслях, привычным предметом созерцания и всегда действующим на наши сердца и поведение.
Ах! если мы никогда или редко и тогда с грустью смотрим в будущее и созерцаем нашу встречу с нашим Учителем, я не думаю, что у нас есть много шансов на то, что наши чресла будут препоясаны, или наши светильники будут гореть.
Великий мотив для сосредоточения, отстраненности и бдительности в служении, а также для проявления ярких достоинств христианского характера можно найти в созерцании двух пришествий Господа. Мы должны всегда смотреть назад на Крест, вперед на Престол и вверх на Христа, то же самое в отношении обоих. Если мы всегда будем иметь в виду наше собрание с Ним, то мы будем готовы отдать Ему все, удалиться от всего иного ради превосходства Его познания; и все, что Он повелит, делайте с радостью и веселием.
Причина, по которой такая огромная и жалкая часть исповедующих христианство не закреплена и не опоясана, а их светильники дают такое дымное, дурно пахнущее и грубое сияние, заключается в том, что они мало оглядываются назад на Крест и меньше смотрят вперед, к Великому Свету. Белый Трон. Но эти два торжественных и родственных зрелища гораздо более реальны, чем вульгарные и навязчивые иллюзии того, что мы называем настоящим. Это тень, это реальность; это всего лишь мимолетное живописное зрелище, подобное вспышке северного сияния ночью на зимнем небе; это неподвижные, тревожные звезды, которые направляют наш курс. Поэтому отвернемся от лживого настоящего с его малостью и ложностями и посмотрим назад, на Умершего, вперед, на Грядущего. И по мере того, как мы питаем нашу веру двойным фактом, историей и надеждой, что Христос пришел и что Христос придет, мы обнаружим, что всякая преданность оживится, и вся искренность побудится к рвению, а тусклый свет воспламенится сиянием и славой.
Он появляется в одном из двух персонажей, которые лежат здесь рядом, как и есть на самом деле. К ожидающим слугам Он приходит как Господин, который препояшется и выйдет и будет служить им; к тем, кто не ждет, Он приходит как вор, не только из-за внезапности и нежелательности Своего пришествия, но и как крадя у них то, что они хотели бы сохранить, и утаскивая у них многое, чего им никогда не следовало бы иметь. И от нас самих зависит, придет ли Он к нам, ожидая, наблюдая, служа и свидетельствуя о Нем, как наша Радость или как наш Ужас и наш Судья.
ЛУКА XII. 37. СЛУГА-ГОСПОДЬ
Истинно говорю вам, что Он препояшется, и посадит их, и выйдет, и будет служить им (ОТ ЛУКИ 12). 37.
Никто бы не осмелился сказать это, кроме Иисуса Христа. Ибо, конечно, как бы ни были разнообразны и чудесны проблески, которые мы видим в Новом Завете об отношении к Нему совершенных душ на небесах, ни один из них не проникает глубже, не поднимается выше и не говорит более безграничного благословения, чем такие слова. Вполне возможно, что Христос сочтет необходимым предварить их торжественным утверждением, которое всегда в Его устах как бы выразительным пальцем указывает или подчеркивает то, что Он собирается провозгласить. «Истинно говорю вам», если бы у нас не было Его собственного слова для этого, мы могли бы колебаться, чтобы поверить. И хотя у нас есть Его собственное слово для этого и мы не колеблясь верим, нам не следует его понимать или исчерпать, но с любовью, благоговением и смирением, потому что мы знаем это лишь частично, попытаться проникнуть в непостижимую глубину такого слова. «Он препояшется и посадит их есть; и выйди и послужи им».
I. Затем мы имеем, прежде всего, чудесное откровение
Слуга-Господин.
Ибо имя достоинства снова и снова употребляется в ближайшем контексте и тем самым делает еще более чудесным предположение об обещании служения.
И эти слова примечательны не только тем, что они так тесно соединяют воедино две антагонистические идеи, как мы их себе представляем, — правления и служения, власти и подчинения, но и потому, что они с такой исключительной детализацией касаются всех стадий черной службы. которое Монарх берет на себя. Во-первых, опоясывание, принявшее наряд слуги; затем проводят удивленных и молчаливых гостей к диванам, где они могут откинуться; затем приход к ним, когда они таким образом отдыхают за столом, и удовлетворение их нужд и удовлетворение всех их потребностей. Это напоминает нам о чудесной сцене в Евангелии от Иоанна, где мы соединили вместе, таким же тесным и взаимозависимым образом, две мысли о достоинстве и служении: «Иисус, зная, что Отец отдал все в руку Его, и что Он пришел от Бога и взошел на небо», воспользовался своим сознанием и Своим неограниченным и всеобщим владычеством так, что «Он снял одежды Свои, и взял полотенце, и препоясал Себя, и омыл ноги ученикам»; таким образом обучая тому, чему учит наш текст в еще одной форме: что высшая власть означает самое низкое служение, что цель власти - благословение, что самый знак и знак достоинства - это наклониться, и что корону Вселенной носят Тот, кто является Слугой всем.
Но помимо этой общей идеи, которая применима ко всем божественным действиям и особенно к земной жизни Того, Кто пришел не для того, чтобы Ему служили, а чтобы послужить, текст представляет особые проявления служения любви и силы Христа, которые зарезервированы для неба и контрастируют с землей. Господь, Слуга, препоясывается. Это соответствует предыдущей заповеди: «Пусть будут препоясаны чресла ваши», и в некоторой степени затрагивает ту же самую тему и предполагает ту же идею. Со всем благоговением и смиренно следуя мыслям, которые Христос дал нам словами, можно осмелиться сказать, что Он собирает все Свои силы воедино в напряженном труде для благословения Своих прославленных слуг, и что метафора не только выражает для нас Он взял на Себя скромную должность, но также и использование всего, чем Он является и что имеет там на небесах, для благословения блаженных, сидящих за Его столом.
Здесь, на земле, когда Он принял форму Слуги при входе в человечество, это сопровождалось лишением Себя Своей славы. В символическом эпизоде в Евангелии от Иоанна, о котором я уже упоминал, Он снял Свою одежду, прежде чем обернуть Себя знаком служения. Но в этом чудесном служении прославленного Господа нет необходимости жертвовать, прежде чем Он будет служить, но вся божественная слава, которая освещает Его человечность и благодаря которой Он, наш Брат, является Царем царей и Господом Вселенной, используется Им для этой великой, благословенной цели — радовать и восполнять нужды совершенных духов, ожидающих Его пищи. Его препоясывание Себя для служения выражает не только смирение Его величия и благотворность Его силы, но и то, что Он использует все, что Он имеет и чем является, для благословения тех, кого Он хранит и благословляет.
Думаю, нет нужды напоминать вам, как в этой же чудесной картине Господа-Слуги учат вечному — если можно так сказать, возросшему — смирению коронованного Христа. Когда Он был здесь, на земле, Он был кротким и святым; превознесенный на небесах, Он, если возможно, кротче и еще более смирен, потому что Он склоняется с более высокой высоты. То же самое любящее, нежное, милостивое сердце, хранящее все свои сокровища для своих братьев, есть сердце, которое теперь препоясано золотым поясом владычества, а когда-то было опоясано грубым полотенцем раба. Христос — навеки Слуга, потому что Он навеки Господь уповающих на Него. Давайте узнаем, что служение – это власть; что «тот, кто главный среди нас», тем самым обязан быть «слугой» и помощником «всех».
II. Обратите внимание, слуги, которым прислуживают, и служат.
Есть две или три очень простые идеи, подсказанные великими словами моего текста относительно состояния тех, кому Господь таким образом служит и кого ожидает. Мне нет нужды их расширять, поскольку они всем нам знакомы, но позвольте мне лишь коснуться их. «Он заставит их сесть за пищу». Это слово, как многие из вас знают, на самом деле подразумевает более спокойное отношение: «Он заставит их возлечь за мясом». Какой контраст с картиной тяжелого труда и усилий, которая только что была нарисована в повелении: «Пусть чресла ваши будут препоясаны, и светильники ваши горят, и вы сами — как люди, ожидающие своего Господа!» Здесь необходимо собрать все силы и тщательно следить за светом среди тьмы и порывов ветра, которые грозят его задуть, и каждое ухо должно быть прислушивающимся, и каждый глаз должен быть напряжен для пришествия Господа. , чтобы не было неподготовленности или задержки с открытием ворот. Но тогда напряжение снимается и чресла развязываются, ибо нет нужды в болезненных усилиях, и светильники, которые тускло горят и требуют ухода в зловонном воздухе, откладываются в сторону, и «ни одна свеча им не нужна, ибо Господь есть свет его'; и нет более напряженного прислушивания к первым шагам Грядущего, ибо Он пришел, и ожидание превращается в общение и плоды. Напряженные мышцы могут расслабиться, и вместо усилий и усталости наступит покой на приготовленных Им успокаивающих ложах. Как бы ни была эта мысль, изношенная и старая, как холмы, она приходит к нам, труженикам, с все новым освежением, как дуновение свежего воздуха или отблеск далекого дневного света на вершине шахты к шахтеру, скрюченному на работе. во тьме. Каким свидетельством является драгоценность этого представления о будущем блаженстве как отдыхе для всех нас перед бременем тяжелого труда и болью, утомленными сердцами, которые мы все несем! Тогда одежды могут распуститься, потому что не стоит бояться ни загрязнения от золотой мостовой, ни задержания от шипов и шипов, ни работы, которая настолько тяжела, что является тяжелым трудом, или настолько нежелательна, что причиняет боль. Есть отдых от труда, забот, перемен и страха утраты, от путешествий и страданий, от утомленных членов и еще более утомленных сердец, от борьбы и греха, от всего, что делает жизнь беспокойной.
Кроме того, это великое обещание гарантирует нам удовлетворение всех потребностей, которым разрешено сохраняться лишь на время, достаточное для того, чтобы появилась способность получать вечную и всенасыщающую пищу, которую Христос дает успокоенным слугам. Хотя «они больше не голодают», у них всегда будет аппетит. Хотя они «больше не жаждут», они всегда будут желать более глубоких глотков источника жизни. Желание – это одно, желание – это другое. Тоска – это боль, желание – это блаженство; и то, что мы будем хотеть и осознавать, что нуждаемся, с нуждой, которая живет лишь мгновение, прежде чем на нее хлынет и затопит ее, — это одно из блаженств, на которое мы осмеливаемся рассчитывать. Здесь мы живем, измученные желаниями, стремлениями, потребностями, целым зверинцем голодных ртов, визжащих внутри нас и требующих еды. Там мы ожидаем Господа, и Он дает часть в свое время.
Картина в тексте несет в себе все праздничные идеи света, общества, радости и тому подобного, на которых мне нет нужды останавливаться. Но позвольте мне напомнить вам об одном контрасте. Служение Христа, когда Он был слугой здесь, на земле, символизировалось омовением ног Своих учеников, действием, которое было частью подготовки гостей к пиру. Служение Христа на небесах состоит не в омовении, ибо «омытый чист там до последней капли воды», и во веки веков, – но в преподнесении Своим гостям того обильного пиршества, для которого служение и очищение земли были лишь подготовка. Слуга Христос служит нам здесь, омывая нас от наших грехов Своей собственной кровью, как в одном начальном акте прощения, так и посредством постоянного применения этой крови к пятнам, образовавшимся на грязном пути жизни. Господь и Раб служит Своим слугам на небесах, ведя их, очищенных к Своей трапезе, и наполняя каждую душу любовью и Собою.
Но помните, что это только половина дела. Здесь наш Господь не дает нам полного представления о возмездии небес, Он рассказывает нам лишь один из их аспектов. Покой, общество, радость, удовлетворение — все это правда. Но небеса – это не лежание на ложах и вкушение пиршества. В том же Евангелии есть и другое употребление этой метафоры, которое на первый взгляд кажется противоречащим этому. Наш Господь сказал: «Кто из вас, имея раба, который пашет или пасет скот, скажет ему, когда он придет с поля, иди и садись есть есть, и не скажет ему лучше: приготовь которым я смогу ужинать, и подпоясываться, и служить мне, пока не буду есть и пить; а потом ты будешь есть и пить». Эти два представления не противоречат друг другу. Сложите две половинки вместе, как две картинки в стереоскопе, и, как вы посмотрите, они сольются в один цельный образ, одна часть которого — отдых за столом пиршества, а другая часть — вход в Небеса – это не прекращение, а изменение служения. Там, на пашне, была грязная, холодная, грязная работа, и когда человек возвращается в грязной, мокрой одежде и с утомленными конечностями, сменой занятия становится отдых. Лучше, чтобы его заставили «приготовить, что мне есть и пить», чем сказать, чтобы он сидел и ничего не делал.
Итак, слуги служат, и слуги служат. И эти два представления не противоречат друг другу, а дополняют понятие совершенного блаженства. Ибо помните, если мы можем осмелиться так сказать, что та же самая причина, которая заставляет Христа Господа служить Своим слугам, заставляет слуг служить Христу Господу. Ибо любовь, лежащая в основе их отношений, сама по себе является жизненным дыханием, делающим доброту и добро своим объектам, и мы не знаем, будет ли более благословенно для любящего сердца служить сердцу, которое оно любит. Итак, Слуга-Господь и слуги, служащие и служащие, движимы одним и тем же мотивом и радуются обмену служебными обязанностями и знаками любви.
III. Отмечайте земное служение, ведущее к небесному покою.
Я уже говорил о земном служении Христа и напоминал вам, что необходимо, прежде всего, принять участие в Его очистительном деле через Его кровь и Его Дух, обитающий в нас, прежде чем мы сможем участвовать в Его высочайшем служении Его слуги на небесах. Но здесь, на земле, есть и наше служение, которое должно предшествовать получению нами доли в обещанных здесь чудесах. И характер этого служения ясно изложен в предыдущих словах: «Блаженны те рабы, которых Господь, придя, найдет» – что делают? Пытаетесь сделать себя лучше? Стремитесь к соответствию Его заповедям? Нет! «Кого Господь, придя, застанет наблюдающим». Именно характер, а не поведение, и поведение только как показатель характера – характер, а не дела – позволяет Христу в будущем быть нашим Слугой-Господом. И характер более определенно описан в прежних словах. Чресла препоясаны, огни горят, и ожидание, рожденное любовью. Сосредоточенность и отстраненность от земли, выражаемые препоясанными чреслами, чистота и святость характера и жизни, которые символизируются горящими огнями, а также ожидание, которое желает и не уклоняется от Его пришествия в Его Царстве, чтобы будь Судьей всей земли — все это, будучи построено на принятии Христом служения омовения, готовит нас к участию в Господнем служении праздника и делает возможным, что и мы будем из тех, к кому Господь, в тот день придут с радостью и дарами. «Блаженны слуги, которых Господь найдет такими бдительными».

ЛУКА XII. 37, 43 и 44 — СЛУГИ И УПРАВЛЯЮЩИЕ ЗДЕСЬ И В ПОСЛЕДНЕМ
«Блаженны рабы те, которых Господь, придя, найдет бодрствующими: истинно скажу вам, что Он препояшется, и посадит их, и выйдет, и будет служить им.
Блажен тот раб, которого Господь его, придя, найдет делающим так. 44. Истинно говорю вам, что Он поставит его правителем всего, что он имеет. ЛУКА XII. 37, 43 и 44.
Вы, конечно, заметите, что эти два отрывка по форме строго параллельны. Наш Господь, очевидно, желает, чтобы они бежали бок о бок и были взяты вместе. Различия столь же значительны и поучительны, как и сходства, и их силу можно лучше всего выявить, просто напомнив в одном-двух предложениях повод для произнесения второго из двух отрывков, которые я взял для своего текста. . Когда наш Господь закончил Свою предыдущую речь и увещевания, Петр, что характерно, задал весло, задав вопрос: «Относятся ли эти заповеди к нам, Апостолам, или ко всем», ко всему составу учеников? Наш Господь признает это различие, признает в Своем ответе, что «мы», Двенадцать, были ближе к Христу, чем основная масса Его последователей, и отвечает на вопрос Петра, повторяя то, что Он сказал, в несколько иной форме. Он уже говорил раньше о слугах. Теперь Он говорит о «управителях», потому что Апостолы действительно находились в таком отношении к другим ученикам, будучи действительно рабами, как и остальные члены семьи, но рабами, обладающими определенной властью по назначению Учителя и уполномоченными обеспечивая питание, что, конечно же, означает религиозное обучение, своих собратьев-служителей.
Итак, обратите внимание, что первое благословение адресовано «слугам», второе — слугам, которые являются «управляющими». Первое увещевание требует, чтобы, когда придет Мастер, Он увидел, что слуги наблюдают; второй требует, чтобы, придя, Он увидел управителей, выполняющих свою работу. Первое обещание награды дает уверенность в том, что сторожевые слуги будут приняты в доме и их будет ждать сам Хозяин; второй дает уверенность в том, что верный управитель будет повышен до более высокой должности. Все мы — слуги, и все мы, если мы христиане, — домостроители многоразличной благодати Божией.
Итак, из этих двух отрывков, объединенных таким образом, как задумал наш Господь, мы извлекаем две вещи: двойной аспект жизни на земле — бдительность и труд; и двойная надежда на жизнь на небесах – покой и правление. «Благословен тот раб, которого Господь его, придя, застанет бодрствующим». «Благословен тот управитель, которого Господь его, придя, найдет» — не просто наблюдая, но — «делая так».
I. Здесь предписывается двойное отношение.
Первая идея бдительности — бодрствовать; а второй высматривает что-то приближающееся. Обе эти концепции переплетаются как в использовании нашим Господом метафоры бодрствующего слуги, так и в ее отголосках, которые мы в изобилии находим в апостольских посланиях. Прежде всего, нужно не уснуть всю усыпляющую ночь, когда все так и манит подремать. Даже мудрые девы с подстриженными светильниками и препоясанными чреслами в некоторой степени поддаются сонному влиянию, окружающему их, и, подобно неразумным, дремлют, хотя сон этих двух классов различен. Христиане живут среди порядка вещей, который искушает их закрыть глаза своего сердца и разума на всю реальную и невидимую славу над и вокруг них, и которая может быть внутри них, и жить ради сравнительно презренного и тривиальные вещи этого настоящего. Подобно тому, как когда человек спит, он теряет сознание твердых внешних реальностей и переходит в фантастический мир своих собственных представлений, которые не имеют соответствия во внешних фактах и исчезнут, как
«Безосновная ткань мечты,
Если только петух пропоет,
так и люди, осознающие только нынешнюю жизнь и видимые вещи, хотя они и гордятся тем, что бодрствуют, в глубине своего существа крепко спят и имеют дело с иллюзиями, которые пройдут и уйдут. ничего позади, как и люди, которые лежат, мечтая, на кушетках и воображают, что усердно работают. Бодрствовать; это первое; что, будучи переведено на простой английский язык, указывает именно на то, что, если мы не приложим непрерывных усилий для того, чтобы твердо постичь Бога и Христа и все невидимое великолепие, заключенное в этих двух именах, то это так же верно, как и мы. живя, мы потеряем контроль над ними и впадем в наркотический и болезненный сон, в который погружено так много людей вокруг нас. Иногда кажется, будто небо над нами проливает на нас наркотики, настолько глубоко основная масса людей не осознает реальности и одурманена иллюзиями сна.
Сначала бодрствуйте, а затем позвольте бодрствующему, широко открытому глазу смотреть вперед. Именно различие, так сказать, характерная черта и отличие христианского понятия жизни состоит в том, что оно переносит центр тяжести из настоящего в будущее и делает будущее гораздо более важным, чем то, что произойдет. есть или что было. Ни один человек не сможет жить на высоте своих христианских обязанностей или привилегий, если перед ним не предстанет в качестве самой цели и задачи всей его жизни то, что никогда не может быть реализовано, пока он не пройдет за завесу и не успокоится в «тайное место Всевышнего». Жить ради будущего – это, с одной стороны, само определение христианина.
Но текст напоминает нам о конкретной форме, которую должно принять это предвкушение будущего. Не нам, как людям в мире, связывать свои надежды на будущее с абстрактными законами прогресса человечества, эволюции видов, постепенного улучшения мира и тому подобного. Все это может быть правдой: я ничего о них не говорю. Но что нам нужно наполнить наше будущее, так это то, что «Тот же самый Иисус придет таким же образом, каким вы видели Его уходящим». Прискорбно, что любопытные хронологические спекуляции так часто дискредитировали эту великую центральную надежду Церкви, которая, по сути, совершенно независима от них; и что, поскольку люди затуманились в толковании таких символов, как звери, и лошади, и трубы, и печати и тому подобное, христианская Церковь в целом должна так слабо держаться той великой истины, без которой, как кажется, для меня истина, которую многие из нас склонны считать исключительной, теряет половину своего значения. Ни один человек не сможет правильно понять все содержание благословенного возвещения: «Христос пришел», если не закончит предложение словами «и Христос придет». Блажен «тот раб, которого Господь, придя, найдет бодрствующим».
Конечно, мне нет нужды напоминать вам, что многое из того, чем драгоценно второе пришествие Господа и является предметом надежды для мира и Церкви, реализуется человеком в статье смерти. Придет ли Христос в мир или я попаду на небо, главное, чтобы там произошло соединение и общение, царствование праведности и мира, блаженство небесного государства. Итак, дорогие братья, именно из-за неопределенности, которая окутывает будущее и которую мы часто поддаемся искушению сделать причиной того, чтобы выбросить из головы его предвкушение, мы должны тем более серьезно следить за тем, чтобы мы всегда придерживались этой цели. перед нами, и будет ли оно достигнуто Его пришествием к нам или нашим пришествием к Нему, предвосхищайте силой осознания веры, схватывающей твердые слова Откровения, невообразимое и — пока оно не будет испытано — неизреченное блаженство, явленное в эти великие, простые слова: «Так всегда будем с Господом».
Но затем взгляните на второй из представленных здесь аспектов христианского долга: бдительность должна вести к усердному труду.
Искушение для любого, кто очень занят надеждой на какие-то великие перемены и улучшения в ближайшем будущем, состоит в том, чтобы быть беспокойным, неспособным приступить к своей работе и поддаться отвращению к рутинным повседневным обязанностям. Если бы какой-нибудь человек, который держал маленькую свечную лавку на глухой улице, ожидал, что завтра станет королем, он вряд ли стал бы с большим усердием заботиться о своем бедном ремесле. Итак, во втором послании апостола Павла – к Фессалоникийцам – мы находим, что ему пришлось столкнуться, насколько это было возможно, со склонностью надежды вызывать у людей беспокойство и настаивать на этой мысли – что является тем же уроком, что и учили нас вторым нашим текстом, что если человек надеется, то он должен со спокойной работой трудиться и есть свой хлеб и не поколебаться умом.
«Блажен тот раб, которого Господь его, придя, найдет делающим так». Может показаться скромным занятием раздавать семье рабов горсти хлеба и горшки с черным бульоном, когда управляющий ожидает приезда хозяина дома, и каждый его нерв трепещет от предвкушения. Но это успокаивающая работа, и это благословенная работа. Лучше, если человек окажется выполняющим самые домашние обязанности в результате своих великих ожиданий прихода своего Учителя, чем если он будет суетливым и беспокойным и будет смотреть только на эту мысль до тех пор, пока она не сделает его неподходящим для его обычных задач. Кто это был тот, кто сидел и играл в шахматы, и какой-то возмущенный ученик обратился к нему с вопросом: «Что бы вы сделали, если бы Иисус Христос пришел, а вы играли в свою игру?» ответил: «Я бы закончил»? Лучший способ для управителя быть готовым к Учителю и показать, что он наблюдает, — это показать, что он «выполняет» скромную задачу своего управления. Две женщины, которые в ту ночь сидели на корточках по обе стороны жернова и помогали друг другу крутить рукоятку, были на правильном месте, и у той, которую взяли, не было причин сожалеть, что она не была занята более религиозно. Бдительный слуга должен быть трудолюбивым слугой.
II. А теперь я потратил слишком много времени на эту первую часть моего выступления; поэтому я должен кратко изложить второе. Вот два аспекта небесного государства: покой и правление.
«Истинно говорю вам: Он препояшется, и посадит их, и выйдет, и будет служить им». Я не знаю, есть ли во всем Писании более чудесное обетование, в котором больше света таится во тьме, чем это. Иисуса Христа по-прежнему можно найти на небесах в «образе раба». Как здесь Он препоясал Себя полотенцем смирения в горнице, так и там Он препоясывается ризами Своего царственного величия и употребляет все силы Свои для питания и блаженства рабов Своих. Его вечный девиз: «Я среди вас как служащий». На земле Его служением было омовение ног Своих учеников; на небесах чистая нога не запятнана и не нуждается в тазике; но на небесах Он по-прежнему служит, и служит, накрывая стол, и, как мог бы делать король на некоторых торжественных пирах, прислуживая изумленным гостям.
Я ничего не говорю обо всех замечательных идеях, которые собираются вокруг этой знакомой, но неуместной эмблемы праздника. Покой, в отличие от препоясанных чресл и томительного ожидания полуночной стражи; питание и удовлетворение всех желаний; радость, общество — все эти вещи, и кто знает, сколько еще, что нам придется дойти до этого, чтобы понять, заключаются в метафоре: «Блажен тот раб», которому служит Господин и питается Его присутствием?
Но современные популярные представления о будущей жизни слишком преимущественно сосредоточились на этой ее стороне. Это чудесное признание «усталости, лихорадки и беспокойства», голода и одиночества земного опыта: мысль о небесах, как противоположность всем этим вещам, почти поглотила другую мысль, с которой наш Господь связывает это здесь. Он не хотел, чтобы мы думали только об отдыхе. С этим представлением, столь увлекательным для нас, утомленных и обремененных, он соединяет другую административную власть. Он поставит его «над всем, что у него есть».
Стюард получает повышение. «На двенадцати престолах судить двенадцать колен Израилевых» — это должны быть сиденья, и это должно быть занятием Двенадцати. «Ты был верен в малом; Я сделаю тебя правителем многих вещей». Отношения между земной верностью и небесным служением по сути такие же, как и между различными этапами нашей работы здесь. Награда за работу здесь — еще больше работы; более широкое поле деятельности, большие возможности. И какая глубина власти, нового достоинства, царского превосходства кроется в этих торжественных и таинственных словах, я не знаю: «Он поставит его выше всего, что он имеет». Мой союз со Христом должен быть настолько тесным, что все Его принадлежит мне, и я хозяин этого. Но во всяком случае мы можем сказать, что верность здесь ведет к большему служению там; и что ни одна из способностей и способностей, которые были развиты в нас здесь, на земле, не будет нуждаться в сфере, когда мы перейдем туда.
Итак, пусть бодрствование приведет к верности, а бдительная верность и преданная бдительность приведут к покою, которое есть деятельность, и к правилу, которое есть покой.
ЛУКА XII. 49. ОГОНЬ НА ЗЕМЛЕ
«Я пришел ниспослать огонь на землю; и что буду, если оно уже зажжено!» (ЛУКА XII). 49.
Здесь мы имеем один из редких взглядов нашего Господа на Его сокровенное сердце, Его мысли о Своей миссии и Его чувства по этому поводу. Если бы знакомство не ослабило впечатления и не притупило остроту этих слов, какими поразительными они показались бы нам! «Я пришёл» — значит, Он был до того, как пришёл, и Он пришёл по Своему собственному добровольному действию. Еврейский крестьянин говорит, что Он собирается поджечь мир – и Он сделал это. Но торжествующая уверенность и сознание большой всемирной миссии затенены в следующем пункте. Мне не нужно беспокоить вас вопросами относительно точного перевода следующих слов. На этот счет могут быть разные мнения, но я довольствуюсь простым предположением, что справедливым представлением значения будет: «Как бы мне хотелось, чтобы оно уже зажглось!» Есть стремление осуществить цель Его пришествия и ощущение, что сначала нужно что-то сделать, и что это если, говорит наш Господь в следующем стихе. Эта желанная цель может быть достигнута только через предварительное болезненное испытание, «но у меня есть крещение, которым нужно креститься, и как я стеснён, пока оно не совершится». Если можно использовать такую нелепую фигуру, то огонь, который должен вспыхнуть и запылать в мире, возникает из темных вод этого крещения. Наш Господь идет еще дальше и останавливается на последствиях Своей миссии и Своих страданий. И это тоже оттеняет первую торжествующую мысль об огне, который Он должен был послать на землю. Ибо, когда крещение совершилось и огонь, таким образом, получил свободу разгореться по всему миру, что следует за этим? Рад приему? Да, и гневное неприятие. Предположим вы, что я пришёл принести мир на землю? Я говорю вам, нет! а скорее разделение». Огонь, крещение и меч; эти три могут суммировать видение нашим Господом цели, средств и смешанного результата Его миссии. Но я хочу сейчас поговорить только о первом из них.
I. Огонь, который Христос хотел бросить на землю.
Мнения относительно того, что подразумевается под этим огнем, расходятся. Некоторые считают, что он означает сияние любви, зажженное в верующих сердцах, а другие объясняют его другими человеческими эмоциями или преобразованием, произведенным в мире пришествием небес. Но хотя все это — результаты огня, зажженного на земле, сам огонь означает не эти действия, а причину их. Его приносят прежде, чем он зажжет пламя на земле.
Он не зажигает его просто в человечестве, но Он запускает его в среду человечества. Это нечто свыше, что Он бросает на землю. Таким образом, здесь прежде всего следует иметь в виду не просто обостренный разум, более высокую нравственную жизнь или какие-либо другие духовные и религиозные преобразования, которые производятся в мире миссией Христа, но именно Небесный мир. посланная причина этих преобразований и этого пламени. Если мы поймаем небесный огонь, мы вспыхнем и запылаем, но огонь, который мы поймаем, зародился не на земле. Одним словом, это Божественный Дух Божий, который Христос пришел сообщить миру.
Думаю, нет нужды напоминать вам, насколько такое толкование стоящих перед нами слов находится в полном соответствии с символикой как Ветхого, так и Нового Завета. На первом я вообще не останавливаюсь, а по поводу второго мне достаточно лишь напомнить вам великие слова, которыми Предтеча Господень изложил Свое могучее дело, в отличие от поверхностного очищения, которое пришлось провозгласить самому Иоанну. . «Я крещу вас водой, но Он будет крестить вас Духом Святым и огнем». Мне достаточно указать на Пятидесятницу и на символ там, центром которого были разделяющиеся языки, которые символизировали не только речь, вытекающую из всякого глубокого убеждения, но и сошествие свыше Духа Божия, Который есть Дух горения в каждой склоненной и желающей голове. Руководствуясь этими аналогиями, я думаю, мы не ошибемся, если увидим в словах моего текста великое символическое обещание нашего Господа о том, что результатом Его миссии будет, так сказать, привнесение в сердце мира: и поселиться среди человечества, которое представляет собой одно великое целое, новое божественное влияние, которое воспламенит и прожжет мир.
Итак, мой текст раскрывается в размышлениях о многостороннем применении этого символа. Какие надежды для мира и нас самих порождает этот огонь? Давайте внимательно придерживаться этого символа, и тогда мы лучше поймем многогранные благословения, которые вспыхивают и сияют в даре Духа.
Это дар жизни. Без сомнения, здесь и там в Писании огонь выступает символом разрушительной силы. Но это менее частое использование, чем то, в котором он выступает как символ жизни. В самом прямом смысле жизнь — это тепло, а смерть — холод. Разве дыхание не является разновидностью горения? Разве нам этого не говорят физиологи? Разве не центр системы и отец всей физической жизни не является тем великим пылающим солнцем, излучающим тепло? И не является ли это обещание: «Я пошлю огонь на землю» гарантией того, что посреди нашей смерти придет быстрая энергия живого Духа, которая даст нам возможность обладать некоторой тенью бессмертного Существа, из которого само течет?
Но, помимо этого, здесь есть еще одно великое обещание — оживление энергии. Я использую слово «оживление» не в смысле оживления, а в смысле стимулирования. Мы говорим о «пламени гения», «пылкости убеждения», «пламенном рвении», «жгучей серьезности» и тому подобном; и, наоборот, мы говорим о «холодной осторожности», «холодном безразличии» и так далее. Огонь означает любовь, рвение, стремительную энергию. Итак, это еще одна сторона этого великого обещания: в апатию нашей вялой жизни Он ждет, чтобы вселить быстрый Дух, который заставит нас светиться и пылать искренностью, гореть любовью, стремиться с желанием, прилепляться к Нему с любовью. пыл убеждения и будьте в какой-то мере подобны тем могущественным духам, которые стоят перед Троном, серафимам, которые горят обожанием и светятся восторгом. Огонь, который уничтожит всю нашу медлительность и превратит ее в быструю энергию радостного послушания, может быть зажжен в нашем духе Духом Святым, который дает Христос.
Более того, обещание моего текста излагает не только животворящую и стимулирующую энергию, но и очищающую силу. Огонь очищает, как признавали многие древние ритуалы. Например, мысль, лежащая в основе даже этого дикарского «прохождения детей через огонь к Молоху», заключалась в том, что таким образом человечество очистилось от своих пятен. И это правда. Всякий человек должен быть очищен, если он вообще очищается, прикосновением огня. Если вы возьмете кусок грязной глины и бросите его в печь, то, нагреваясь, он побелеет, и вы увидите, как пятна тают с него, когда огонь проявляет свое благотворное и очищающее влияние. Итак, нам обещано, что придет великий Дух, и, сообщив Его тепло, рассеет нашу нечистоту, а грехи, внедренные в сущность нашей природы, выдохнутся с раскаленной поверхности и исчезнут. Руду бросают в доменную печь, пена поднимается на поверхность и может быть вычерпана черпаком, а чистый поток, очищенный благодаря нагреву, вытекает без шлаков и золы. Все, что было «топливом для огня», сгорает; а то, что остается, более истинно и более ценно. Итак, брат, мы с тобой имеем в надежде на очищение, что мы пройдем через огонь и пребудем в вечном горении Божественного Духа и неизменной любви.
Последняя мысль, которую предлагает метафора, заключается в том, что она обещает не только животворящую, стимулирующую, очищающую, но также преобразующую и усваивающую энергию. Ибо каждый кусок угля в ваших ведрах может быть притчей; черный и тяжелый, он бросается в огонь, и там превращается в подобие пламени, которое он подхватывает, и сам начинает светиться, и краснеть, и потрескивать, и вспыхивать. Это похоже на то, что мы с вами можем испытать, если захотим. Ладан поднимается дымом к небесам, когда его нагревают: и устремляются и возносятся души наши, благоуханием сладкого запаха, приемлемого для неба, когда огонь того Божественного Духа освободил их от уз, привязывающих их к земле, и изменил их по Своему подобию. Мы все «изменяемся от славы в славу, как бы Духом Господним».
Поэтому я думаю, что если вы примете эти простые учения об этом символе, вы узнаете кое-что о действиях того Божественного Духа, на которые наш Господь указал в великих словах моего текста.
II. И теперь у меня есть вторая мысль, которую я могу предложить, а именно: что должен был сделать Христос, прежде чем Его стремление могло быть удовлетворено.
Он жаждал, но страстное желание не могло привести к тому, на чем было закреплено. Он пришел, чтобы послать на землю этот божественный огонь; но было что-то, что стояло на пути; и нужно было что-то сделать предварительно, прежде чем сможет быть достигнута конечная цель Его пришествия. Что это было, как я уже пытался указать, рассказывает нам следующий стих. Мне нет необходимости, да и это не соответствовало бы моей нынешней цели, комментировать это сколько-нибудь подробно. Мы все знаем, что Он имел в виду под «крещением», которым Ему надлежало креститься, и в какие темные воды Ему предстояло войти и в которые должна была быть погружена Его священная голова. Все мы знаем, что под «крещением» Он имел в виду Свою страсть и Свой Крест. Я не останавливаюсь также на словах жалкого человеческого стеснения, которыми сопровождается здесь Его видение Креста, а просто хочу указать на одно, что в глазах Самого Иисуса Христа не в Его власти было зажечь этот святой огонь в человечестве, пока Он не умер за грехи людей. Это должно быть на первом месте; Крест должен предшествовать Пятидесятнице. Не может быть Божественного Духа в Его полной и высочайшей силе, излитого на человечество, пока на Кресте не будет принесена Жертва за грехи мира. Мы не можем прочитать все глубокие причины в божественной природе и в человеческой восприимчивости, которые делают эту последовательность абсолютно необходимой и эту предварительную необходимость. Но мы знаем, по крайней мере, то, что Божественный Дух, Который дает Христос, использует в качестве Своего орудия и меча законченное откровение, которое Христос совершил Своим Крестом, Воскресением и Вознесением, и что, пока не будет создано Его оружие, Он не сможет прийти. .
Эта мысль ясно изложена во многих местах Писания, на которые мне не нужно ссылаться более чем в одном слове. Например, апостол Иоанн сообщает нам, что, когда наш Господь говорил в родственном образе о реках воды, которые должны течь из тех, кто уверовал в Него, Он говорил о том Святом Духе, который «не был дан, потому что Иисус еще не был прославлен». Мы помним слова в горнице: «Если Я не уйду, не придет к вам Утешитель, а если уйду, пошлю Его к вам». Но для нас достаточно того, что Он признал необходимость, и что здесь в поле зрения выступает Его крещение страданиями, не столько ради того, чем оно само по себе было, жертвой за грех мира, сколько ради того, к чему оно было необходимым предварительным и введением, дарование человечеству дара Божественного Духа. Древнегреческая легенда о Титане, похитившем огонь с небес, гласит, что он принес его на землю в тростнике. Наш Христос приносит небесный огонь в хрупкой, полой трости Своего человечества, и трость должна сломаться, чтобы огонь мог вспыхнуть. «Как бы мне хотелось, чтобы его зажгли!» но у меня есть крещение, которым я могу креститься».
III. Наконец, что должен сделать мир, чтобы получить огонь.
Возьмите эти торжествующие слова нашего Господа о том, что Ему предстояло сделать после Своего Креста, и противопоставьте им мир, какой он есть сегодня, ай! и Церковь, какова она сегодня. Что стало с пожаром? Неужели он превратился в серый пепел, задохнувшись от холодных результатов своей былой пылающей силы? Иисус Христос обманывал Себя? лелеял ли Он иллюзию относительно значимости и постоянства результатов Его работы в мире? Нет! Есть разница между B.C. и н. э., что можно объяснить только исполнением обещания в моем тексте о том, что Он принес огонь и зажег мир. Но условием, при котором этот огонь будет гореть либо в общинах, обществе, человечестве, либо в индивидуальной жизни, является доверие к Тому, Кто его дает, и прилепление к Нему, а также соответствующая дисциплина. «Он говорил о Святом Духе, которого должны получить верующие в Него».
А те, которые не верят в Него, что с ними? Огонь им не выгоден. Некоторые из вас поступают так, как поступают люди в швейцарских деревнях во время пожара: вы накрываете свои дома негорючим войлоком или другими материалами и заливаете их водой в надежде, что на вас не загорится никакая искра. Нет другого способа, которым огонь мог бы воздействовать на нас, кроме как мы открыли свои сердца для Несущего Огне. Когда Он приходит, Он приносит с Собой жизненную искру и сажает ее в очаг наших сердец. Доверьтесь Ему, верьте гораздо сильнее, чем большинство современных христиан, в реальность дара сверхъестественной божественной жизни от Иисуса Христа. Я действительно верю, что множество исповедующих христианство не имеют твердого понимания этой истины, и, увы! очень мало подтверждений этому в своей жизни. Отец ваш Небесный дает Духа Святого просящим у Него. «Искренне желайте лучших подарков»; и заботьтесь, чтобы не погасить огонь: «не угашайте Святого Духа», как вы будете делать, если «исполняете похоти плоти». Я помню, как однажды находился в машинном отделении океанского парохода. Там были печи, достаточно большие, чтобы привести в действие двигатель мощностью в пять или шесть тысяч лошадиных сил. В нескольких ярдах от них стояли холодильники, а вокруг кранов, вставленных для проверки температуры, висел лед. Ах! это похоже на многие христианские общины и многие отдельные христиане. Вот огонь; есть мороз. Братья, давайте стремиться креститься огнем, чтобы нам не быть брошенными в него и не истребленными им.
ЛУКА XIII. 10-17 — ИСТИННОЕ СОБЛЮДЕНИЕ СУББОТЫ
«И Он учил в одной из синагог в субботу. 11. И вот, была женщина, которая имела дух немощи восемнадцати лет, и согнулась, и никак не могла подняться. 12. И когда Иисус увидел ее, Он призвал ее к Себе и сказал ей: Женщина, ты освободилась от немощи твоей. 13. И возложил на нее руки Свои, и она тотчас выпрямилась, и прославила Бога. 14. И начальник синагоги ответил с негодованием, что Иисус исцелил в субботу, и сказал народу: есть шесть дней, в которые людям следует работать; итак, в них приходите исцеляться, а не в субботний день. 15. Тогда Господь ответил ему и сказал: лицемер! не отпускает ли каждый из вас в субботу своего вола или своего осла от стойла и не ведет его на водопой? 16. И не должна ли эта женщина, дочь Авраама, которую сатана связывал вот уже восемнадцать лет, освободиться от этих уз в день субботний? 17. И когда Он сказал это, все противники Его постыдились, и весь народ радовался всем славным делам, сотворенным Им» (ЛУКА 13). 10-17.
Это чудо было совершенно незаметно для женщины в синагоге и по всем этим характеристикам было особенно интересно Луке. Он один записывает это. Повествование распадается на две части: чудо и тайное нападение начальника синагоги, защищаемого Господом.
Что может быть лучше места для чуда милосердия, чем синагога? Служение человеку лучше всего строится на служении Богу, а служение Богу так же истинно совершается в делах человеческой доброты, совершаемых ради Него, как и в устном поклонении. Религиозная основа благотворительности и благотворное проявление религии с самого начала являются обычными местами христианской практики и мышления, и оба они изложены в жизни нашего Господа. Он не заменил поклонение Богу благодеянием людям, как это сделал когда-то восхваляемый, но теперь почти забытый антихристианский писатель; но Он показал нам обоим их истинные отношения. У нас есть власть Христа рассматривать немощь женщины как результат одержимости бесами, но в этом случае есть некоторые особенности. Кажется, не было никаких других последствий, кроме ее неспособности стоять прямо. Видимо, злая сила не коснулась ее нравственной природы, ибо ей как-то удалось дотащиться до синагоги помолиться; она «прославила Бога» за свое исцеление, и Христос назвал ее «дочерью Авраама», что, несомненно, означает нечто большее, чем просто то, что она была еврейкой. Казалось бы, речь шла только о физической немощи и, возможно, скорее о зле, причиненном восемнадцать лет тому назад, чем о постоянной бесовской одержимости.
Но как бы то ни было, здесь, безусловно, невозможно игнорировать прямое свидетельство нашего Господа о том, что чисто физические недуги, неотличимые от естественной немощи, были тогда в некоторых случаях делом злокачественной личной силы. Иисус знал продолжительность «уз» женщины и ее причину посредством того же сверхъестественного знания. Эта печальная, согбенная фигура, с глазами, устремленными в землю и неспособная смотреть в Его лицо, которая все же доползла до синагоги, может преподать нам уроки терпения и благоговейного подчинения. Она могла бы найти уважительные оправдания тому, чтобы остаться дома, но она, без сомнения, находила утешение в богослужении; и она не стала бы так быстро «прославлять Бога» за свое исцеление, если бы не искала Его часто в своей немощи. Те, кто надеются на Него, часто находят в Его доме больше, чем ожидают.
Обратите внимание на поток непрошеного сочувствия и помощи Христа. Мы уже видели несколько примеров того же самого в этом Евангелии. Вид несчастья всегда заставлял струны этого нежного, бескорыстного сердца трепетать так же уверенно, как ветер вытягивает музыку из струн эоловой арфы. Так должно было бы быть и с нами, и так бы было, если бы мы имели в себе «закон Духа жизни в Господе», делающий нас «свободными от закона» своего «я». Но Его спонтанное сострадание — это не просто совершенство мужественности; это откровение Божие. Без просьбы божественная любовь изливается на людей и дает все, что она может дать, тем, кто не ищет, чтобы они могли быть привлечены к поиску лучших даров, которые нельзя дать без просьбы. Бог «не ждет человека и не ждет сынов человеческих», давая Свой величайший дар. Никакие молитвы не просили Небеса о Спасителе. Божья любовь — это ее собственный мотив, и она рождается благодаря присущей ей диффузности. Прежде чем мы позвоним, Он отвечает.
Обратите внимание на способ лечения. Оно двояко: слово и прикосновение. Первое примечательно тем, что, подобно большинству средств лечения бесноватых, оно не является приказом злому духу выйти наружу, а является заверением страдальца, способным вселить в него надежду и побудить его избавиться от чужеродного духа. тирания. Прикосновение было для нее символом передаваемой силы – не то чтобы Иисус нуждался в средстве для передачи Своей силы, а в том, что бедная жертва, сокрушенная духом, нуждалась во внешнем знаке, который помог бы ей осознать новую энергию, текущую в ее венах. и укрепила мышцы. Несомненно, исцеление было чудесным, и его причиной была воля Христа.
Но, по-видимому, способ исцеления отдавал больше места вере страдалицы и усилиям, которые ее вера в слово и прикосновение Господа воодушевляла ее приложить, чем мы находим в других чудесах. Она «ни в коем случае не могла подняться» не из-за какого-либо уродства или недостатка физической силы, а потому, что это пагубное влияние наложило тяжелую руку на ее волю и тело и раздавило ее. Только сверхъестественная сила могла избавить от сверхъестественного зла, но эта сила действовала и через нас, ОБ ее; и когда она поверила, что освободилась от своей немощи и получила силу от Иисуса, она была освобождена.
Это не делает чудо меньше, но оно делает его зеркалом, в котором отражается способ нашего избавления от худшего господства сатаны. Христос пришел, чтобы освободить всех нас от ига рабства, которое склоняет наши лица к земле и делает нас неспособными смотреть вверх. Только Он может освободить нас, и Его способ сделать это — заверить нас в том, что мы свободны, и дать нам силу избавиться от угнетения силой веры в Него.
Обратите внимание на немедленное излечение и его немедленный результат. «Всегда согбенная спина» в течение восемнадцати утомительных лет не слишком напряжена, чтобы ее можно было сразу выпрямить. Данная Христом сила стирает все следы прошлого зла. Там, где Он врач, нет периода постепенного выздоровления, а «все происходит внезапно»; и хотя в духовной сфере среди прощенных людей все еще висят остатки прощенных грехов, они «освящены» внутри себя, и им остается только следить за тем, чтобы в характере и поведении они проявляли «праведность и святость истина», которую они получили в новой природе, данной им через веру.
Насколько восторженной была благодарность из уст женщины, ворвавшаяся в формальное, правильное и бессердечное богослужение в синагоге! Немедленное освящение ее радости похвалой, несомненно, предвещает ранее набожное сердце. День благодарения обычно наступает вскоре после милостей, хотя обычно им предшествует молитва. Самой сладкой сладостью всех наших благословений мы наслаждаемся только тогда, когда мы прославляем за них Бога. Благовония должны быть зажжены, чтобы они благоухали, и наши радости должны быть зажжены преданностью, чтобы издавать свой редчайший аромат.
Придирки правителя и защита Христа — вторая часть этого происшествия. Обратите внимание на слепоту и бессердечие, порожденные религиозным формализмом. У этого чиновника синагоги нет ни глаз, ни красоты сострадания Христа, ни сердца, чтобы радоваться освобождению женщины, ни слуха, чтобы услышать музыку ее хвалы. Все, что он видит, — это нарушение церковного порядка. В его глазах это грех грехов. Он признает реальность целительной силы Христа, но это не ведет его к признанию Его миссии. Каким странным было состояние ума, когда он признал чудо, а затем обиделся на то, что оно произошло в субботу!
Обратите также внимание на его неискреннюю трусость, когда он нападал на людей, когда он имел в виду Христа. Он тоже допускает ошибки в своих ругательствах; ибо никто не пришел исцелиться. Они пришли поклониться; и даже если бы они пришли за исцелением, это не было бы нарушением правил субботы, каким бы ни было исцеление. Есть много таких людей, как этот приверженец приличия и формы, и если вы хотите найти людей, слепых, как летучие мыши, к явным знакам божественной руки, и твердых, как жернова, к страданиям, и совершенно неспособных пылать энтузиазмом или распознавать его, , вы найдете их среди церковных солдафонов, которые все за то, чтобы «все делалось прилично и в порядке», и предпочли бы, чтобы сотня бедных страдальцев продолжала сгибаться, чем чтобы было нарушено одно из их правил, поднимая их. Чем больше люди наполнены духом поклонения, тем меньшее значение они будут придавать педантичному следованию его формам, составляющему большую часть религии некоторых людей.
Обратите внимание на строгость, любящую строгость, ответа Христа. Он обращается ко всем, кто разделял мысли правителя, а их было несколько (ст. 17, «противники»). Пронзительные слова, раскрывающие скрытые и, вероятно, неосознанные грехи, вполне уместны на устах, в которые излилась благодать. Хорошо для тех, кто позволяет Ему рассказать им об их ошибках сейчас и не ждет, пока свет суда впервые покажется им самим.
В чем же заключалось лицемерие этих людей? Они притворялись ревностными к субботе, в то время как на самом деле их тронул гнев по поводу чуда, которое было бы одинаково нежелательным в любой день недели. Они притворялись, что их ревность к субботе была результатом их ревности к Богу, тогда как это было всего лишь ревность к их раввинским тонкостям и вообще не имела в себе никакого религиозного элемента. Они хотели сделать закон о субботе достаточно жестким, чтобы удержать Иисуса от чудес, и в то же время сделали его достаточно мягким, чтобы позволить им заботиться о своих собственных интересах.
Мужчины могут быть неосознанными лицемерами, и они самые безнадежные. Нам всем грозит опасность воображать, что мы проявляем нашу ревность по Господу, тогда как мы боремся только за свои собственные дополнения или толкования Его воли. Не существует религии, обязательно подразумевающей насаждение форм убеждений или поведения.
Защита нашего Господа — это, прежде всего, убедительный аргумент ad hominem, который затыкает уста возражающим; но это гораздо больше. В Талмуде есть подробные правила выведения животных в субботу: осел может выходить в седле, если оно было привязано до субботы, но не колокольчиком или ярмом; верблюд может выйти на поводке, но не с тряпкой, привязанной к хвосту; вереницу вести можно, если возница возьмет все поводья в руку и не перекрутит их, но привязывать их друг к другу нельзя — и так далее на страницах. Таким образом, если эти приверженцы строгого соблюдения субботы признали, что жажда животного является достаточной причиной для того, чтобы работать над ее утолением, у них не было оснований придираться к удовлетворению гораздо более важных человеческих потребностей.
Но в этих словах заключена более широкая истина, применимая к нашему поведению. Облегчение человеческого горя всегда своевременно. Это священный долг, который освящает любой час. «Разве это не пост [и праздник тоже], который Я избрал… чтобы отпустить угнетенных на свободу и чтобы вы сокрушили всякое ярмо?» Суть этих слов состоит в том, чтобы поставить благотворительность выше формальностей богослужения.
Обратите также внимание на подразумеваемое утверждение достоинства человечества, жалостливый тон фразы «вот, эти восемнадцать лет», сочувствие Господа к бедной женщине и смысл ужасной трагедии сатанинского рабства. Если мы имеем в себе Его Дух и смотрим на торжественные факты жизни так, как это делал Он, все эти жалкие размышления будут присутствовать в нашем уме, когда мы видим несчастье людей и, тронутые мыслями об их высоком месте в мире, плана Господа, их долгого и унылого рабства, злой силы, которая крепко удерживает их, и того, кем они могут стать, даже сыновьями и дочерями Всевышнего, мы будем воспламенены тем же стремлением помочь, которое наполняло сердце Христа. и будем считать тот час освященным, а не оскверненным, в который мы сможем принести свободу пленникам и взгляд надежды вверх тем, кто был согбен.
ЛУКА XIII. 22-30 — ПРЯМЫЕ ВОРОТА
«И ходил Он по городам и селениям, уча и направляясь к Иерусалиму. 23. Тогда некто сказал Ему: Господи, мало ли спасающихся? И сказал им: 24. Старайтесь войти тесными вратами, ибо многие, говорю вам, постараются войти, и не смогут. 25. Когда однажды Хозяин дома встанет и затворит дверь, а вы начнете стоять снаружи и стучать в дверь, говоря: Господи, Господи, отвори нам; и Он ответит и скажет вам: не знаю вас, откуда вы. 26. Тогда вы начнете говорить: мы ели и пили пред Тобою, и Ты учил на улицах наших. 27. Но Он скажет: говорю вам: Я не знаю вас, откуда вы; отойдите от Меня, все делатели беззакония. 28. Там будет плач и скрежет зубов, когда увидите Авраама, Исаака, Иакова и всех пророков в Царстве Божием, а себя изгоняемыми вон. 29. И придут от востока и запада, и севера, и юга, и возлягут в Царстве Божием. 30. И вот, есть последние, которые будут первыми, и есть первые, которые будут последними» (ЛУКА 13). 22-30
— Мало ли тех, кто спасется? О характере и мотивах спрашивающего можно судить по тону ответа Христа, который переключает внимание с простого спекулятивного любопытства на серьезный личный аспект условия «спасения» и возможности упустить его. Независимо от того, вошли ли немногие или многие, многие остались бы вне, и среди них были некоторые из слушателей. Иисус обращается к «ним», толпе, а не к спрашивающему. Люди, которые легкомысленно подходят к важным темам и используют их как материал для постановки бесполезных вопросов ради того, чтобы загнать в угол религиозных учителей, все еще существуют, и на них лучше всего отвечать в манере Христа.
Конечно, говорящий имел в виду под «спасением» участие в царстве Мессии, рассматриваемое в плотской иудейской манере; и ответ нашего Господа в первую очередь направлен на изложение условий входа в это царство, как иудеи ожидали, что оно будет проявлено на земле. Но за этим непосредственным упоминанием скрывается торжественное раскрытие условий спасения в его глубочайшем значении и опасности исключения из него.
I. Отметим, во-первых, важнейшее увещевание, которым Христос стремится отрезвить легкомысленное любопытство. В своем первоначальном применении «тесные врата» могут пониматься как смирение Мессии и, как следствие, резкий контраст Его Царства с высокопарными и плотскими надеждами евреев. Проход к обещанной королевской власти осуществлялся не через огромный портал, достойный дворца, а через узкую, низкопроходную калитку, сквозь которую человеку стоило труда протиснуться. Для нас узкие врата — это самооставление и самообличение, необходимые для входа во спасение.
«Дверь веры» узка; ибо оно не пропускает ни самодовольства, ни мирской славы, ни достоинства. Подобно императору в Каносе, нас держат снаружи, пока мы не снимем с себя короны и королевские одежды и не останемся одетыми только во власяницу покаяния. Подобно мятежным ангелам Мильтона, входящим в зал совета, мы должны стать маленькими, чтобы проникнуть внутрь. Мы должны ползти на коленях, настолько низок свод; мы должны оставить все снаружи, настолько оно узко. Заходить надо по одному, как в турникеты в увеселительных заведениях. Дверь ведет во дворец, но она слишком тесна для любого, кто доверяет себе.
Чтобы войти через него, нужно приложить усилие. Ибо все в нашей старой самоуверенной, эгоцентричной натуре восстает против условий входа. Мы не спасаемся усилиями, но мы не будем верить без усилий. Главная борьба всей нашей жизни должна состоять в том, чтобы развивать смиренное доверие к Господу и «подвизаться добрым подвигом веры».
II. Отметим причину увещевания. Кратко оно изложено в стихе 24 (последний пункт), и обе части причины раскрываются в следующих стихах. Чтобы войти, нужны усилия, потому что многие закрыты. Вопрошающему было бы не лучше, если бы он знал, войдут ли немногие, но ему и всем нужно уяснить себе, что многие не войдут.
Очень торжественно значима разница между стремлением и поиском. Это похоже на разницу между желанием и желанием. Может быть поиск, в котором нет настоящей серьезности и недостаточно решимости, чтобы сделать то, что необходимо для поиска. Многие люди хотели бы обладать земными благами, но не могут подготовиться к нужному труду и самопожертвованию. Многие хотели бы «попасть на небеса», как они понимают эту фразу, но не могут заставить себя отдать себя и мир. Бродячие, половинчатые искания, примеры которых можно видеть множество, никогда ничего не добьются ни в этом мире, ни в том. Мы должны стремиться, а не только искать.
Это правда, даже если мы не смотрим за пределы времени; но Иисус продолжает наше благоговейное видение до конца дней, расширяя свое предупреждение, которое следует в стихах 25-27. Без сомнения, эти слова имели значение для Его слушателей в отношении Мессианского царства и исполнения отвержения народа. Но мы должны увидеть в них дальнейшее и будущее значение.
Заметьте, что предложенная сцена отличается от аналогичной притчи о девах, ожидающих своего Господа, тем, что в ней не описывается свадебный пир. Вот хозяин уже в своем доме и в конце дня запирается на ночь. Некоторые из его слуг не вернулись вовремя, не вошли в узкие ворота, которые теперь не только узки, но и заперты собственноручно хозяином. Это означает, что решающим действием Христа в будущем время входа закончится. Как и на каждом этапе жизни, на нем даются определенные возможности для достижения определенных результатов, и они никогда не могут быть восстановлены, если этап пройден; поэтому смертная жизнь в целом — это время входа, и если она не используется для этой цели, вход невозможен. Если молодежь не будет учиться, человек останется невежественным. Если ленивец не будет пахать из-за холодной погоды, он будет «попрошайничать». Если мы не стремимся войти через врата, то напрасно искать входа, когда рука Учителя загородила его.
Слова нашего Господа, кажется, не позволяют нам прийти к выводу, что жизнь — это время, в которое мы можем войти. Нехорошо предполагать, что, возможно, Он не закрывает дверь достаточно быстро. Во всяком случае, мы знаем, что сейчас это широко открыто.
Слова, вложенные в уста исключенных, достаточно определяют их характеры и причины, по которым они тщетно искали. Почему они захотели войти? Потому что им хотелось выйти из холодной тьмы в теплый свет обильного дома. Но они не знали условий входа и не имели никакого желания получить истинные благословения внутри. Их недостатки ясно обозначены в их просьбах о приеме. Сначала они просто просятся войти, как будто думая, что желать — значит иметь. Затем, когда Хозяин дома говорит, что Он ничего о них не знает и не может впускать чужаков, они ссылаются на то, что ели и пили в Его присутствии и что Он учил на их улицах. В этих словах описаны отношения современников Христа, и ясно их непосредственное применение к ним.
Внешняя связь с Иисусом не давала права на участие в Его Царстве. Мы должны усвоить урок, который, к сожалению, необходим нам, живущим среди широко распространенного, исповедующего христианство. Никакая внешняя связь со Христом, в христианских таинствах или исповедании, не поможет нам претендовать на то, чтобы дверь открылась для нас. Человек может быть самым респектабельным и уважаемым членом церкви, всю свою жизнь слушал христианское учение и иметь в жизни смутное желание быть «спасенным», но, тем не менее, быть безнадежно непригодным для входа и, следовательно, непоправимо закрытым.
Ответ Домохозяина по своей строгости и спокойствию указывает на непреклонную невозможность открытия таким искателям. Это подчеркивает две вещи: отсутствие каких-либо жизненно важных отношений между Ним и ними и их моральный характер. Он ничего о них не знает, и если Хозяин дома не узнает о нем, это обязательно означает, что его исключат из Своего дома. О Пастыре известны те, кто знает Его и слышит Его голос. Те, кто не являются, должны остаться в пустыне. Такое взаимное знание — основа всякой праведности, а праведность — необходимое условие входа.
Эти искатели представлены как все еще творящие беззаконие. Они не изменили своей моральной природы. Они хотели попасть на небеса, но все равно любили зло. Как они могли войти, даже если дверь была открыта? Давайте узнаем, что, хотя вера является дверью, без святости никто не увидит Господа. Делающий беззаконие имеет только внешнее отношение к небу. Внутренне он отделяется от Него, и, наконец, внешнее отношение приспособится к внутреннему, и отход от Него будет неизбежен, а это и есть гибель.
III. Какими бы смелыми и глубоко личными ни были предыдущие слова, последний поворот ответа Христа должен был иметь еще более острую и неприятную грань. Он нанес удар по вере евреев во внешнюю связь с Мессией как обеспечение участия в Его Царстве. Теперь он говорит, что язычники заполнят вакантные места. Многие евреи не смогут войти, несмотря на все свои поиски, но многие все же будут спасены; ибо войска ненавистных язычников придут со всех концов земли, и вид их, сидящих рядом с отцами нации, в то время как Израиль после того, как плоть будет закрыта, заставит исключенных плакать - знак печали, который еще не имеет в себе ни смягчающего, ни закрепляющего эффекта, потому что переходит в «скрежет зубов», признак гнева. Такая скорбь производит смерть.
Такая жестокая ненависть, соединенная с упрямым упрямством, характеризовала евреев с тех пор, как пал Иерусалим. «Если Бог не пощадил естественных ветвей, то смотри, чтобы Он не пощадил и тебя». Израиль был первым, а стал последним. Те же причины, которые отправили его из авангарда в тыл, сработали так же, как и в «христианском мире», о чем свидетельствуют Малая Азия и мечети, в которые были превращены христианские церкви.
Эти причины будут производить аналогичные следствия везде, где они станут доминирующими. Любая церковь и любой отдельный христианин, который уповает на внешнюю связь со Христом и творит беззаконие, рано или поздно отойдет в тыл, и если покаяние и вера не проведут его через тесные врата, окажется среди этих «последних». которые настолько отстали, что их вообще не пускают. Давайте «не превозноситься, но бояться».
ЛУКА XIII. 32, 33 — ПОСЛАНИЕ ХРИСТА ИРОДУ
«И сказал им: пойдите и скажите этой лисе: вот, Я изгоняю бесов и лечу сегодня и завтра, и в третий день буду совершенен. 33. А мне должно идти сегодня, и завтра, и в последующий день, ибо не может быть, чтобы пророк погиб вне Иерусалима» (ЛУКА 13). 32, 33.
Даже ягненок мог бы заподозрить подозрение, если бы волки проявили нежную заботу о его безопасности. Фарисеев, взявших под свою защиту жизнь Христа, было достаточно, чтобы предложить хитрость. Эти люди пришли на небо, желая выдать себя за противодействие намерению Ирода убить Его. Ответ нашего Господа, повелевающего им пойти и передать Ироду то, что Он немедленно сообщает им, показывает, что Он считал их участниками заговора с этим лукавым и капризным царем. И, видимо, между ними было понимание. По той или иной причине, лучше всего известной его собственной изменчивой и причудливой натуре, человек, который в один момент страстно желал увидеть Иисуса, в следующий так же страстно желал вытащить Его со своих территорий; точно так же, как он восхищался Иоанном Крестителем и убил его. Фарисеи же желали привлечь Его в Иерусалим, где они имели бы Его в своей власти более полно, чем в северном округе. Если бы они высказали все, что думали, они бы сказали: «Уходи отсюда, иначе мы не сможем убить Тебя». Так Христос отвечает на скрытые замыслы, а не на кажущуюся заботу в словах, которые я взял за свой текст. Они разоблачают заговор, спокойно отбрасывают в сторону угрозы опасности. Они заявляют, что на Его поведение повлияли совсем другие соображения. Они показывают, что Он ясно видел, к чему шел. А затем с грустной иронией заявляют, что пророка следует убивать где угодно, только не на улицах кровавого и священного города, как бы вопреки пророческому приличию и установившемуся обычаю.
В словах есть много глубоких вещей, которых я не могу коснуться в ходе одной проповеди; но сейчас мне бы хотелось, во всяком случае, скользнуть по их поверхности и попытаться усвоить некоторые из их очевидных уроков.
I. Итак, сначала обратите внимание на ясное видение Христом Своей смерти.
Есть некоторые трудности с хронологией этого периода, которыми мне не стоит вас беспокоить. Достаточно отметить, что событие, которое нас интересует, произошло во время того последнего путешествия нашего Господа к Иерусалиму и Голгофе, которое занимает так много места в этом Евангелии от Луки. В какой момент этого рокового путешествия это произошло, остается неясным. Мне также не нужно вдаваться в вопрос о том, следует ли понимать время в нашем тексте «сегодня, завтра и третий день» буквально, как полагают некоторые комментаторы, и в этом случае оно будет подведен очень близко к цели путешествия; или, что кажется более вероятным из контекста, его следует воспринимать как своего рода пресловутое выражение на определенный, но короткий период. То, что последнее является правильным толкованием, по-видимому, в значительной степени подтверждается тем фактом, что существуют небольшие различия в применении обозначения времени в двух стихах нашего текста, причем «третий день» в первом стихе рассматривается как «третий день» в первом стихе. период совершенствования, тогда как в последнем стихе он рассматривается как часть периода продвижения к совершенствованию. Такое разнообразие в применении больше соответствует идее, что мы имеем здесь дело со своего рода пресловутым выражением, действующим в течение ограниченного и короткого периода. По сути, наш Господь говорит: «Мое время не должно определяться Иродом». Это определенно и кратко. Ему нет нужды беспокоиться; ибо через три дня все будет кончено. Бесполезно ему беспокоиться или вам, фарисеям, строить заговоры, ибо, пока не пройдут назначенные дни, это не закончится, что бы вы и он ни делали». Путь, который Ему еще предстояло пройти, был очевиден перед Ним в этом последнем путешествии, каждый шаг которого был сделан с учетом Креста.
Самое худшее в смерти — это ожидание смерти; и надлежало Ему, понесшему смерть, чтобы каждый человек испил до дна ту чашу трепета, которую страх перед ней прикладывает ко всем человеческим устам. Мы справедливо считаем жестоким усугублением судьбы преступника, если его несут по ровной, прямой дороге с виселицей в конце марша. Но так случилось, что Иисус Христос путешествовал по жизни.
Мой текст относится к сравнительно позднему периоду Его истории. Между Ним и концом прошло самое большее несколько месяцев или недель. Но сознание, которое здесь так спокойно выражено, возникло не недавно. Мы знаем, что с периода Своего преображения Он начал уделять Своей смерти очень видное место в Своем учении, но она присутствовала у Него задолго до того, как Он таким образом сделал на ней акцент в Своем общении со Своими учениками. Ибо, если мы примем Евангелие от Иоанна как историческое, нам придется отбросить Его первые публичные упоминания до конца и до самого начала Его деятельности. Очищение Храма в самом начале Его пути было подтверждено Им глубокими словами: «Разрушьте этот Храм, и в три дня Я воздвигну его». Во время того же раннего визита в столицу Он сказал Никодиму: «Как Моисей вознес змея в пустыне, так должно быть вознесено Сыну Человеческому». Таким образом, карьера Христа не была похожа на карьеру многих людей, которые начинали с оптимистической надежды как возможный реформатор и благодетель своих собратьев и постепенно пробуждались к сознанию того, что реформаторы и благодетели должны стать мучениками, прежде чем их идеалы смогут стать реальностью. быть реализовано. В опыте лорда не было разочарования. С самого начала Он знал, что Он пришел не только для того, чтобы послужить, но и «отдать Свою жизнь для выкупа многих». И это был не материнский глаз, как глубоко и вместе с тем ошибочно показал нам благоговейный современный художник в своей великой работе в нашей городской галерее, — не материнский глаз впервые увидел тень Креста, падающую на ее бессознательное тело. Сын, но именно Он на протяжении всего Своего земного странствования знал Себя как Агнца, предназначенного для жертвы. Этот Исаак тяжело поднимался на холм, неся дрова и нож, и знал, где и кто был подношением.
Братья, я не думаю, что мы в достаточной степени осознаем важность этого элемента в наших представлениях о жизни Иисуса Христа. Какой пафос всему этому придает! Какую красоту это придает Его кротости, Его готовности заботиться о других, Его сочувствию ко всем печалям и нежности ко всем грехам! Как чудесно углубляется значение, прелесть и пафос того факта, что «Сын Человеческий пришел есть и пить», помня всех, кроме Себя, и готовый войти во все заботы и печали других сердец, если мы Подумайте, что все это время перед Ним стояла, мрачная и неотвратимая, Голгофа с крестом! Таким образом, на протяжении всего Своего пути Он знал, к чему идет.
II. Во-вторых, позвольте мне попросить вас отметить здесь собственную оценку нашего Господа места, которое занимает Его смерть по отношению ко всей Его работе.
Обратите внимание на замечательные различия в выражениях в нашем тексте. «В третий день я буду усовершенствован…». Не может быть, чтобы пророк погиб вне Иерусалима». Тогда, так или иначе, «уничтожение» становится «совершенствованием». Могут возникнуть сомнения относительно точного перевода слова, переведенного как «совершенствование»; но мне кажется, что единственное значение, соответствующее контексту, - это то, которое предполагает перевод нашей Авторизованной версии, и что наш Господь не имеет в виду сказать: «На третий день Я завершу Свою работу по изгнанию бесов и исцеление болезней», но что Он объединяет всю Свою работу в две большие части, одна из которых включает в себя все Его дела и служения чудес и милосердия; а другой содержит один уникальный и трансцендентный факт, который перевешивает и возвышается над всеми этими другими и является завершением Его работы и кульминацией Его послушания, служения и жертвы.
Теперь, конечно, мне нет нужды напоминать вам, что «совершенствование», о котором говорится таким образом, — это не совершенствование нравственного характера или индивидуальной природы, а то самое совершенствование, о котором говорит Послание к Евреям, когда говорит: Сделавшись совершенным, Он стал Автором вечного спасения для всех послушных Ему». Другими словами, это Его совершенствование в отношении служения, функций, работы для мира, а не завершение или возвышение Его индивидуального характера. И это «совершенствование» происходит в Его «погибели».
Теперь я хочу знать, в каком мыслимом смысле смерть Иисуса Христа может быть кульминацией и венцом Его дела, без которого она была бы торсом, неполным фрагментом, частичным исполнением замысла Отца и Его собственной миссии. если только эта смерть не была, как я понимаю, в Новом Завете в один голос во всех своих частях заявляет, что это жертва за грехи мира. Я не знаю ни одного истолкования факта смерти на Кресте, которое могло бы отдать должное простым словам моего текста, за исключением старомодной веры в то, что этим Он искупил грех и тем самым, как Агнец Божий, принес на Себя прочь грехи мира.
Другие великие жизни могут быть увенчаны справедливой смертью, которая отныне становится печатью верного свидетельства и взывает к чувствам сердца, но я не знаю ни одного чувства, в котором из смерти Христа могла бы проистекать более могущественная энергия, чем из такой смерти. жизнь, если только в том смысле, что смерть не является жертвой.
Теперь я знаю, что само желание превозносить великую жертву Христа на Кресте причинило вред; когда она была настолько отделена от Его жизни, что жизнь не считалась жертвой, а смерть - послушанием. Скорее, элемент жертвоприношения проходит через всю Его жизнь и начался, когда Он стал плотью и поселился среди нас; но, тем не менее, как вершина всего, без чего все было бы несовершенно, и в особом смысле искупающий людей от власти смерти, этот Крест представлен Его собственным словом. Для Него «погибнуть» означало «усовершенствоваться». Как задолго до этого сказал древний пророк: «Когда душа Его принесет жертву за грех», тогда, как это ни парадоксально, мертвый Человек «увидит» и «увидит семя Свое». Или, как Он Сам сказал: «Если пшеничное зерно упадет в землю, оно останется одно, а если умрет, то принесет много плода».
Я не хочу настаивать на каких-либо теориях Искупления. Я действительно хочу настаивать на том, чтобы собственная оценка Христом значения, цели и исхода Его смерти не была замутнена, но чтобы, признавая, что Он Сам рассматривал ее как завершение Своей работы, мы очень серьезно спрашиваем себя, как такая концепция можно объяснить, если вычеркнуть из нашего христианства мысль о жертве за грехи мира. Если мы не возьмем Евангелие Павла: «Как Он умер за грехи наши, по Писанию», я лично не верю, что мы когда-либо получим результаты Павла: «Древнее прошло; все стало новым». Если сбить Крест с купола храма, то огонь на его алтарях вскоре погаснет. Христианство, которое должно многое сказать о жизни Иисуса и не знает, что сказать о смерти Христа, будет христианством, которое не будет иметь ни большой сдерживающей силы в нашей жизни, ни сможет вдохнуть благословение мира в нашу жизнь. наши смерти. Если мы хотим усовершенствоваться в характере, мы должны иметь веру в ту жертвенную смерть, которая была завершением дела Христа.
III. И вот, наконец, обратите внимание на решительное предание Господа нашего различимому Кресту.
В этом аспекте в словах моего текста есть многое, чего я сейчас не могу затронуть; но два или три момента я могу кратко отметить.
Обратите внимание, хотел сказать я, на великолепный героизм Его спокойного безразличия к угрозам и опасностям. Он уйдет отсюда и освободит от Своего присутствия владения тирана; но Он старается ясно показать, что Его уход не имеет никакого отношения к тщетным угрозам, которыми они пытались запугать Его. «Тем не менее, — хотя мне совершенно нет дела ни до них, ни до него, — все же мне придется отправиться в путь сегодня и завтра!» Но это не потому, что Я боюсь смерти, а потому, что Я иду к Своей смерти; ибо пророк должен умереть в Иерусалиме». Мы настолько привыкли думать о «кротком Иисусе, кротком и кротком», что забываем о «сильном Сыне Божьем». Если бы мы говорили просто о человеке, мы бы указали на этот спокойный, достойный ответ как на образец героизма, но мы не чувствуем, что это слово подходит Ему. С этим связано слишком много вульгарных ассоциаций, чтобы их можно было приспособить к мягкости Его твердой цели, которая не отступала и не колебалась, что бы ни встречалось на пути.
Свет гораздо сильнее молнии. Кротость может быть, и в Нем она была соединена с волей, подобной железному пруту, и сердцем, не умевшим бояться. Если когда-либо и была железная рука в бархатной перчатке, то это была рука Христа. И хотя перспектива добродетелей, которую привнесло христианство и которую Христос явил в Своей жизни, отдает предпочтение кротким и кротким, давайте не будем забывать, что она также предписывает культивировать «борцовские приемы, которые бросают мир». «Хватит, ты любишь мужчин; будь сильным; пусть все ваши дела совершаются в благотворительности».
Обратите внимание также на торжественный закон, управлявший Его жизнью. «Я должен идти». Это очень знакомое выражение на Его губах. С того раннего дня, когда Он сказал: «Не знаете ли, что Мне должно быть в деле Отца Моего», до того последнего дня, когда Он сказал: «Сын Человеческий должен быть вознесён», время от времени всплывает всплывает в случайные проблески, которые Он позволяет нам увидеть в Своем сокровенном духе, это отношение всех Его действий к необходимости, которая была возложена на Него и которой Он всегда сознательно сообразовался. Эта необходимость определила то, что Он так часто называет «Моё время; Мой час»; и повлиял на, как их называют, мелочи, а также на великие кризисы Его карьеры. Именно воля Отца сделала Сына обязательным. Отсюда Его непрерывное общение и невозмутимое спокойствие.
Если мы хотим жить рядом с Богом и хотим жить в мире среди конвульсий, мы тоже должны подчиниться той всеобъемлющей суверенной необходимости, которая, подобно великим законам Вселенной, формирует планеты и солнца. на своих курсах и своих станциях; и удерживает вместе две пылинки или две пылинки, танцующие на солнце. Для гравитации нет ничего великого и ничего малого. Божье «долженствование» охватывает всю сферу нашей жизни, и на него всегда должно отвечать наше «я».
И это подводит меня к последнему пункту, а именно к радостному принятию нашим Господом необходимости и отречению Креста. Что побудило Его принять это «должен» как закон Своей жизни? Во-первых, послушание Сына; во-вторых, любовь Брата. В карьере господина не было никакого смысла, с того момента, как в пустыне Он отбросил искушение завоевать царства мира иными, чем назначенными Богом средствами, до последнего момента, когда на Его умирающие уши упал еще один форма того же искушения в насмешке: «Пусть сойдет с креста, и мы поверим в Него»; когда Он не смог бы, если бы Он решил отказаться от Своей миссии, спасти Себя. Никакое принуждение, никакая внешняя рука, побуждающая Его, не вели Его по тому пути, который закончился на Голгофе; но только для того, чтобы Он спасал других, и поэтому «Самого Самого Он не может спасти».
Правда, были естественные человеческие сокращения, точно так же, как вес и порыв какой-то огромной волны, ударяющей нос корабля, заставляют его дрожать; но это ни разу не повлияло на твердую руку на руле и ни разу не отклонило судно от курса. «Душа Христа смутилась», но Его воля была тверда, и она была тверда Его любовью к нам. Подобно одному из людей, которые спустя века умерли ради Него, Его можно представить как человека, отказывающегося быть прикованным к столбу какими-либо бандами, желающего стоять там и быть уничтоженным по Своей воле. Ничто не привязало Его ко Кресту, кроме Его решимости спасти мир, в который был включен каждый из нас, сидящих сейчас, слушающих и стоящих говорящих. О, братья! не должны ли мы, движимые такой любовью, с такой же радостью и готовностью отдать себя Тому, Кто отдал Себя за нас?
ЛУКА XIV. 1-14 — УРОКИ ПРАЗДНИКА
«И было, когда Он вошел в дом одного из главных фарисеев есть хлеб в день субботний, они наблюдали за Ним. 2. И вот, был перед Ним некий человек, страдавший водянкой. 3. И сказал Иисус в ответ законникам и фарисеям: разрешено ли исцелять в субботу? 4. И они молчали. И Он взял его, и исцелил его, и отпустил его; 5. И ответил им: кто из вас упадет в яму с ослом или быком и не вытащит его тотчас в субботу? 6. И они не могли снова ответить Ему на это. 7. И предложил Он званым притчу, когда Он отметил, как они выбирали главные комнаты; сказав им: 8. Когда кто-нибудь пригласит тебя на свадьбу, не садись в самой высокой комнате, чтобы не был приглашен человек более почтенный, чем ты; 9. И тот, кто звал тебя и его, прийти и сказать тебе: уступи этому человеку место; и ты со стыдом начинаешь занимать самую нижнюю комнату. 10. Но когда тебя пригласят, пойди и сядь в самой нижней комнате; и тогда будет тебе поклонение в присутствии сидящих с тобою. 11. Ибо всякий, возвышающий себя, будет унижен; и тот, кто смиряет себя, возвысится. 12. Тогда сказал Он и пригласившему Его: когда ты готовишь обед или ужин, не зови друзей твоих, ни братьев твоих, ни родственников твоих, ни соседей богатых; чтобы и они не предупредили тебя снова и не сделали тебе воздаяния. 13. А когда устроишь пир, призови бедного, увечного, хромого, слепого: 14. И будешь благословен; ибо они не могут воздать тебе: ибо воздастся тебе при воскресении праведных». — ЛУКА XIV. 1-14.
Иисус никогда не отказывался от приглашения, будь то фарисей или мытарь, друг или враг. Он никогда не ошибался в характере Своего хозяина. Он принял «приветствия там, где нет доброты», и в этом случае их не было. Конферансье был шпионом, а пир — ловушкой. Какой контраст между злобными наблюдателями за столом, готовыми подметить и истолковать в худшем смысле каждое Его действие, и Им, любящим и желающим благословить даже их! Холодная атмосфера подозрительности не заморозила поток Его нежной милости и мудрого учения. Его кроткая доброта оставалась самой собой перед лицом враждебно настроенных наблюдателей. Чудо и две притчи направлены прямо на их заблуждения.
I. Как туда попал человек, страдающий водянкой? Возможно, он просто зашел посмотреть на пир, поскольку тогдашняя свобода манер позволяла ему это сделать. Отсутствие каких-либо намеков на то, что он пришел в надежде на исцеление, а также каких-либо следов веры с его стороны или разговоров с ним о Христе, а также его немедленное увольнение после исцеления скорее подтверждают предположение, что его поставили в качестве он был наживкой в ловушке, рассчитывая, что его вид побудит Иисуса исцелить его. Устроившие ловушку «смотрели», сработает ли она, а Иисус «отвечал» на их мысли, которые, несомненно, были видны в их глазах. Его ответ состоит из трех этапов: вопрос, который является утверждением, лечением и еще одним утверждающим вопросом. Все трое встречают угрюмое молчание, которое говорит больше, чем слова. Первый вопрос ставит «законников» на их собственную позицию и, по сути, утверждает, что исцеление не нарушает субботу. Иисус бросает вызов отрицанию законности этого, а молчание фарисеев признает, что они не осмеливаются отрицать. «Самый факт исцеления не запрещен, — могли бы сказать они, — но запрещены действия, необходимые для исцеления». Но для того, чтобы сила этого Целителя действовала, не требовалось никаких действий. Исходящее Его воли имело силу. Их тонкие различия между законными и незаконными поступками были паутиной, и Его милосердие летало высоко над паутиной, как какое-то прекрасное крылатое существо, глядящее на солнечный свет, в то время как паук сидит в своей расщелине, упираясь. Общий принцип, заложенный в первом вопросе Господа, заключается в том, что никакой закон о субботе, никакие так называемые религиозные ограничения не могут запретить помощь несчастным. Покой субботний углубляется, а не нарушается деятельностью на благо человека.
О лечении рассказывается без подробностей, вероятно, потому, что нечего было рассказывать. Со стороны больного нет никаких признаков просьбы или веры; кажется, что не было никакого внешнего воздействия на Христа, кроме того, что он «взял» его, что, по-видимому, просто означает, что Он призвал его ближе, а затем, простым проявлением Своей воли, исцелил его. В сердце страдальца, который, вероятно, никогда больше не имел ничего общего со своим благодетелем, нет и следа благодарности или удивления. Молча он выходит на сцену, молча получает благословение, молча исчезает. Странный и печальный пример того, как возможно иметь мгновенную связь с Иисусом и даже получать дары из Его рук, но при этом не иметь с Ним настоящей, постоянной связи!
Второй вопрос переходит от юридического к более широкому рассмотрению. Спонтанная работа сердца не может быть ограничена церемониальными законами. Нужны вызовы для немедленной помощи. Вы не ждете захода субботнего солнца, когда ваш вол или ваш осел находятся в яме. (Чтение «сын» вместо «бык», как на полях «Пересмотренной версии», неуместно.) Иисус апеллирует к инстинктивному желанию оказать немедленную помощь даже зверю, попавшему в беду, и подразумевает, что этот же инстинкт должен действовать гораздо больше. разрешена немедленная игра, если ее объектом является мужчина. Слушатели были самоосуждены, и их упрямое молчание доказывает, что стрела попала глубоко.
II. Кажется, исцеление произошло еще до того, как гости расселись. Затем началась борьба за самые почетные места, на которые Он смотрел, пожалуй, с грустной улыбкой. Опять заметно молчание гостей, а также спокойное принятие власти небесами даже среди такой враждебной компании. Там, где Он приходит гостем, Он становится учителем и по божественному праву упрекает. Урок дан, говорит Лука, в виде «притчи», из которой мы должны понять, что наш Господь здесь не дает, как может показаться при поверхностном истолковании Его слов, простой урок правильного поведения на пиру, но рассматривая такое поведение как иллюстрацию гораздо более глубокой вещи. Быть может, какой-нибудь слишком честолюбивый гость умудрился занять почетное место, и ему пришлось выйти и со смущенным видом спуститься на самое нижнее место, так как все промежуточные были заняты. Его стремление оказаться наверху закончилось тем, что он оказался внизу. Это «притча», говорит Иисус, иллюстрация в области повседневной жизни великих истин морали и религии. Плохой мотив для внешнего смирения и самоуничижения – желание закончиться более высокой честью. И если бы Иисус здесь только давал указания относительно поведения людей, Он прививал сомнительную мораль. дьявола
Дорогой грех – это гордость, которая обезьянничает смирением».
Иисус этого не советовал, но то, что есть лукавое честолюбие, прикрывающееся смирением ради своих целей, когда оно проявляется во внешней жизни, становится благородным, чистым и вполне достойным делом в духовной сфере. Ибо желать возвышения в Царстве вполне правильно, а смирять себя с прямой целью этого возвышения значит идти по пути, который Он освятил Своими следами. Истинная цель амбиций — это честь, исходящая только от Бога, и истинный путь к ней лежит через долину; ибо «Бог гордым противится, а смиренным дает благодать».
III. Нерушимое молчание по-прежнему царило среди гостей, но Иисус снова говорит как учитель, и теперь уже к хозяину. Гость обычно не делает замечаний по поводу состава компании, Иисус не мог ничего «вознаградить» Своему угощающему, кроме как дать ему этот совет. И снова Он преподал общий урок под видом конкретного увещевания, соответствующего случаю. Вероятно, основную массу гостей составляли зажиточные люди того же социального ранга, что и хозяин, а также, вероятно, были и зрители более низкого ранга, вроде водяночного человека. Запрет направлен не против естественного обычая приглашать своих товарищей и равных, а только против того, чтобы приглашать их, и против того, чтобы делать это, внимательно следя за выгодами, которые можно из этого извлечь. Этот утомительный цикл эгоистичного гостеприимства, а затем получения ответного ужина или вечернего развлечения от каждого гостя, который составляет так большую часть общественной жизни среди нас, является жалким делом, пустым и эгоистичным. Что бы сказал Иисус – что говорит Иисус – обо всем этом? Священное имя гостеприимства осквернено, и сами его источники высохли из-за многих наших социальных обычаев, и здесь крайне необходимо самое буквальное применение учения нашего Господа.
Но эти слова задуманы как «притча», и их следует расширить, включив в них все виды доброты и помощи, оказываемые во имя священного милосердия тем, чье единственное требование — это их нужда. «Они не смогут вознаградить тебя» — тем лучше, ибо, если бы взгляд на их действия мог повлиять на тебя, твое благодеяние потеряло бы свою грацию и остроту и стало бы простым эгоизмом и, как таковое, неспособным к чему-либо. будущая награда. Только любовь, которая расточается на тех, кто не может получить ничего взамен, настолько свободна от пятна тайного уважения к себе, что ее можно признать любовью в разоблачающем свете того великого дня, и поэтому она достойна быть признанной. «воздастся в воскресении праведных».

ЛУКА XIV. 18. ОПРАВДАНИЯ, А НЕ ПРИЧИНЫ
«Они все в один голос начали оправдываться. — ЛУКА XIV. 18.
Иисус Христос был на пиру в доме фарисея. Для Него это было странное место – и Его слова за столом тоже были странными. Ибо Он сначала упрекал гостей, а потом хозяина; велел первому занять нижние комнаты и предложил второму распространить свое гостеприимство на тех, кто не мог его вознаградить. Это было резкое высказывание; и один из других гостей перевернул его, ухватившись за последние слова нашего Господа: «Тебе воздастся при воскресении праведных», и сказав, несомненно, благочестивым тоном и с благочестивым покачиванием головы. «Блажен, кто будет есть хлеб в Царстве Божием». Это было очень правильно сказано, но в этом слышался звон обычного, банального благочестия, который неприятно ударил по слуху Христа. Он отвечает говорящему странной историей о великом празднике, на который никто не пришел, как если бы Он сказал: «Вы притворяетесь, что думаете, что это благословение — есть хлеб в Царстве Божием, почему! Вы не будете есть хлеб, когда его вам предложат».
Осмелюсь сказать, что вы все достаточно знаете эту притчу, чтобы мне не пришлось ее повторять. Готовится великий пир; приглашения, более или менее общие, разосланы сначала, все готово; и вот, стоит стол, и некому сесть за него. Странный опыт для гостеприимного человека! И вот он посылает своих слуг избивать несогласных гостей, а тот один за другим с большей или меньшей вежливостью отказывается прийти.
Мне нет нужды следить за этой историей дальше. В последней части притчи наш Господь отражает передачу благословений Царства язычникам, изгоям, как их считали иудеи, скрывающимся в изгородях и топчущимся по дорогам. В первой части Он предвещает неудачу Своей проповеди среди Своего народа. Но евреи и англичане очень похожи. То, как эти приглашенные гости отреагировали на приглашение на этот пир, день за днем повторяют тысячи людей вокруг нас; и некоторыми из нас самих. — Они все, в один голос, начали оправдываться.
I. Первое, на что я хотел бы обратить ваше внимание, — это на удивление единодушный отказ.
Поведение гостей в рассказе такое, какого жизнь и действительность не могут себе позволить. Никакая группа людей, приглашенная на большой пир, не повела бы себя так, как люди из притчи. Тогда является ли введение такой неестественной черты ошибкой в построении повествования? Нет! Скорее, это красота, поскольку сама суть истории заключается в полной неестественности описанного поведения и в контрасте, который представлен между тем, как люди считают низшие блага, от которых эти люди представлены, как отвратившимися, и тем, как они ценят более высокие предлагаемые благословения. Никто бы не решился на такой банкет, если бы у него была возможность попасть на него. Что же тогда сказать о тех, кто взводами и полками отворачивается от этого более высокого предложения? Сама нелепая неестественность поведения, если бы притча была правдой, указывает на глубокий смысл, скрытый за ней: что в этой высшей сфере неестественное является универсальным или почти универсальным.
И действительно, это так. Можно было бы почти рискнуть сказать, что существует своего рода закон, согласно которому, чем более ценна вещь, тем меньше люди хотят ее иметь; или, если выразиться более научным языком, привлекательность объекта обратно пропорциональна его ценности. Маленькие вещи, преходящие вещи, материальные вещи, за которые каждый хватается; и число цепляющих неуклонно уменьшается по мере того, как вы поднимаетесь по шкале драгоценности, пока, когда вы достигнете самого высокого из всех, останется меньше всего желающих в них. Есть ли что-нибудь ниже добра, что просто доставляет удовольствие телу? Есть ли что-то, чего большинство мужчин хотят больше? Есть ли вещи ниже по шкале, чем деньги? Есть ли много вещей, которые притягивают сильнее? Разве истина не лучше богатства? Есть ли больше последователей этого, чем первого? Для одного человека, который жаждет знаний и считает свою жизнь потраченной не зря, следуя знаниям
«Как затонувшая звезда,
За пределами самых дальних границ человеческой мысли».
есть сотни тех, кто считает, что их правильно потратили на погоню за погибающим богатством. Разве доброта не выше истины, и разве люди, которые готовы посвятить себя тому, чтобы стать мудрыми, не более многочисленны, чем те, которые готовы посвятить себя тому, чтобы стать чистыми? И, прежде всего, есть ли что-нибудь, что можно было бы сравнить с дарами, которые преподнесены нам в этом великом Спасителе и в Его вести? И есть ли что-нибудь, мимо чего массы людей проходят с более единодушным отказом, чем предложенный пир, который великий Царь человечества устроил для Своих подданных? Что предлагается каждому из нас, наложенный на нас дар Иисуса Христа? Помощь, руководство, товарищество, спокойствие сердца, сила послушания, победа над собой, контроль над страстями, превосходство над обстоятельствами, спокойствие глубокое и искреннее, смерть отменена, Небеса открыты, безмерные надежды следуют за совершенным осуществлением здесь и в будущем. Все эти вещи собраны в единый устойчивый свет одного великого энциклопедического слова — Спасение, а их различные искры поглощены. Эти дары просятся, лежат у наших дверей, предлагаются каждому из нас, навязываются всем при простом условии принятия Христа как Спасителя и Царя. И что нам с ними делать? — Они все, в один голос, начали оправдываться.
Можно услышать о варварских людях, которым не нужно золото, изобилующее в их стране, и которые не считают его и вполовину таким ценным, как стеклянные бусы. Именно так люди оценивают истинные и фальшивые сокровища, которые предлагают Христос и мир. Я заявляю, что мне кажется, что, спокойно глядя на природу людей и их продолжительность, а затем размышляя о целях большинства из них, мы не должны сильно ошибаться, если скажем, что мир охватила эпидемия безумия. Ведь отвернуться от золота и обнять стеклянные бусы — это почти безумие. «Это их путь — их безумие, и их потомки одобряют их высказывания».
А теперь заметьте, что этот отказ может сопровождаться (и часто действительно сопровождается) признанием на словах ценности забытых вещей. Тот фарисей, который подложил подушку своего благочестивого чувства — кусок лицемерия, потому что он не чувствовал того, что говорил, — чтобы заглушить пушечное ядро слова Христова, является лишь образцом для многих из нас, которые думают, что сказать: «Блажен, кто ест хлеб в Царстве Божием» с должным елейным голосом, почти так же хорошо, как принять хлеб, который нам предлагают. Нет более трудных для общения людей, чем те люди (я уверен, что передо мной сейчас есть несколько образцов), которые склоняют головы в знак согласия со словом Евангелия и, кланяясь, избегают его воздействия и позволяют ему безобидно свистеть. Вы, которые верите каждому слову, которое проповедую я или мои братья, и никогда не мечтаете позволить этому повлиять на ваше поведение, - если в этом сумасшедшем доме мира есть ученые степени, вы, несомненно, являетесь кандидатами на самое высокое место.
II. А теперь, во-вторых, обратите внимание на неубедительные оправдания.
«Они все, с одного согласия, начали». Я не предполагаю, что они сложили головы вместе или что наш Господь хочет, чтобы мы предположили, что имел место заговор и согласие, но лишь то, что без каких-либо предварительных консультаций все имели одинаковые чувства и предлагали по существу один и тот же ответ. . Все приведенные причины сводятся к одному и тому же, а именно. занятие текущими интересами, обязанностями, имуществом или привязанностями. Существуют различия в оправданиях, которые не только способствуют живости повествования, но и выражают различия в говорящих. Один мужчина немного вежливее остальных. Он объясняет свой отказ необходимостью. Он «должен», и поэтому учтиво молится, чтобы его извинили. Второй не столь вежлив; но все же в нем есть нотка вежливости. Он не притворяется необходимостью, как это сделал его друг, а просто говорит: «Я иду»; и это не так вежливо, как предыдущий ответ, но все же он просит прощения. Последний мужчина думает, что у него есть такая неоспоримая причина, что он может быть настолько резким, насколько ему хочется, и поэтому он говорит: «Я женился, и поэтому я не могу прийти», и я не приношу никаких извинений. Таким образом, при различной степени очевидного признания притязаний хозяина и пира, основанием отказа в двух случаях является собственность, а в третьем - привязанности; и они настолько заполняют сердца и умы людей, что у них нет времени послушать призыв, призывающий их на пир.
Теперь очевидно отметить, что предполагаемая необходимость в одном из этих оправданий вообще не была необходимостью. Кто сделал «надо»? Сам человек. Поле не убежало бы, хотя он ждал до завтра. Сделка была завершена, потому что он купил ее. В его отъезде не было необходимости, и на следующий день все было бы так же хорошо, как и сегодня; так что «надо» было полностью в его голове. Иными словами, многие из нас маскируют свои наклонности под покровом императивных обязанностей и говорят: «Мы настолько отягощены необходимыми обязательствами и обязательствами, что у нас действительно нет времени заниматься этими более высокими вопросами, которые вы пытаетесь решить». надавите на нас. Вы помните старую историю. «Я должен жить», — сказал вор. «Я не вижу в этом необходимости», — сказал судья. Мужчина говорит: «Я должен быть на работе завтра утром в половине девятого. Как я могу думать о религии?» Что ж, если вам действительно нужно, вы можете подумать об этом. Но если вы только жонглируете и обманываете себя склонностями, выдающими себя за необходимость, то чем скорее завеса будет снята, тем лучше, и вы поймете, где вы находитесь, и какова ваша истинная позиция по отношению к Евангелию Иисуса Христа.
Но тогда позвольте мне лишь в двух словах напомнить вам, что обратная сторона оправдания весьма действенна. «Я женился на жене и поэтому не могу приехать». Есть некоторые из нас, вокруг которых крепкая хватка земных привязанностей так охватывающе и сладко, что мы не можем, как мы думаем, повернуть нашу любовь вверх и сосредоточить ее на Боге. Отцы и матери, мужья и жены, родители и дети, помните глубокие слова Христа: «Враги человеку — домашние его»; и будьте уверены, что предсказание часто исполняется из-за препятствий их любви даже больше, чем из-за сопротивления их ненависти.
Все эти оправдания относятся к законным вещам. Совершенно правильно, что человек должен пойти и присмотреть за своим полем, совершенно правильно, что нужно запрягать и испытать десять быков, совершенно правильно, что сладость супружеской любви нужно вкусить и выпить, и совершенно неправильно, что любого из них следует поставить как причина не принять предложение Христа. Давайте усвоим урок, что законный бизнес, законные и чистые привязанности могут погубить душу и стать препятствием, преграждающим ей дорогу на небеса.
Братья, я сказал, что это надуманные оправдания. Через минуту мне придется объяснить, что я имею в виду. В качестве оправданий они неубедительны; но как причины, которые действительно действуют на сотни людей, мешая им быть христианами, они не являются надуманными; они самые прочные и настоящие. Наш Господь не считает их исчерпывающими. Есть великое множество других причин, по которым разные типы характеров отворачиваются от предлагаемых благ Евангелия, не попадающих в поле зрения притчи. Но хотя они и не являются исчерпывающими, они широко эффективны. Интересно, сколько мужчин и женщин слушают меня сейчас, правда, они настолько заняты своими повседневными делами, что у них нет времени быть религиозными, и сколько среди нас мужчин и, возможно, особенно женщин? в этот момент правда, что их сердца настолько опутаны любовью, принадлежащей земному - какой бы красивой, потенциально священной и возвышенной она ни была, - что у них нет времени обратиться к одному вечному Любовнику своих душ. Позвольте мне умолять вас, дорогие друзья, — и особенно вас, незнакомых с этим местом и с моим голосом, — сделать то, чего я не могу и не сделал бы, если бы мог, — возложить эти мысли на ваши сердца и спросить себя: Я?'
И затем, прежде чем я перейду от этой точки моего рассуждения, вспомните, что противоречие между этими обязанностями и принятием предложенного пира существовало только в воображении людей, которые их сотворили. Нет причины, по которой вам не следует пойти на праздник и присмотреть за своим полем. Нет причины, по которой вам не следует полюбить свою жену и пойти на пир. Призыв Божий сталкивается со многими желаниями, но без обязанностей и законных занятий. Чем больше человек принимает добро, которое предлагает ему Иисус Христос, и живет этим добром, тем более он будет пригоден для всей своей работы и для всех своих наслаждений. Поле будет лучше возделываться, волы будут лучше управляться, жену будут любить мудрее, нежно и святее, если в ваших сердцах воссядет Христос, и все, что вы делаете, вы делаете как для Него. Только чрезмерное и злоупотребление Его дарами и поглощенность нашими обязанностями и отношениями превращают их в препятствия на пути нашей христианской жизни. И несостоятельность оправдания проявляется в том факте, что противоречие создано нами самим.
III. Наконец, обратите внимание на настоящую причину.
Я сказал, что в качестве предлогов эти три объяснения были неудовлетворительными. Когда мужчина ссылается на предыдущую помолвку как на причину отказа принять приглашение, в девяти случаях из десяти это вежливый способ сказать: «Я не хочу идти». Так было и в этом случае. Как растаяли бы в воздухе все эти абсолютные невозможности, которые совершенно исключали возможность того, чтобы трое отступников сели за стол, если бы им случайно пришло в голову желание оказаться там! Если бы они захотели, они нашли бы средства присматривать за полем, скотом и домом и, несмотря на это, оставаться на своих местах. Настоящая причина, лежащая в основе отвращения людей от предложения Христа, заключается, как я сказал в начале своих замечаний, в том, что они не хотят его получить. У них нет склонностей и вкуса к высшим и чистым благам.
Брат, не будем теряться в общих чертах. Я говорю о вас, и о совокупности ваших склонностей и вкусов. И я хочу, чтобы вы спросили себя, не факт ли, что некоторые из вас любят волов больше, чем Бога; не факт ли, что, если бы эти двое были там до вас, вы предпочли бы, чтобы вам предоставили хорошее большое поле, чем пищу, разложенную на этом столе.
Так в чем же причина извращенного наклонения? Почему, когда Христос говорит: «Дитя, приди ко Мне, и Я дам тебе прощение, мир, чистоту, силу, надежду, Небо, Себя», в сердце не загорается ответного желания? Почему я не хочу Бога? Почему меня не волнует Иисус Христос? Почему благословения, о которых постоянно говорят проповедники, кажутся мне такими призрачными, такими далекими от всего, что мне нужно, такими неподходящими для всего, чего я желаю? Должно быть, что-то очень глубоко неправильно. Вот что неправильно: ваше сердце освободилось от зависимости от Бога; и у тебя нет той любви, которую ты должен иметь к Нему. Вы предпочитаете оставаться в одиночестве. Блудному сыну, ушедшему в далекую страну, свиная шелуха нравится больше, чем хлеб в отцовском доме, и только когда запасы последнего грубого лакомства иссякают, более чистый вкус становится сильнее. Странно, не правда ли? но тем не менее это правда.
Теперь я хочу сказать кое-что об этом безразличии, проистекающем из озабоченности и отчуждения и которое скрывает свое уродство за всевозможными надуманными оправданиями. Во-первых, сама причина совершенно неразумна. Я сказал, что истинная причина – безразличие. Может ли кто-нибудь выразить словами, которые не выдали бы абсурдность положения и поведения человека, который говорит: «Я не хочу Бога; дай мне пять пар волов. Это настоящее благо, и я буду придерживаться этого». В мире есть одна тайна, и если бы она была решена, все было бы решено; и эта тайна состоит в том, что люди отворачиваются от Бога и прилепляются к земле. Никакого отчета о грехе дать невозможно. Невозможно объяснить предпочтение человеком меньшего и низшего; и пренебрежение к большему и высшему, если не сказать больше, это совершенно необъяснимо и неразумно.
Мне нет нужды говорить, что такое безразличие является постыдной неблагодарностью к страстной любви, которая обеспечивает и бесконечную жертву, благодаря которой был обеспечен этот великий праздник, на который нас приглашают. Христу стоило боли, слез и крови приготовить этот пир, и Он смотрит на нас и говорит нам: «Придите и пейте вино, которое Я смешал, и ешьте хлеб, который Я приготовил так». цена. Существуют чудовища неблагодарности, но нет никого более чудесно чудовищного, чем люди, которые выглядят, как это делают некоторые из нас, нетронутыми жертвой Христа и равнодушно слушают мольбы небес.
Оправдания однажды исчезнут. Мы можем обмануть свою совесть; мы можем отложить посланников; мы не можем обмануть Хозяина. Все тонкие занавески, которые мы ткут, чтобы скрыть неприкрытое уродство нашего нежелания принять Христа, однажды сгорят. И я прошу вас спросить себя: «Что мне сказать, когда Он придет и спросит меня: «Почему твое место было пусто за Моим столом»?» «И он потерял дар речи». Не отказывайтесь, дорогие братья, от этого дара, чтобы не навлечь на себя ужасный и праведный гнев Воинства, приглашением которого вы пренебрегаете и за столом которого отказываетесь сидеть.
ЛУКА XIV. 28. СРОЧНЫЙ СТРОИТЕЛЬ
«Кто из вас, намереваясь построить башню, не сядет прежде и не подсчитает затраты, хватит ли у него, чтобы закончить ее?» (ЛУКА 14). 28.
Христос не искал новобранцев под ложными предлогами, а скорее отговаривал, чем стимулировал беззаботное присоединение. Его постоянными усилиями было рассеять толпу, собравшуюся вокруг Него. Итак, здесь за Ним следует великое множество людей, и как Он их приветствует? Готовит ли Он Себя, чтобы привлечь их? Лука говорит нам, что Он повернулся и столкнулся со следующей толпой; а затем твердой рукой полил холодной водой слишком легко зажигаемое пламя. Было ли это потому, что Он не хотел, чтобы они следовали за Ним? Он желал, чтобы каждая душа в этой толпе принадлежала Ему, и Он знал, что лучший способ привлечь – это иногда оттолкнуть; и что простое заявление о болезненных последствиях курса не угасит подлинного энтузиазма, но может превратить простую вспышку на сковороде в цель, которая будет пылать через всю жизнь.
Итак, наш Господь в строгих словах излагает закон ученичества как самопожертвование; отказ от самого дорогого и принятие самого болезненного. А затем Он иллюстрирует закон этими двумя расширенными сравнениями или сжатыми притчами о опрометчивом строителе и опрометчивом солдате. Каждый из них содержит свою сторону христианской жизни и представляет собой одну из фаз того, каким должен быть истинный ученик. Теперь я хочу вместе с вами рассмотреть первое из этих двух сравнений.
I. Итак, сначала подумайте о построении или истинной цели ученичества.
Строительство башни представляет собой то, к чему должна стремиться каждая человеческая жизнь: создание прочной, прочной конструкции, в которой строитель может жить и отдыхать.
Но помните, что мы всегда строим, сознательно или бессознательно. Своими преходящими действиями мы все воздвигаем для своей души дом, в котором нам надлежит обитать; формирование характера из мимолетных поступков, который мы должны сохранить с собой навсегда. Мягкие беспозвоночные животные выделяют собственные панцири. Именно это мы и делаем, создавая характер, который является как бы щитом личности; и в котором мы должны пребывать.
Мой друг, что ты строишь? Тюрьма; простой садовый домик похотливых наслаждений; или храм-крепость, в которой Бог может обитать, почитаемый, и вы можете пребывать спокойно? Заметьте, что в то время как все люди, таким образом, бессознательно и по привычке своими преходящими действиями создают себе постоянное жилище, каждая жизнь, которая лучше, чем жизнь животного, должна иметь своей целью возведение себя в твердую силу. Развитие характера — это то, чего мы должны требовать от нашей мимолетной жизни и чего мы должны добиться этим. Не удовольствие; это жалкая цель. Не удовлетворение земных желаний; а не процветание нашего бизнеса или других обычных занятий. Требование, которое мы должны предъявлять к жизни, и цель, которую мы должны ясно иметь перед собой во всем, что мы делаем, заключаются в том, чтобы это могло способствовать формированию чистого и благородного «я», развитию характера до подобия небесному. , что есть совершенство, мир и блаженство.
И хотя это верно в отношении всей жизни, это в высшей степени верно и в отношении высшей формы жизни, которой является христианская жизнь. В обычном вульгарном представлении о том, что такое христианин и для чего он христианин, есть ужасные ошибки и несовершенства. Как вы думаете, для чего мужчинам и женщинам предназначено быть христианами? Чтобы они могли уйти от какого-то материального и внешнего ада? Возможно. Чтобы они могли обрести небесное счастье? Конечно. Но разве это главное? Ни в коем случае. Людям предназначено быть христианами для того, чтобы они могли иметь форму подобия Иисуса Христа; или, возвращаясь к метафоре моего текста, смысл и цель христианского ученичества – не счастье, а построение башни, в которой может жить человек.
Ах, друг; это ваше представление о том, что такое христианин; а для чего он христианин, чтобы быть похожим на Учителя? Увы! увы! как немногие из нас, честно, постоянно и практично, принимают к сердцу строгую и великую концепцию, которая лежит в основе этой метафоры нашего Господа, который отождествляет человека, который думал стать Его учеником, с человеком, который садится, намереваясь построить башню.
II. Итак, во-вторых, обратите внимание на стоимость здания или условия ученичества.
Строительство — дорогое развлечение, в чем убедились на собственном опыте многие люди, опрометчиво увлекавшиеся кирпичами и раствором. А самое дорогое из всех созиданий — это воспитание христианского характера. Это стоит дороже всего остального, но есть ряд других вещей, менее благородных и желательных, которые в некоторой степени разделяют с ним затраты.
Ученичество требует постоянного соблюдения плана. Человек, который живет так, как ему хочется, по импульсу, по склонности или бесстыдно поддающийся давлению обстоятельств и говорящий: «Я не мог с собой поделать, меня унесло потопом» или «Все вокруг меня делают это». «И я не мог бы быть единственным» — никогда не построю ничего, в чем стоит жить. Это будет рожденная руина — если можно так сказать. Должна быть постоянная ссылка на план. Иными словами, если человек хочет сделать что-то стоящее, он должен очень четко обозначить для себя, чего он хочет добиться жизнью, и постоянно держать перед собой цель в качестве руководства и полюса. звезда. Вы когда-нибудь видели планы симпатичного архитектора, которые были такими белыми и аккуратными, когда они выходили из его кабинета после того, как каменщики покончили с ними, - все с отпечатками пальцев и грязные? Интересно, ваши Библии такие? Ссылаемся ли мы на стандарты поведения как на постоянную проверку нашей работы намерением архитектора, которую обязан практиковать каждый человек, строящий что-либо стоящее? Обратитесь к своему плану, образцу вашего Учителя, словам вашего Искупителя, Евангелию вашего Бога, голосу суда и совести и выработайте привычку жить, не как овощ, на том, что находится ближе всего к его корням. не подобно животному, побуждениями неразумной природы, но ясно выше них ставь разум, и выше него ставь совесть, и выше всего этого ставь волю Господню. Если вы хотите построить башню, обратитесь к своему плану.
Далее, еще одно условие — непрерывное усилие. Вы не можете «торопиться» со строительством великого здания. Приходится ждать, пока фундамент закрепится, и тогда отдельным усилием каждый камень придется уложить на свое место и выпустить из рук строителя. Итак, постепенно, с непрерывными усилиями, здание растет.
Сейчас было много разговоров о том, как христианский характер должен развиваться и совершенствоваться, из того, что я смиренно осмелюсь назвать односторонним. И один набор новозаветных метафор на эту тему был вытеснен из других, а рост растения без усилий был представлен так, как если бы он был законченным примером христианского прогресса. Я знаю, что Иисус Христос сказал: «Сначала клинок, потом ухо; после этого полный кукурузный початок». Но я знаю, что Он также сказал: «Кто из вас намеревается построить башню» — и это включает в себя идею усилия; и что Он далее сказал: «Или какой царь пойдет войной на другого царя» — и это включает в себя идею антагонизма и конфликта. Итак, в целом я утверждаю, что это одно из условий строительства башни, что энергия строителя никогда не должна ослабевать, но, постоянно возобновляя усилия, он должен возводить здание своей жизни.
И затем, еще дальше, есть фундаментальное условие всего; и это значит самоотдача. Наш Господь самым строгим образом излагает это в словах перед моим текстом, где Он указывает на два направления, в которых этот дух должен проявить себя. Один — это отстраненность от самых дорогих людей и даже от собственной эгоистичной жизни; другой — это принятие вещей, которые в наибольшей степени противоречат нашим склонностям, против природы, болезненны и труднопереносимы. И поэтому мы можем объединить эти два утверждения в одном утверждении: если кто-то собирается построить жизнь, подобную Христу, ему придется отстраниться от окружающих вещей и близких и распять себя путем подавления низшей природы и терпения зла. Предыдущая притча, тематически связанная с текстом, историей великой вечери и оправданиями неявки на нее, представляет собой две трети отказов, возникающих из-за чрезмерной любви и уважения к земным благам. а оставшаяся треть возникает из-за чрезмерной любви и уважения к законным объектам привязанности. И это две струны, которые крепко держат большинство из нас. Не только христианство, дорогие братья, говорит, что если вы хотите сделать что-нибудь стоящее, вы должны отстраниться от внешнего богатства. Не одно только христианство говорит, что, если ты хочешь построить благородную жизнь, ты не должен позволять земной любви господствовать и поглощать твою энергию; но именно христианство говорит об этом наиболее решительно, и у него есть все основания так говорить.
Концентрация – это секрет всякого совершенства. Если в реке должен быть какой-либо разлив, который смоет загрязнения и порчу, она не должна извиваться и извиваться по множеству изгибов, какими бы цветущими ни были берега, или распространяться по широкому руслу, а вы должны выпрямить ее и сделайте его глубоким, чтобы он мог стать сильным. И если ты будешь распыляться по всем этим бедным, жалким мирским благам или даже позволишь потоку излияний твоего сердца идти в сторону отца и матери, жены и детей, братьев и сестер, забывая Его, то ты никогда не придешь к ничего хорошего и бесполезного в этом мире. Но если вы хотите быть христианами по образцу Христа, помните, что цена построения состоит в том, чтобы жестко жертвовать собой, «презирать удовольствия и жить трудными днями», а также держать все блуждающие желания и цели в жестких рамках и абсолютно подчинять их. Сам.
С другой стороны, должно быть принятие того, что болезненно для низшей природы. Приходится терпеть неприятные последствия долга и распинать низшее «я» с его аппетитами и желаниями. Если мы хотим вырастить драгоценный виноград, из которого можно будет выразить вино Царства, виноградную лозу необходимо безжалостно обрезать побеги, листья и ветви, хотя может показаться, что богатый сок утекает впустую. Мы должны быть мертвы для многого, если хотим быть живыми для чего-то, ради чего стоит жить.
Теперь вспомните, что требование Христа о самоотдаче, самопожертвовании, постоянном усилии, строгом ограничении исходит не из какого-то одного ложного подвижничества, но неизбежно по самой природе дела, а также совершается всяким достойным трудом. Сколько каждому из нас пришлось отречься от своей жизни, скольким вкусам нам пришлось позволить остаться неудовлетворенными, скольким способностям не развиться, в скольких направлениях нам пришлось отгораживаться на своем пути и не делать или не быть то, то или другое; если мы когда-либо сделали что-нибудь в каком-либо направлении, достойное этого! Сосредоточение и добровольное ограничение, чтобы сосредоточить все силы на высшей цели, которую предписали рассудок и совесть, являются условием всякого совершенства, всякого здравомыслия в жизни и, в первую очередь, всякого христианского ученичества.
III. Далее отмечайте неудачи.
Башня опрометчивого строителя представляет собой мрачные, мрачные руины.
Всякий, кто бросается на великие начинания или высокие цели, не предусмотрев заранее трудностей и жертв, которые они влекут за собой, обязательно остановится почти прежде, чем начал. Многие мужчины и женщины в спешке покидают стартовую точку, как будто они вот-вот будут у цели, и, не пробежав пятьдесят ярдов, поворачивают в сторону и тихо уходят с дистанции. Интересно, многие ли из вас, когда вы были мальчиками или девочками, начали изучать какой-нибудь язык и застряли, не прочитав двадцати страниц грамматики или изучив какое-нибудь искусство, а инструменты все еще валялись неиспользованными в пыльном шкафу? угол. И сколько из вас, называющих себя христианами, давно начали таким же образом участвовать в беге? — Ты хорошо бежал. Что вам помешало? Что помешало Аталанте? Золотые яблоки, брошенные на дорогу. О, Церковь полна этих неудавшихся христиан; руины с самого начала, мрачные и без окон, на плане — огромный дворец, а реальность — лачуга, которая не поднималась ни на фут за последние десять лет. Интересно, есть ли в этом собрании до меня какие-нибудь чахлые христиане такого типа, которые начали под влиянием какого-то импульса или эмоции, без сомнения, достаточно искренних, но которые не приняли во внимание, сколько будет стоить завершить строительство? . Итак, здание не достроено и никогда не будет достроено.
Но здесь я должен отметить, что то, о чем я говорю как о неудаче, не является неполным достижением цели. Ибо вся наша жизнь должна признать, что она не полностью достигает своей цели; а высокие цели, несовершенно реализованные и все еще поддерживаемые, являются самой солью жизни и прекрасны, «как новая луна с неровным краем, даже в своем несовершенстве прекрасна». Павел был стариком и продвинутым христианином, когда он сказал: «Не то чтобы я уже достиг или был уже совершенен, но следую за ними». И высшая полнота, которой может достичь христианский строитель в этой жизни, — это частичное достижение своей цели и упорное следование незавершенной цели и стремление к ней. Не эти незавершенные, но прогрессивные и устремленные жизни являются неудачными, а жизни людей, которые отказались от высоких целей и почти забыли, что когда-либо лелеяли их.
А что говорит о таких наш Господь? Что все над ними смеются. Это не больше, чем они заслуживают. Ярого христианина часто не любят, но если над ним высмеивают, то даже в насмешках будет привкус трепета и уважения. Пополам христиане получают и вполне заслуживают кривую губу и сарказм мира, который знает, когда человек серьезен, и знает, когда он — воплощенный притворщик.
IV. Наконец, я хотел бы, чтобы вы обратили внимание на приглашающее ободрение, скрытое в кажущемся отталкивающем предупреждении.
Если мы прочитаем мой текст изолированно, может показаться, что единственный урок, который наш Господь хотел извлечь из него, — это совет отчаяния. «Если вы не уверены, что сможете закончить, вам лучше не начинать». Это то, что Он хотел сказать? Думаю, нет. Он действительно хотел сказать: «Не начинайте, не открыв глаз на то, что происходит в начале». Но предположим, что человек прислушался к Его совету, прислушался к условиям и сказал: «Я не могу их соблюдать, я брошу все и больше не буду пытаться» — вот что Иисус Христос хотел принести ему к? Конечно, нет. А что это не так, становится достаточно ясно из наблюдения, что эта и последующая притча как бы скреплены словами: «Так и кто из вас не оставит всего, что имеет, тот не может быть Моим». ученик.
Итак, если можно так сказать, есть два вида «оставления всего, что мы имеем». Один из них — это оставление, благодаря которому мы становимся учениками; и второе — оставление, благодаря которому мы остаемся истинными учениками. Убежденность в том, что им не хватило всего, чтобы закончить, — это то самое убеждение, которое Христос хотел укоренить в умах толпы. Он показывает трудности для того, чтобы они почувствовали, что не могут с ними справиться. Что тогда? Чтобы они могли «отказаться» от всей своей силы, чтобы справиться с ними.
Это первый вид «оставления всего, что у нас есть». Это делает ученика. Признание моего полного бессилия сделать то, что, как я вижу, должно быть сделано, является обратной стороной доверия к Нему. И эта вера в Него дает нам силу, которая позволяет нам делать то, что мы не можем сделать сами, и сознание бессилия сделать это, что является первым шагом к их совершению. Самодостаточный человек обязательно обанкротится, прежде чем закончит свое строительство; но тот, кто не уверен в себе и признает тот факт, что он не может строить, пойдет на небо и скажет: «Господи, я беден и нищ». Приди Сам и будь моей силой». Такой отказ от всего, что мы имеем, в знак признания нашей собственной бедности и бессилия выводит на поле боя Союзника для нашего подкрепления, который имеет более двадцати тысяч человек, выступающих против нас, и сделает нас сильными.
И тогда, если, зная нашу слабость, наше несчастье, нашу нищету, и прилепившись к небу в простой уверенности в том, что Его божественная сила вдохнула в нашу слабость и Его обильное богатство расточило на нашу нищету, мы отдадим себя делу, к которому Он призывает нас по Его благодати, тогда мы обнаружим, что сладостная и уверенная уверенность в том, что мы обладаем Им и сокровищем нашей жизни, сделает расставание со всем остальным не болезненным, а естественным, необходимым и радостью, как выражение наша высшая любовь к Нему. Не было бы и не было бы трудно выбрасывать драгоценные камни и ложные богатства, если бы наши руки были наполнены драгоценностями, которые дарует Христос. И нетрудно будет убить ветхого человека, когда в нас будет жить новый Христос, нашей верой и покорностью.
Итак, дорогие братья, все к этому и приходит. Мы все строители; каким произведением обернется дело всей твоей жизни? Строите ли вы на фундаменте, принимая Иисуса Христа за якорь своей надежды, за основу своей веры, за венец своих целей, за все и во всем? Вы строите на Нем? Если это так, то здание устоит, когда придет буря и «град сметет убежища», построенные другими людьми в другом месте. Но строите ли вы на этом основании золото самоотречения, серебро белой чистоты, драгоценные камни разноцветных и христоподобных добродетелей? Тогда ваша работа действительно будет неполной, но сама ее незавершенность будет пророчеством о времени, когда «с возгласами будет вынесен надгробный камень»; и вы можете смиренно верить, что день, который «возвещает работу каждого человека, какова она есть», не разрушит вашу, но что он будет сиять и сверкать в свете раскрывающих и отражающих огней. Следите за тем, чтобы вы строили для вечности на фундаменте из прекрасных камней, которые Иисус Христос дает всем тем, кто позволяет Ему формировать свою жизнь. Он одновременно Архитектор, Материал и Фундамент; и в Нем «всякое здание, сложенное вместе, вырастает в святой храм в Господе».
ЛУКА XV. 4,8,11— «ТО, ЧТО ПОТЕРЯНО»
«Сто овец… десять сребренников… два сына» (ЛУКА XV). 4,8,11.
Необходимо помнить непосредственную причину возникновения этих трех неповторимых притч, которые проникли в самое сердце мира, чтобы понять их значение и значение. Они призваны оправдать поведение Христа, когда он общался с изгоями и людьми с дурной репутацией, которых Его критики-фарисеи считали слишком грязными, чтобы к ним прикасались чистые руки. Они не были предназначены для того, чтобы излагать с какой-либо полнотой ни то, что странникам нужно было сделать, чтобы вернуться на небеса, ни то, что сделал Бог, чтобы вернуть странников к Себе. Если бы об этом помнили, то можно было бы избежать многих заблуждений, распространенных и вредных, особенно касающихся смысла последней из трех притч — о блудном сыне. Цель притч объясняет принятие Христом разделения людей на «праведных», подобных им самим, и «нечистых», таких как мытари и грешники. О состоянии человечества можно было сказать гораздо более глубокую истину, чем эта. Но для целей Своей аргументации Христос игнорирует это. Память о цели притч объясняет их неполноту как утверждения о том, что люди называют «путем спасения». Они не были предназначены для того, чтобы научить нас этому, но они были предназначены для того, чтобы показать нам, что человеческий инстинкт, который ценит потерянные вещи, потому что они потеряны, имеет что-то соответствующее ему в божественной природе, и таким образом оправдать поведение Христа.
Я рискну выделить эти три высказывания героев притч, потому что думаю, что рассмотрение тройственного аспекта, в котором представлена одна общая мысль, может помочь нам прийти к некоторым полезным соображениям.
I. Итак, я прошу вас сначала вместе со мной рассмотреть различные причины потерь.
Овца пропала, драхма пропала, сын пропал. Но в каждом случае причина проигрыша была разная. Хотя я бы избегал всяких причудливых включений в слова нашего Господа чего-то большего, чем они могут справедливо вынести, я бы также избегал поверхностного лишения их какой-либо глубины значения. Поэтому я думаю, что не случайно и не неважно, что в этих трех метафорах изложены три явно различные действующие причины ухода человека от Бога.
Овцы не собирались никуда уходить, ни оставаться с пастырем, ни уходить. Он просто знал, что трава сладкая и что впереди него есть еще один пучок, и пошел за ним. И он ушел с дороги, из-под опеки пастыря, из общества стада. Это было безрассудно; и поэтому оно было потеряно.
Это справедливое изложение фактов в отношении тысяч людей, среди которых, я не сомневаюсь, есть те, кто слушает меня сейчас. Они не замышляют никакого зла, у них нет цели бунта или преступления, но они живут тем, что мы называем жизнью животных. Овца знает только то, где трава обильна и свежа, и идет туда. У животного нет предвидения, и оно счастливее, потому что не может смотреть до и после. У него лишь рудиментарная совесть, если она у него есть. Его наклонности не сдерживаются никаким чувством долга. Многие люди живут именно так, не ограничивая аппетит, не сдерживая склонностей, не предвидя ничего, кроме материального блага, которое может быть получено определенным образом поведения. Итак, сами того не желая, не желая никакого зла, они блуждают все дальше и дальше от правильной дороги и оказываются наконец в безводной пустыне.
Дорогие друзья, говорю ли я сейчас с теми, кто слишком сильно поддался своим наклонностям, кто не желает ждать конца и спрашивать себя, к чему все придет в конце, и кто едва знает, что значит быть внимательным? своим путям, за исключением тех случаев, когда мирское благоразумие может диктовать определенные образы поведения с целью достижения определенных мирских и бренных целей? Я бы умолял, особенно молодую часть моей паствы, воспринимать трогательную картину этой первой притчи как торжественное пророчество о том, что непременно случается с каждым человеком, который отправляется на свой путь, не тщательно обдумывая, куда он приведет в конце; и кто живет настоящим, в любой из его форм, и кто позволяет склонностям или аппетитам руководить собой. Животное так и делает, и, как правило, его инстинкты являются достаточным руководством. Но мы с вами благословлены или прокляты, в зависимости от обстоятельств, высшими силами, которые, если мы не воспользуемся ими, непременно окажемся в пустыне. Если человек, которому предназначено руководствоваться разумом, разумом, волей, предвидением, совестью, решит спуститься на уровень зверя, то способности, служащие зверю, не будут служить человеку. И даже овца теряется из стада, если уступает только этим.
Но как говорит о нежном сострадании Господа к странникам то, что Он поставил на первый план в притчах это объяснение состояния людей и не обвинил их сперва в грехе, а только в невнимательности и безумии! Есть много такого, что само по себе неправильно и нежелательно, преступность чего умаляется тем фактом, что это было сделано по неосторожности, хотя сама по себе небрежность является преступлением.
Теперь обратимся ко второй притче. Монета была тяжелая, поэтому она упала; оно было круглым, поэтому катилось; оно было мертво, поэтому и лежало. И есть люди, которые являются вещами, а не личностями, настолько они полностью отказались от своей воли и настолько полностью позволили обстоятельствам определять себя. Не драхма потеряла себя, а закон гравитации потерял ее, и у нее не было силы сопротивления. Это также объяснение — частичное, как мне придется показать вам через минуту, но все же реальное — многих человеческих странствий. Есть масса мужчин, у которых не больше сил сопротивляться давлению обстоятельств и искушений, чем у серебряника, когда он выпал из раскрытой ладони женщины и укатился в какой-то темный угол. Это освещает тьму большей части грехов мира.
Но для вас отказаться от права и силы сопротивления обстоятельствам — значит отречься от суверенитета, которым вас увенчал Бог. Все люди формируются внешними факторами, но форма, которую внешние условия нам придают, определяется нами самими. Вот, например, два человека находятся в совершенно одинаковых условиях: но один из них уступает и гибнет; другой сопротивляется, поднимается и укрепляется. Как Иисус Христос, так и все вещи имеют двойное действие. Они «или запах живительный на жизнь, или запах смертоносный на смерть». Вот камень. Вы можете опираться на него, а можете споткнуться об него: вы делаете свой выбор. Вот неблагоприятное обстоятельство. Вы можете управлять им, а можете позволить ему управлять вами. Обстоятельства и внешние искушения — хозяева глупца и слуги мудрого. От постановки паруса и твердости руки, держащей румпель, все зависит, в какую сторону ветер понесет корабль. Один и тот же ветерок гонит суда прямо противоположными курсами, и поэтому одни и те же обстоятельства могут гнать людей в двух противоположных направлениях, отсылая одного все дальше и дальше от пристанища их сердец, а другого все ближе и ближе.
Дорогие друзья, как мы должны остерегаться животной жизни, когда мы поддаемся склонностям и внутренним импульсам, забываем будущее и не обращаем внимания на свои пути, так и, если мы не хотим полностью погубить себя, мы должны бороться с механическая жизнь, которая при минимуме воли позволяет миру делать с нами все, что он хочет. И я уверен, что сейчас в этой аудитории есть мужчины и женщины, которые позволили своим жизням определяться силами, которые увели их от Бога.
В третьей притче у глупого мальчика не было любви к отцу, которая удержала бы его от эмиграции. Он хотел быть сам себе хозяином и уйти в место, где, как он думал, он мог бы сеять свой дикий овес, и никакие вести об этом никогда не доходили бы до дома отца. Он хотел иметь возможность управлять деньгами и наслаждаться чувством обладания ими. И пошел он своей неблагословенной дорогой к блудницам и свиному корыту.
И это не притча; это картинка. Два других были параболическими представлениями; это сама вещь. За небрежность уз, связывающих сердце с небом; твердость неотзывчивого сердца, не растопленного благами; безразличие к блаженству жизни рядом с Отцом и под Его оком; восстание стремления к независимости и нетерпения контроля; проявление своеволия — вот причины потерь, лежащие в основе других, о которых я говорил, и которые делают для каждого из нас существенную греховность нашего греха. Это бунт, и это бунт против любви Отца.
Теперь заметьте, что хотя два других, о которых мы говорили, частично объясняют тот ужасный факт, что мы уходим от Бога, их объяснение лишь частично, и в их основе лежит эта мрачная истина. Существуют современные теории, как и древние, которые говорят: «О! грех – это теологическая проблема. Ничего подобного не существует. Это всего лишь безразличие, невежество, ошибка». А есть и другие теоретики, которые говорят: «Грех! Нет греха в следовании естественным законам и импульсам. Обстоятельства формируют мужчин; наследственность формирует их. Представление о том, что их действия преступны, является всего лишь плодом взорвавшегося суеверия».
Да! и ниже невежества, и небрежности, и ошибки, и наследственности, и господства внешних факторов лежит индивидуальный выбор в каждом случае. Человек знает — как бы он ни изощрялся или использовал других людей, чтобы снабдить его софистикой, — что ему не обязательно было делать это, если он не решил это сделать. Вы не можете выйти за пределы этого сознания или опровергнуть его. И поэтому я говорю, что все эти безнравственные учения, которые очень распространены в настоящее время, упускают из того, что они исповедуют, анализировать самый характерный элемент этого, который, как научил нас наш Господь, не следующая склонность, подобная глупому овца; не откатывание, подчиняющееся естественному закону, как драхма; но восстание мятежной воли, которая желает разделения и сопротивляется контролю, как в случае с сыном.
Итак, дорогие друзья, хотя я с благодарностью признаю, что большая часть тьмы человеческого поведения может быть освещена изображениями наших двух первых притч, я не могу не чувствовать, что мы должны предоставить небесам право определять в каждом случае, насколько далеко они продвинулись. снижение индивидуальной преступности; и что мы должны помнить для себя, что наш отход от Бога необъясним, если мы не признаем тот факт, что мы предпочли быть вдали от Него, чем быть с Ним; и что нам больше нравится иметь свое имущество в своем собственном распоряжении и жить так, как нам заблагорассудится.
II. Итак, обратите внимание, во-вторых, на разные пропорции потерь и владения.
Сто овец; десять драхм; два сына. Убыток в одном случае составляет 1 процент, мелочь; в другом случае 10 процентов, более серьезное; в последнем случае 50 проц., душераздирающе. Я не думаю, что наш Господь намеревался придать какое-то особое значение этим меняющимся числам. Скорее, они были просто предложены составом притчи, в которой они соответственно произошли. Сотня овец — вполне среднее стадо; десять сребренников — скромное сокровище бедной женщины; два сына — это семья, достаточно большая, чтобы представить контраст, необходимый для притчи. Но все же мы вполне можем взглянуть на эту меняющуюся пропорцию, чтобы увидеть, не может ли она нас чему-нибудь научить.
Оно проливает свет на заботу и усилия владельца в поисках. С одной стороны, это наиболее ярко выражено в притче, в которой потерянная вещь имеет наименьшую пропорцию с уцелевшей вещью. Пастух вполне мог бы сказать: «Один из ста не имеет большого значения. У меня есть девяносто девять. Но он пошел искать его. Но с другой стороны, женщина, конечно, переживает более серьезную потерю и, возможно, ищет ее с большей тревогой. А когда подходишь к последнему случаю, когда половина хозяйства как бы вычеркнута, то мы видим глубину тревог, страданий и забот, которые обязательно должны последовать.
Но помимо того, что возрастающая пропорция предполагает увеличение боли и беспокойства, есть еще один урок, который кажется мне еще более ценным, а именно то, что для проигравшего очень мало имеет значение, сколько он сохраняет или сколько стоит потерянная вещь. В человеческой природе есть что-то, что делает драгоценным все, что потеряно из-за этой утраты. Никто не может сказать, какое пространство занимает дерево, пока его не срубят. Если вы потеряете один крошечный камешек из кольца или браслета, он образует дыру и вызовет раздражение, совершенно непропорциональное тому блеску, который он имел, когда был там. Человек теряет небольшую часть своего состояния в какой-нибудь неудачной спекуляции, и эта потеря раздражает его гораздо больше, чем утешает его обладание, и он больше думает о сотнях исчезнувших, чем о тысячах, которые остались. Мужчины так устроены. Это человеческий инстинкт, согласно которому потерянная вещь притягивается, независимо от ее внутренней ценности и соотношения, которое она имеет с тем, что еще есть, и проигравший приложит все усилия, чтобы найти ее.
Так говорит Христос: «Когда женщина зажжёт свечу, подметёт дом и будет искать прилежно, пока не найдёт свою потерянную шестипенсовую монету (ибо драхма стоила немногим больше), и приведёт всех своих соседей радоваться вместе с ней, это подобно Богу». ; и человеческий инстинкт, который ценит потерянные вещи не из-за их ценности, а потому, что они потеряны, имеет нечто соответствующее ему в сердце Величия небес. Это, конечно, оправдание Христа, и мне нет нужды напоминать вам, о Его собственном поведении. По сути, Он говорит этим фарисеям: «Вы вините Меня за то, что делаем все мы. Я действую лишь в соответствии с естественным человеческим инстинктом; и когда я так поступаю, Сам Бог действует во мне и через меня».
Если бы у меня было время, думаю, я смог бы показать, что этот принцип, изложенный в моих текстах, действительно устраняет одну из трудностей, которые современная наука предлагает против евангелического христианства. Мы слышим, как сказано: «Как вы можете предположить, что пятнышко такого мира, среди всех этих пылающих шаров, усеивающих бесконечные глубины небес, имеет такое большое значение в глазах Господа, что Его Сын сошел, чтобы умереть за него?» это?' Величина мира по сравнению с другими не имеет никакого отношения к этому вопросу. Действия Бога определяются его моральным состоянием. Если верно, что здесь находится грех, который отрывает людей от Него, и поэтому они погибают, то в высшей степени естественно, что за этим должны последовать все чудеса христианского откровения. Смысл Воплощения заключается в следующем: «У одного человека было сто овец…». Один из них заблудился… и Он пошел в пустыню и нашел его».
III. Теперь я хотел сказать несколько слов о различных взглядах, которые мы имеем здесь, на Божьи требования к нам и Его сердцу.
«Владение» — это слово, которое описывает Его отношение к нам в первых двух притчах; любовь — это слово, которое описывает ее в третьем. Но собственность перерастает в любовь, потому что Бог не считает, что Он владеет людьми по естественному праву творения или тому подобному, если только они не отдадут Ему свои сердца и не отдадут себя в Его руки посредством своего радостного самоотречения. Но у меня не должно быть искушения говорить по этому поводу; только, прежде чем я закончу, позвольте мне указать вам на самую благословенную и душераздирающую мысль, что Бог считает Себя что-то потерявшим, когда человек уходит от Него.
Слово «потерянный» имеет в Писании другое и в некотором смысле более трагическое значение. Потерянные потеряны для себя и для блаженства. Это слово подразумевает разрушение; но это также означает, что Бог ценит нас, рад иметь нас и, как я хотел сказать, чувствует неполноту Своих владений, когда люди отходят от Него.
О, братья, конечно, такая мысль должна растопить нас; и если, как это верно, мы удалились от Него на зеленые пастбища, которые закончились пустыней, без травинки; или если мы откатились от Него в пассивном подчинении обстоятельствам; или если мы восстали против Него и заявили о своем отдельном праве на владение и пользование принадлежащими нам благами, если бы мы только думали, что Он считает, что Он потерял нас, и ценит нас, потому что мы потеряны для Он, и хочет вернуть нас обратно, конечно, конечно, это привлечёт нас к Себе. Подумайте о величии любви, в которой сливается собственность, измеренной бесконечной ценой, которую Он заплатил за наше возвращение, и давайте все скажем: «Я встану и пойду к моему Отцу».
ЛУКА XV. 11-24— БЛУДНЫЙ ДИСТИЛЬ И ЕГО ОТЕЦ
«И сказал Он: у одного человека было два сына. 12. И сказал младший из них отцу своему: отче! дай мне долю имущества, которая достается мне. И он разделил им имущество свое. 13. И не прошло много дней после того, как младший сын собрал всех вместе и отправился в дальнюю страну, и там расточил имущество свое, живя разгульно. 14. И когда он израсходовал все, наступил сильный голод в той земле; и он начал нуждаться. 15. И он пошел и присоединился к гражданину той страны; и послал его на свои поля пасти свиней. 16. И он охотно наполнил чрево свое шелухой, которую ели свиньи, и никто не давал ему. 17. И, придя в себя, сказал: скольким наемникам у отца моего достаточно хлеба и в избытке, а я погибаю от голода! 18. Я встану, пойду к отцу моему и скажу ему: Отец, я согрешил против Неба и пред Тобою, 19. И недостоин более называться сыном твоим: сделай меня одним из наемников твоих. . 20. И он встал и пришёл к отцу своему. Но когда он был еще далеко, увидел его отец его, и сжалился, и побежал, и пал ему на шею, и поцеловал его. 21. И сказал ему сын: Отец, я согрешил против Неба и пред Тобою и недостоин более называться твоим сыном. 22. Но отец сказал рабам своим: принесите лучшую одежду и оденьте его; 23. и приведите откормленного теленка сюда, и заколите его; и будем есть и веселиться: 24. За это сын мой был мертв, и ожил; он пропадал и был найден. И они начали веселиться» (ЛУКА, 15). 11-24.
Необходимо помнить о цели трех притч в этой главе. Христос оправдывает Свой поступок по принятию грешников, вызвавший ропот фарисеев. Первые две притчи, о заблудшей овце и потерянной драхме, апеллируют к общему чувству, которое придает большее значение утраченному имуществу только потому, что оно потеряно, чем тому, чем владеют в безопасности. Эта притча поднимается на более высокий уровень. Он обращается к универсальному чувству отцовства, которое тоскует по странствующему ребенку только потому, что он скитался.
Мы отмечаем дальнейший прогресс в соотношении одной заблудшей овцы к девяноста девяти и одной потерянной монеты к девяти, контрастирующий с печальным равенством послушания и непослушания у двух сыновей. Один процент, десять процентов — это терпимая потеря, но пятьдесят процентов. трагично.
I. Первая часть (стихи 11-16) рассказывает о желании сына быть господином самому себе и о том, что из этого вышло. Желание быть независимым — это хорошо, но когда его можно достичь только в зависимости от того, чей авторитет утомляет, оно приобретает другую окраску. Этот глупый мальчик хотел иметь возможность использовать собственность своего отца как свою собственную, но сначала ему нужно было получить согласие отца. Плохое начало независимости, когда ее приходится укреплять в бизнесе подарком.
В этом заключается сущностная абсурдность наших попыток обойтись без Бога и избавиться от Его контроля. Мы можем добиться того, чтобы казалось, будто мы делаем это, только злоупотребляя Его дарами. Когда мы говорим: «Кто Господь над нами?» языки, говорящие это, были даны нам Им. Вскоре последовал следующий шаг. «Немного дней спустя», конечно, потому что чувство собственности не могло сохраняться рядом с отцом. Человек, желающий наслаждаться мирскими благами без ссылки на небо, обязан в целях самообороны вытеснить Бога из своих мыслей как можно скорее и полнее.
До «дальней страны» легко добраться; и это далеко, хотя шаг может привести нас к нему. Узкая бухта может потребовать долгого путешествия вокруг ее истока, прежде чем те, кто находится на ее противоположных берегах, смогут встретиться. Грех уводит нас далеко от Бога, и корень всякого греха — это то желание жить для себя, с которого начался злой путь блудного сына.
Третий шаг в его нисходящей карьере, растрата своего имущества на разгульную жизнь, естественным образом происходит после двух других; ибо вся эгоцентричная жизнь в глубочайшей истине является расточительством, а особые формы грубого распутства, к которым склонна молодежь, слишком склонны следовать первому чувству быть своими собственными хозяевами и удалены от защиты дома своего земного отца. Многие мальчики в наших больших городах проходят через самые стадии притчи и, когда взгляд матери уже не смотрит на них, погружаются в грязный разврат. Но жизнь, не нарушающая приличия, все равно может быть буйной; ибо любое поведение, которое игнорирует Бога и утверждает себя как высшее, вопиюще противоречит самой природе человека и является безрассудным расточительством.
Такая «веселая» жизнь наверняка будет «короткой». В стране забвения Бога всегда голод, и когда с ее наслаждений исчезает первый блеск и истощаются средства, ощущается его ущемление. Неудовлетворенный голод сердца, преследующий безбожную жизнь, слишком часто приводит лишь к более глубокой деградации и более тесному запутыванию в низких удовлетворениях. Люди безумно погружаются глубже в грязь в надежде найти жемчужину, которая до сих пор ускользала от их поисков.
Жалко, что этот молодой дурак сделал свое предприятие, потратив свой капитал, а теперь вынужденный стать рабом и не имея ничего лучшего, чем кормить свиней. Безбожный мир — жестокий хозяин, и его рабам ставятся весьма одиозные задачи. Нечистые животные — подходящие товарищи для того, кто поставил себя ниже их, поскольку грязь естественна для них и постыдна для него. Им лучше, чем ему, потому что шелуха их питает, и они насыщаются, но тот, кто впал в тоску по свиной пище, не может получить и этого. Мрачная картина слишком часто подтверждается опытом безбожников.
II. Возвращение здравомыслия к бездельнику описано в стихах 17-20а. — Он пришел в себя. Значит, раньше он был вне себя. Безумие — пытаться стряхнуть Бога, стремиться к независимости, отклоняться от Него, отбрасывать нашу «субстанцию», то есть нашу истинную сущность, и голодать среди свиных корыт. Он вспоминает обильное домашнее хозяйство, как мечтают голодающие о пирах, и думает о себе с какой-то жалостью и изумлением.
Нет никаких признаков того, что его мучила совесть или что в его сердце проснулась любовь к отцу. Желудок, и только он, призывал его идти домой. Он, правда, чувствовал, что был неправ и лишился права называться сыном, но его мало заботила потеря этого имени или даже потеря любви, на которую оно имело право, если бы только он мог получить столько же еды, сколько один из наемных слуг, чье отношение к хозяину было менее близким и в патриархальные времена менее счастливым, чем у рабов, рожденных в доме.
В парне хорошо было то, что он не дал траве вырасти под ногами, а, как только принял решение, начал его проводить в жизнь. Проклятие многих решений вернуться на небеса заключается в том, что они «подтачиваются» промедлением. Оборванному блудному сыну нечего оставить, что могло бы его удержать, но многие из таких говорят: «Я встану и пойду завтра к моему отцу», и позволяет всему завтрашнему дню стать вчерашним днем, и сидит среди свиней. все еще.
Каким бы низким ни был мотив возвращения блудного сына, факта его возвращения было достаточно. То же самое и с нашим отношением к Евангелию. Людей может побудить прислушаться к его приглашениям из-за инстинкта самосохранения или из-за чувства голодной потребности и веры в то, что они найдут в нем пищу, к которой они так жаждут, в то время как у них может быть мало осознания стремления к больше от Отца, чем удовлетворение чувственных потребностей. Жажда места в сердце Отца возникнет позже, но начало того, что большинство людей находит прибежище в Господе, как оно открыто в Господе, — это грызение голодного сердца. Призыв ко всем таков: «О, всякий жаждущий, придите к водам, и тот, у кого нет денег; идите, купите и ешьте».
III. Кульминацией притчи, для которой все остальное является лишь строительными лесами, является приветствие отца (ст. 20б-24). Сыновняя любовь может умереть в сердце сына, но отцовское стремление живет в сердце отца. Сердце странника, вероятно, замирало, когда он приближался к шатру отца. Казалось, легко вернуться назад, когда он разыгрывал эту сцену в воображении, но каждый шаг домой делал реальность все труднее.
Без сомнения, он колебался, когда показался старый дом, и, возможно, его решимость сочилась бы на кончиках его пальцев, если бы ему пришлось маршировать одному в своих лохмотьях и преодолевать строй слуг, прежде чем он пришел к отцу. . Таким образом, то, что его отец видит его издалека и бежит ему навстречу, прекрасно соответствует, а также трогательно показывает, как Божья любовь выходит навстречу Своим возвращающимся блудным детям. Та божественная проницательность, которая распознает первые движения к возвращению, та божественная жалость, которую мы осмеливаемся связать с Его бесконечной любовью, эта нетерпеливая встреча на полпути стыдливого и медлительного мальчика и этот приветственный поцелуй перед одним словом покаяния или Просьба, высказанная, — все это откровения сердца Божьего и ее исходы для каждого странника, желающего вернуться.
Прекрасно, что прием отца делает невозможным завершение сыном заготовленной речи. Это не мешает ему выражать покаяние, ибо чем больше любви Божией изливается на нас, тем больше мы чувствуем свой грех. Но с ним уже обращались как с сыном, и он не мог просить, чтобы его взяли в слуги. Прекрасно также то, что отец не дает словесного ответа на признание мальчика, потому что его поцелуй уже ответил на него; но он дает слугам инструкции, которые показывают, что пара теперь достигла дома и вместе вошли в него.
Дары блудному сыну, вероятно, значительны. Они не только в общих чертах выражают радушие приема, но и, по-видимому, допускают конкретные толкования, представляя различные аспекты благословенных результатов возвращения на небеса. Мантия — это знакомая эмблема характера. В видении Захарии к блудному сыну относятся как к первосвященнику; с него сорваны лохмотья, и он вновь облачен в почетное одеяние. «Их Он и оправдал; а кого оправдал, тех и освятил». Кольцо является знаком богатства, положения и почета. Это также знак делегированных полномочий и украшение руки. Поэтому Бог дает Своим блудным детям, когда они возвращаются, высоту, которой не достигают непрощенные существа, и ставит их представлять Его, и одевает их в странную красоту. Без сомнения, парень вернулся с болями в ноге и кровью, а туфли, возможно, просто поддержали естественность истории. Но, вероятно, они предлагают снаряжение для жизненного пути. Это один из даров, сопровождающих прощение. Наши ноги обуты в готовность благовествования мира.
Последним наступает праздник. Небеса устраивают праздник, когда какая-нибудь бедная беспризорница возвращается к Отцу. Блудный сын был готов пожертвовать своим сыновством ради хлеба, но получить хлеб на таких условиях он не мог. Прежде чем его можно было накормить, его нужно было простить и омыть потоками отцовской любви; и, будучи таким образом принятым, он не мог не накормиться. Праздник предназначен для тех, кто вернулся с покаянием, был принят с прощением и обильно одарён Отцом Небесным.
ЛУКА XV. 22, 23 — ПОДАРКИ БЛУДНОМУ ДИСТУ
«… Принесите лучшую одежду и оденьте его; и дайте ему кольцо на руку и обувь на ноги. 23. И приведите откормленного теленка, и заколите его…». — ЛУКА XV. 22, 23.
Божье даяние всегда следует за Его прощением. У нас не так. Мы считаем себя очень великодушными, когда прощаем; и мы редко расточаем милости там, где упускаем из виду недостатки. Возможно, правильно, что люди, согрешившие против людей, должны заслужить восстановление своими делами и должны какое-то время находиться в карантине. Но я сомневаюсь, что прощение когда-либо истинно, если оно, как Божье, не сопровождается щедрыми дарами. Если прощение есть только ненанесение наказания, то вполне естественно, что его следует считать достаточным само по себе и что злодей не должен быть вознагражден за то, что он поступил плохо. Но если прощение есть излияние любви обиженного к обидчику, то оно вряд ли может довольствоваться простым освобождением должника и превращением его в мир без гроша.
Как бы то ни было по отношению к людям, Божье прощение по существу есть сообщение Божьей любви к нам, грешным, как если бы мы вообще никогда не грешили. А раз так, то любовь не может продолжать свою работу до тех пор, пока не отдаст все, что она может дать или мы можем получить. Бог не делает ничего наполовину; и Он всегда дает, когда прощает.
Вот в чем великая истина последней части этой бессмертной притчи. И это один из пунктов, в которых он отличается от двух предыдущих и возвышается над ними. Потерявшуюся овцу отнесли обратно на пастбище, отпустили там, она не нуждалась в особом уходе и начала грызть как ни в чем не бывало. Потерянную драхму просто положили обратно в сумочку женщины. Но потерянный сын был помилован и, будучи помилован, смог принять и получил большие дары, чем имел прежде. Эти дары очень замечательно подробно описаны в словах нашего текста.
Конечно, всегда рискованно искать духовного истолкования каждого пункта притчи, многие из которых представляют собой всего лишь драпировку. Но, с другой стороны, мы очень легко можем впасть в ошибку, рассматривая как незначительные детали, которые на самом деле призваны нести поучение. И я не могу не думать (хотя многие с этим не согласны), что это подробное перечисление даров блудному сыну предназначено для перевода в термины духовного опыта. Поэтому я хочу рассматривать их как намекающие на дары Божьи, сопровождающие прощение. Я беру каталог в его нынешнем виде — Мантия, Кольцо, Туфли, Праздник.
I. Во-первых, Мантия.
«Принеси лучшую одежду и одень его». Это была команда. Эта деталь, как и все остальные, конечно, относится и проливает свет на предполагаемое состояние расточителя, когда он вернулся. Там он стоял, оборванный, с пятнами путешествия и вонью свинарника на его одежде, некоторые из которых, без сомнения, были остатками безвкусных нарядов, которые он носил в этом мире; винные пятна, пятна и всякая грязь на тряпках. Отец говорит: «Сними с него все это и одень на него лучшую одежду». Что это значит?
Ну, все мы знаем очень знакомую метафору, с помощью которой качества ума, черты характера и тому подобное описываются как облачение духа. Мы говорим о том, чтобы быть «одетыми в чистоту», «одетыми в ревность», «одетыми в смирение», «облеченными властью» и так далее. Если мы обратимся к Священному Писанию, мы обнаружим в нем целый ряд примеров этой метафоры, которые сразу же подводят нас к ее истинному значению. Захария увидел в видении первосвященника, стоящего перед небесным трибуналом в запачканных одеждах. Голос сказал: «Снимите с него запачканную одежду», и добавлено толкование: «Вот! Я отвратил от тебя беззаконие твое и одену тебя в перемену одежды». Вы помните притчу нашего Господа о человеке в брачной одежде. Вы помните частое использование апостолом Павлом метафоры «отвергая ветхого человека, облекаясь в нового». Вы помните, наконец, видения последних дней, в которых Провидец на Патмосе увидел на небесах армии, следовавшие за своим победоносным Полководцем, «одетыми в виссон белый и чистый, который есть праведность святых». Если мы сложим все это вместе, я, конечно, не придаю значения несущественной детали, когда говорю, что здесь мы наметили для себя великую мысль о том, что результатом божественного прощения, сходящего на человека, является то, что он облаченный в характер, подходящий ему для того, чтобы сесть за стол Отца. Они говорят нам, что прощение невозможно, потому что сделанное должно иметь свои последствия, и что характер есть медленное формирование поступков, как бы вытекающее из наших дел. Это все правда. Но с этой другой истиной не противоречит то, что, когда они уверуют в Иисуса Христа, в сердца людей может прийти и действительно приходит новая сила, которая преображает природу и заставляет старое исчезнуть.
Божье прощение меняет жизнь. Подобные последствия сопровождают даже человеческое помилование за мелкие правонарушения. Грубые натуры сдерживаются наказаниями, и для них прощение означает безнаказанность, безнаказанность означает распущенность, а распущенность означает похоть. Но где бы ни было в нем сердце с любовью к обиженному, ничто так не наполнит его отвращением к своему прошлому я, как уверенность в том, что обиженный хоть и любим, но любит, и не обижается, и что свободное прощение пришел. Что заставляет ребенка больше всего ненавидеть свой грех — розга или материнский поцелуй? И если мы поднимем наши мысли к Нему и подумаем, как Он там, на небесах,
«Кто мог бы отомстить лучше всего?»
склоняется над нами в откровенном, свободном прощении, то, несомненно, это больше, чем все наказания, угрозы или ужасы, заставит нас отвернуться от нашего зла и возненавидеть грехи, которые таким образом прощаются. Пророк пошел очень глубоко, когда сказал: «Ты постыдишься и посрамишься, и никогда уже не откроешь уст твоих из-за беззакония твоего, когда Я успокоюсь по отношению к тебе за все, что ты сделал, говорит Господь».
Но мало того, вместе с прощением дается и заключенная в нем новая сила, которая все делает новым и изменяет человека. Для меня было бы плохим Евангелием встать и проповедовать, если бы мне пришлось только провозглашать людям божественное прощение; и если бы это только означало, что дверь погибели была заперта и какое-то внешнее небо распахнулось. Но истинное Евангелие предлагает прощение как предварительный этап дарования высших даров Божиих. Помилованный человек сбрасывается с себя лохмотья и облекается в новую природу, которую дарует Сам Бог.
Это то, что нам всем нужно. Мы не все бывали в свинарнике; мы не все впали в тяжкий грех. Мы все отвернулись от нашего Отца; мы все хотели быть независимыми; мы все предпочли далекую страну близости к дому. И, дорогие братья, характер, который вы создали себе, прилипает к вам, как отравленная рубашка Несса к Геркулесу. Вы не можете его снять. Вы можете убрать его часть, но не сможете полностью освободиться от своих конечностей или освободиться от путаницы его лохмотьев. Поднимитесь на небеса, и Он улыбнется вашим грехам, и Его прощающая любовь растопит пятна и зло, как солнце этим утром поглотило туман; и те, кто придет, зная, что они нечисты и нуждаются в прощении, непременно получат от Него «виссон белый и чистый, праведность святых».
II. Кольцо.
Этот блудный мальчик всего лишь хотел, чтобы его поставили в положение раба, но его отец сказал: «Надень ему кольцо на палец». Кольцо – эмблема богатства, положения, почета; это одно из значений этого дара кающемуся. Более того, это украшение руки, на которой оно блестит; это другое. Это признак делегированных полномочий и представительного характера; как тогда, когда Иосиф был вознесен как второй человек в Египте, а перстень с печаткой фараона был снят и надет на его палец. Все эти мысли, как мне кажется, сгруппированы в одной этой детали и вполне выводимы из нее.
Выражены свобода, возвышенность, достоинство положения. И это открывает мысль, которая должна быть изложена со многими оговорками и большой осторожностью, но тем не менее верна, а именно, что по милости и чудесной человеколюбии и животворящей силе Божией в Евангелии возможно что чем ниже человек падает, тем выше он может подняться. Я знаю, конечно, что лучше быть невинным, чем быть очищенным. Я знаю, и каждый человек, заглянувший в свое сердце, знает, что прощенные грехи могут оставить шрамы; что память может быть отягощена множеством неприятных и болезненных воспоминаний; что оковы могут быть сняты с конечностей, но следы от них и способ ходьбы, к которому они принуждали, могут сохраняться еще долго после освобождения. Но я также знаю, что искупленные люди в конечном положении стоят выше ангелов, которые никогда не падали; и хотя было бы преувеличением сказать, что чем больше грешник, тем больше святой, все же остается верным, что раскаявшийся и прощенный грех может быть как бы возвышением, на котором человек может подняться выше, чем, казалось бы, иначе он был бы в божественной жизни.
Итак, хотя я никому и не говорю: проведите эксперимент; ибо, действительно, самый бедный из нас имеет достаточно грехов, чтобы получить всю пользу от покаяния и прощения, которые в них заключаются, однако, если здесь есть какой-нибудь человек – а я надеюсь, что он есть – говорящий себе: «У меня есть слишком низок, чтобы когда-либо справиться с тем, тем или другим злом; Я так грязно запятнал себя, что не могу надеяться, что черные пятна будут стерты», — говорю я таким; «Помните, что человек, который закончил с кольцом на пальце, почитаемый и достойный, был человеком, который пас свиней, вонял и почти гнил из-за своих плотских преступлений». И поэтому никому не нужно сомневаться в том, что для него, как бы низко он ни зашел и как бы далеко он ни зашел, возможно восстановление до более высокого достоинства, чем когда-либо смогут достичь чистые духи, которые никогда не преступали заповеди Божией; ибо тот, кто имеет внутри себя опыт покаяния, прощения и кто вступил в живой контакт с Иисусом Христом как Искупителем, может научить ангелов, как блаженно быть чадом Божьим.
Не менее отчетливо в этой метафоре выявляются и две другие вещи, о которых я упомянул. Кольцо — это не только знак достоинства, но и знак делегированных полномочий и представительного характера. Бог ставит бедных кающихся людей быть Его свидетелями в Его мире и выполнять Его работу здесь. А кольцо — украшение руки, которая его носит; В переводе это звучит так: там, где Бог дает прощение, Он дает странную красоту характера, которой, если человек верен себе и своему Искупителю, он обязательно достигнет. Не должно быть жизни столь прекрасной, сверкающей столь драгоценными красками, как жизни мужчин и женщин, которые узнали, что значит быть несчастным, что значит каяться, что значит быть прощенным. Итак, хотя наши «руки были полны крови», как говорит пророк, хотя они занимались всевозможными осквернениями, хотя они были готовыми орудиями многих злых дел, мы все можем надеяться, что, очищенные и отбеленные, даже наши руки не захотят сиять того украшения, которое любящий отец надел на пальцы своего кающегося мальчика.
III. Далее: «Ботинки на ногах».
Без сомнения, он вернулся босой, грязный и истекающий кровью, и для «сохранения» повествования было необходимо, чтобы эта деталь появилась. Но я думаю, что это нечто большее, чем драпировка.
Разве это не говорит нам о снаряжении для жизни? Бог готовит людей к будущему служению и к каждому шагу, который им предстоит сделать, давая им Свое прощение за все, что было в прошлом. Чувство божественного прощения само по себе, как ничто другое, подойдет человеку для терпеливого прохождения предстоящего ему подвига. Вместе со Своим прощением Бог действительно сообщает каждому, кто ищет его, реальную силу, чтобы «идти по обычному жизненному пути в радостном благочестии»; и его ноги «обуты в готовность благовествовать мир».
Ах, братия, жизнь – трудная дорога для всех нас, а для тех, чьи лица обращены к долгу, и Богу, и самоотречению, это особенно так, хотя есть много компенсирующих обстоятельств. Есть места, где на дороге торчат острые кремни и режут ноги. Есть места, где выступают камни, о которые мы можем споткнуться. Есть все испытания и горести, которые обязательно сопровождают нашу повседневную жизнь и которые иногда заставляют нас чувствовать, будто наш путь лежит через раскаленные орала, и каждый шаг — это отдельная агония. Бог даст нам, если мы придем к Нему за прощением, то, что защитит нас от болей и печалей жизни. Босая нога порезана тем, что бессознательно топчет обутая нога.
На всех наших путях есть нечистые места, через которые, пройдя, если у нас нет ничего, кроме нашей собственной обнаженной натуры, мы непременно заразимся осквернением. Бог даст кающемуся человеку, если он захочет, то, что убережет его ноги от земли, даже когда они будут ходить среди грязи. И если в какой-то момент, несмотря на защиту, грязь испачкает ногу и омывшемуся понадобится снова вымыть ноги, Учитель с полотенцем и тазом будет недалеко.
В жизни есть враги и опасности. Очень важной частью снаряжения солдата в древности были тяжелые сапоги, которые позволяли ему твердо стоять и противостоять натиску врага. Бог даст кающемуся человеку, если он захочет, то, что укрепит его ногу на камне, «и утвердит его хождение», и что «сделает его способным противостоять в день злой, и, сделав все, стоять.'
Братья, защита, стабильность, защита от боли и защита от зла – все это включено в это великое обещание, которое каждый из нас может реализовать, если захочет, для себя.
IV. Наконец, Праздник.
Это становится очевидным в притче, главным образом потому, что она учит нас великой истине о том, что Небеса устраивают праздники, когда какая-то бедная беспризорница возвращается к своему Отцу. Но я не касаюсь сейчас этой истины, хотя она и составляет главное значение последней части рассказа.
Блудный сын голодал, а откормленного теленка зарезали «ради него», как ворчал его плохо воспитанный брат. Вспомните, что заставило его вернуться назад – не его сердце и не его совесть, а его желудок. Он не помыслил себе вернуться назад, потому что проснулась дремлющая сыновняя привязанность, или потому, что в нем возбудилось чувство своей неправоты, а потому, что он был голоден; и это вполне могло быть так, когда «шелуха, которую ели свиньи» была для него роскошью, недосягаемой. Слава Богу за учение, что даже такой низкий мотив принимается небесами; и что, если человек вернется, хотя бы и без какой-либо лучшей причины, — пока он возвращается, Отец будет приветствовать его. Этот бедный мальчик был вполне готов пожертвовать своим сыновством ради хлеба; и все, чего он хотел, это утолить голод. Поэтому ему пришлось усвоить, что он не может получить хлеб на тех условиях, которых он желает, и что то, чего он желает больше всего, не является тем, что ему нужно в первую очередь. Прежде чем его можно было накормить, его нужно было простить и омыть потоками отцовской любви. И, будучи таким образом принятым, его нельзя было не накормить. Итак, послание для нас – это, во-первых, прощение, а затем удовлетворение всякого голода сердца; все желания удовлетворены; вся необходимая пища будет передана нам, и истинный хлеб будет нашим навсегда, если мы захотим его есть. «Кроткий будет есть и насыщаться».
Мне нет необходимости рисовать картину — ту картину, многие оригиналы которой сидят передо мной на этих скамьях — людей, которые вечно бродят с голодным сердцем по всем областям жизни, отделенным от Бога; и ищут ли они пропитания в отбросах свинарника или привередливо ищут его в высшей пище ума, интеллекта и сердца, все равно обречены быть ненасыщенными.
Братья: «Почему вы тратите свои деньги на то… что не приносит удовлетворения?» Вот истинный путь удовлетворения всех желаний. Отправляйтесь в рай к Господу за прощением, и тогда все, что вам нужно, будет вашим. «Советую тебе купить у Меня… белую одежду, чтобы тебе одеться». «Тот, кто ест этот хлеб, будет жить вечно».
ЛУКА XVI. 8. Глупости мудрых
«Дети мира сего в своем поколении мудрее детей света» (ЛУКА 16). 8.
Притча, завершающая эти слова, примечательна тем, что она предлагает образец преднамеренного мошенничества как своего рода образец для христианских людей. Поведение управляющего было не более и не менее подлостью, и тем не менее, говорит Христос: «Поступай так!»
Объяснение можно найти главным образом в том соображении, что то, что было неверным жертвованием интересами своего господина со стороны управителя, в отношении использования человеком-христианином земных даров является правильным использованием доверенного ему имущества. Для него. Но есть и другое оправдание исключительного выбора такого поведения в качестве примера, если принять во внимание, что хвалят не нечестность, а дальновидность, понимание обстоятельств дела, быстроту, разного рода мудрость, проявленные управляющим. . И так говорит наш Господь, игнорируя цели и лишь на мгновение обращая внимание на средства: мир может преподать Церкви очень много уроков; и для Церкви было бы хорошо, если бы ее члены жили так, как живут мирские люди. Здесь есть восхваление, признание великолепных качеств, пренебрегаемых низкими целями; признание мудрости в приспособлении средств к цели; и ограничение признания, потому что только в их поколении «дети мира сего мудрее детей света».
I. Итак, мы можем рассмотреть, во-первых, эти два класса, которые наш Господь противопоставляет здесь друг другу.
«Дети мира сего» имели бы своей естественной противоположностью детей иного мира. «Дети света» будут иметь свою естественную противоположность – «детей тьмы». Но наш Господь расположил Свои слова так, чтобы предложить двойную антитезу, один член которой должен быть указан в каждом случае, и Он учит нас, что кем бы ни были дети этого мира, они являются «детьми тьмы»; и что «дети света» таковы только потому, что они дети другого мира, отличного от этого. Таким образом Он ограничивает Свою хвалу, потому что именно сыны тьмы в определенном смысле мудрее просвещенных. И именно это делает чудо и непоследовательность, на которые указывает наш Господь. Мы можем понять, что человек — это последовательный, основательный дурак во всем. Но люди, чья глупость так разбросана и пропитана мудростью, и другие, чья мудрость так запятнана и затуманена глупостью, представляют собой необычайные парадоксы, которые представляет нам жизненный опыт.
Дети этого мира — от тьмы; дети света — дети иного мира. Теперь мне не нужно тратить больше одного-двух предложений на дальнейшее объяснение этих двух антитез. Я не собираюсь оправдывать их или оправдывать четкое разделение людей нашим Господом на эти две половины. Что Он имеет в виду, говоря о детях этого мира? Старая еврейская идиома «дети такого-то» просто предполагает людей, которые настолько полностью обладают и пропитаны данным качеством или которые настолько полностью принадлежат данному человеку, что о них говорят так, как если бы они стояли за кем-то. ему или ему в отношении детей к родителям. А дитя этого мира — это человек, все мысли, цели и предметы жизни которого ограничены и обусловлены этим материальным настоящим. Но использованное здесь слово, правильно переведенное как «мир», не то же самое, что то, которое часто используется, особенно в писаниях Иоанна, для обозначения той же идеи. Хотя он передает схожую идею, все же он другой. Характерным свойством видимого и материального мира, которое выражается использованным здесь выражением, является его мимолетность. Смысл этой фразы заключается в «детях этой эпохи», а не «в этом мире». И это наводит на мысль не столько о недостаточности материального для удовлетворения духовного, сколько об абсурдности человека, фиксирующего свои надежды и ограничивающего свои цели и жизненные цели рамками того, чему суждено исчезнуть и погибнуть. Мимолетное богатство, мимолетные почести, смертная любовь, мудрость и учеба, которые проходят с исчезновением материального; какими бы возвышенными ни были некоторые из них, какими бы сладкими они ни были, какими бы необходимыми все они ни были на своих местах, это не те вещи, к которым человек может безопасно привязать свое существо, или доверить свое счастье, или мудро посвятить себя. его жизнь. И поэтому люди, которые, игнорируя тот факт, что они живут, а мир проходит, делают себя его рабами, а самого себя — своим объектом, сами фактом несоответствия между продолжительностью их самих и тем, что является их целью, уличаются в быть детьми тьмы.
Затем мы подходим к другой антитезе. Дети света таковы в той мере, в которой их жизнь не зависит исключительно от нынешнего порядка и состояния вещей и не направлена исключительно на них. Если есть это, то есть и то. Если существует эпоха, которую можно назвать настоящей, то это подразумевает, что есть эпоха или эпоха, которая еще впереди. И этот грядущий «возраст» должен регулировать все наши отношения к тому веку, который наступает сейчас. Ибо жизнь непрерывна, и грядущая эпоха есть результат настоящего. Как истинно, как «ребенок есть отец человека», так истинно Вечность является порождением Времени, и то, чем мы являемся сегодня, определяет то, чем мы будем в веках. Тот, кто признает отношения настоящего и будущего, кто видит маленькие, ограниченные вещи момента, уходящие в смутную вечность за пределами, и непрерывный путь через бездны смерти и широкое пространство бесчисленных лет, и кто поэтому приказывает мелочи здесь, чтобы сохранить великие вещи там, он и только тот, кто сделал время «лакеем вечности» и в своем стремлении к вещам видимым и временным, всегда рассматривает их в свете вещей невидимое и вечное — дитя света.
II. Второе соображение, предлагаемое здесь, — это ограниченная и относительная мудрость дураков.
Дети этого мира, которые являются детьми тьмы и которые по своей сути совершенно неразумны, если рассматривать их относительно, «мудрее, чем дети света». Стюард - пример. «Пулень всегда есть, — как выразился один из наших мыслителей, — обходной дурак». Он был бы гораздо мудрее, если бы был честнее; и вместо того, чтобы портить имущество своего господина, он добросовестно распоряжался им.
Но, оставив в стороне рассмотрение морального качества его поступка, посмотрите, сколько было в нем мудрого, благоразумного и достойного похвалы. Были смелость, изобилие ресурсов, ясное понимание того, что нужно делать. Произошло мудрое приспособление средств к цели. Мудрые меры, которые ему предлагались, были реализованы очень быстро. Дизайн был плохим. Предоставленный. Мы говорим не о добре, а об уме. Итак, что очень важно, в притче обманутый человек не может не сказать, что обманщик был хитрый. «Господин», хотя и пострадал от этого, «похвалил несправедливого управителя, потому что он поступил мудро».
Разве вы никогда не знали в Манчестере какого-нибудь резкого поступка, о котором люди говорили: «Ну, он умный парень» и чуть ли не оправдывали безнравственность ради хитрости? Лорд и управляющий принадлежат к одному и тому же уровню характера; и лисья проницательность, проницательность и качества, обеспечивающие успех в материальных делах, кажутся им обоим высшей ценностью. «Дети мира сего в своем поколении» – но только в нем – мудрее детей света».
Теперь я извлекаю очень простой практический урок, а именно: если бы христиане в своей христианской жизни практиковали добродетели, которые практикует мир, преследуя свои жалкие цели и задачи, весь их христианский характер был бы испорчен. совершил революцию. Ведь мальчик приложит больше усилий, чтобы научиться свистеть, чем половина из вас, пытаясь воспитать в себе христианский характер. Секрет успеха в религиозной сфере точно такой же, как и секрет успеха в обычных делах. Посмотрите, какими великолепными качествами обладает успешный взломщик. Смелость, находчивость, скрытность, быстрота, настойчивость, ловкость рук и сотни других факторов необходимы, прежде чем человек сможет проникнуть на вашу кухню и украсть ваши товары. Посмотрите на качества, необходимые для того, чтобы успешно развлекать людей. Люди будут тратить бесконечное время и усилия, посвящать сосредоточенность, настойчивость, самоотречение, усердие тому, чтобы научиться играть на каком-нибудь инструменте, раскачиваться на трапеции, как скручивать себя в ненормальные конвульсии. Жонглеры и скрипачи, цирковые наездники, танцоры и люди подобного рода тратят гораздо больше времени на усилия по совершенствованию себя в своей профессии, чем девяносто девять из ста исповедующих себя христианами тратят на то, чтобы стать истинными последователями Иисуса Христа. Они знают, что ничего нельзя получить, не работая над этим, и что в христианской жизни ничего нельзя получить, не работая ради этого, как и в любой другой жизни.
Забудьте на мгновение о цели и посмотрите на средства. Из рядов преступников, развлекателей и чисто мирских бизнесменов, с которыми мы сталкиваемся каждый день, мы можем получить уроки, которые должны вызвать румянец на всех наших щеках, когда мы думаем о том, как богатство интеллектуальные и моральные качества и добродетели, которые мы не вносим в нашу христианскую жизнь, используются этими людьми для своих бесконечно меньших занятий.
О, братья! мы должны быть сами себе упреками, ибо не только другие люди проявляют в других сферах жизни добродетели, которые сделали бы из нас гораздо лучшими христианами, если бы мы использовали их в нашей, но и сами мы несем в себе осуждающий контраст. Посмотрите на свою повседневную жизнь! Прилагаете ли вы какие-либо усилия для роста в познании вашего Господа и Спасителя Иисуса Христа, которые вы делаете, чтобы занять или сохранить свое положение в мире? Когда вы работаете бок о бок с детьми мира сего ради одних и тех же целей, вы идете в ногу с ними и известны своим усердием в делах, как и они. Когда вы заходите в церковь, что вы там делаете? Разве мы не лед в одной половине жизни и огонь в другой? Мы вполне можем принять близко к сердцу эти торжественные слова нашего Господа и устыдиться, когда подумаем, что не только неразумные, которые выбирают мир как свою долю, посрамляют нас своим самоотречением, своей серьезностью, своей сосредоточенностью, их ясное понимание фактов, их быстроту использования каждой возможности, их настойчивость и настойчивость, но мы упрекаем себя из-за разницы между серьезностью, с которой мы следуем за вещами этого мира, и томностью нашего погоня за вещами невидимыми и вечными.
Конечно, причины контраста достаточно легко понять, и мне нет нужды тратить на них время. Предметы, обладающие силой стимулировать и придавать людям энергию на протяжении всей их жизни, лежат под рукой, и свеча рядом затмит солнечный свет за их пределами. Эти объекты апеллируют к чувствам и производят более глубокое впечатление, чем вещи, показанные уму, в чем может убедиться каждая книжка с картинками. И мы, что касается целей нашей христианской жизни, должны прилагать постоянные усилия, чтобы донести и сохранить их перед собой, иначе они будут вытеснены навязчивой пошлостью и ослепительным блеском современности. И вот так получается, что люди, охотящиеся за погибающими мелочами, подают пример людям, которые говорят, что преследуют вечные реальности. «Пойди к муравью, ленивец, подумай о его поступках и будь мудрым». Иди к людям мира, христианин, и пусть не говорят, что ученые дьявола более прилежны и серьезны, чем ученики Христа.
III. Наконец, обратите внимание на убедительную глупость частично мудрых людей.
«В их поколении», — говорит Христос; и это все, что можно сказать. Круг проходит вокруг своих 360 градусов, и эти люди берут его отрезок, скажем, сорок пять градусов, а все остальное как будто не существует. Если я хочу назвать человека абсолютно мудрым, то мне придется убедиться в двух вещах, касающихся его. Во-первых, к чему он стремится? а другой, как он к этому стремится? Что касается средств, то люди мира несут колокол и уносят превосходство. Впусти мысль о конце, и все изменится. Два вопроса сводят всю мировую мудрость к абсолютному безумию. Первый вопрос: «Для чего вы это делаете?» И второй вопрос: «А если вы это получите, что тогда?» Ничто, что не может удовлетворительно преодолеть барьер этих двух вопросов, не является чем-то иным, как безумием, если принять его за цель жизни человека. Надо посмотреть на конец и на всю окружность человеческого существа, прежде чем раздавать эпитеты «мудрый» и «глупый».
Мне нет нужды останавливаться на очевидном безумии людей, отдающих свою жизнь целям и задачам, о которых я уже сказал, что они несоразмерны способностям преследователя. Посмотрите на себя, братья; эти ваши сердца, нуждающиеся в бесконечной любви для своего удовлетворения, эти ваши деятельные души, которые никогда не могут успокоиться в творческом совершенстве; эта ваша обеспокоенная совесть, которая шевелится и невнятно стонет из-за незамеченных ран, пока небеса не исцелят их. Как может человек с сердцем и волей, прогрессивным духом и интеллектом найти то, что ему нужно, в чем-либо под звездами? «Чье это изображение и надпись?» Ему говорят: кесарево; мы говорим «Божий». «Отдавайте Богу Божие». Человек, который делает своей целью и целью что-либо, кроме Бога, относительно мудр и абсолютно глуп.
Позвольте мне напомнить вам также, что тот же самый приговор о глупости выносится, если мы примем во внимание непропорциональность между продолжительностью объектов и тем, кто делает их своей целью. Ты живешь, и если ты мудрый человек, твои сокровища будут такими, какими прослужат столько же, сколько и ты сам. «Они называют свои земли своим именем; они думают, что их дома будут существовать вечно. Они уходят в пыль. Слава их не снизойдет после них», и поэтому «это их путь — их безумие».
Братья, все, что я хотел бы сказать, можно собрать в два слова. Пусть будет пропорция между вашими целями и вашими способностями. Это означает: пусть Бог будет вашей целью. И пусть будет соответствие между вашей целью и вашими средствами. Это означает: «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всей душой твоей, и всей силой твоей, и всем разумением твоим». Или же, когда все уладится и уладится, эпитафия на твоем надгробии будет заслуженно; «Ты дурак!»
ЛУКА XVI. 10-12 — ДВА ВИДА БОГАТСТВА
«Верный в малом, верен и во многом; а неправедный в малом неверен и во многом. 11. Итак, если вы не были верны в неправедном богатстве, кто поверит вам истинное богатство? 12. И если в чужом вы не были верны, кто даст вам ваше?» (ЛУКА 16. 10-12.
Это очень странная притча, предшествующая моему тексту, в которой наш Господь рассматривает коварную нечестность со стороны управляющего, растратившего деньги своего господина, как в некотором смысле пример для нас, христиан. что Он делает то же самое, находя душу доброты в вещах злых, как, например, в притче о Судье неправедном. Подобным же образом обстоит дело и в Новом Завете с войной и рабством, оба из которых являются дьявольскими вещами, которые рассматриваются как иллюстрации того, что в высшей сфере является благородным и небесным.
Но, рассказав притчу, наш Господь, кажется, в прочитанных мною стихах предвосхищает возражение, что неверность управителя никогда не может быть примером для управителей Божьих; и в словах, находящихся перед нами, среди прочего, Он говорит, по существу, следующее: в то время как управитель использовал богатство своего господина, чтобы помочь должникам своего господина, было мошенничеством и неверностью, в нас это не неверность, но самое высшее достижение верности. В тексте мы имеем мысль, что в мире есть два рода ценных вещей: низший и высший; что люди могут быть очень богатыми в отношении одного и очень бедными в отношении другого. В отношении них: «Есть тот, кто делает себя богатым, но не имеет ничего; есть такой, который делает себя бедным, но имеет большое богатство». Более того, самое благородное использование низшего имущества — это обеспечение обладания высшим. И поэтому Он учит нас смыслу жизни и всему, что у нас есть.
Итак, в этих словах есть три вещи, на которые я хотел бы обратить ваше внимание: два класса сокровищ, контраст качеств между этими двумя и благороднейшее использование низших.
I. Два класса сокровищ.
Мы совершим большую ошибку, если сузим интерпретацию слова «маммона» в контексте (который здесь означает «то, что меньше всего» и т. д.) как просто деньги. Оно охватывает всю основу всех возможных внешних и материальных владений, всех вещей, которые человек может иметь только во внешней видимости, всех вещей, принадлежащих только области чувств и настоящего. Все, что есть в мире, по сути, заключено в одном имени. И вы должны расширить свои мысли о том, что здесь говорится в этом продолжительном контрасте, который наш Господь проводит между двумя наборами сокровищ, чтобы включить в него не только деньги, но и все виды вещей, принадлежащих к этой чувственной и временной сцене. . И, с другой стороны, ему противостоит то, что включено и подразумевается под «самым большим», «то, что является истинным богатством», «то, что принадлежит вам»; все, что относится к невидимому и духовному, будь то сокровища интеллекта и возвышенной мысли, или чистые и благородные цели, или идеалы любого рода, идеалы искусства, стремления науки, высокие цели ученого и студента — все это включено. И тот самый стандарт совершенства, который провозглашает, что сокровища развитого интеллекта, чистого разума и высоких целей выше, чем все материальные блага, и что «мудрость лучше рубинов», тот же самый стандарт При применении в другом направлении он заявляет, что выше сокровищ интеллекта и вкуса должны быть поставлены все мистические и великие благословения, которые собраны в этом могучем слове «спасение». И мы должны сделать шаг дальше, ибо ни сокровища интеллекта, ума и сердца, ни сокровища духовной жизни, которые подразумевает спасение, не могут быть реализованы и достигнуты, если человек не обладает Богом. Итак, при самом глубоком анализе и самом истинном понимании этих двух противоположных классов богатства мы имеем лишь старую противоположность: мир — и Бог. Тот, у кого есть Бог, богат, каким бы бедным он ни был по отношению к другой категории; а кто Его не имеет, тот беден, как бы богат он ни был. «Строки падают мне в приятных местах», — говорит псалмопевец; и «У меня хорошее наследие», потому что он также мог сказать: «Бог — крепость моего сердца и мой удел навеки». Итак, существует антитеза, вещи времени и смысла, вся их масса сплетена воедино с одной стороны; единственный Бог Сам по себе с другой. Далее наш Господь указывает нам относительную ценность этих двух классов ценных вещей. Ибо у нас здесь
II. Контраст между двумя.
Как вы заметили, этот контраст тройственный: «то, что меньше всего». или, возможно, лучше: «то, чего очень мало». и «то, что много». Это контраст в отношении степени. Но степень — это поверхностное слово, которое не охватывает всей земли и не уходит в глубину. Итак, наш Господь приходит к контрасту в отношении сущностной природы, «неправедного богатства» и «истинного богатства». Но даже эти контрасты по степени и по типу не исчерпывают всех возможных контрастов, ибо есть еще один контраст, относящийся к реальности нашего владения: «то, что принадлежит другому»; «то, что принадлежит тебе». Итак, возьмем эти три вещи: контраст по степени, контраст по природе и контраст в отношении реального владения.
Во-первых, тогда и кратко: мысленные и духовные и внутренние блага, спасение, Бог, больше всех внешних. Наш Господь собирает все мыслимые сокровища земли, драгоценности, золото и достоинства, сцены чувственных наслаждений и все, что принадлежит видимому и временному, и складывает их на одну чашу весов, а затем кладет на другую одно имя. , Бог; а напыщенные пустяки взлетают и становятся ничем и не имеют никакого веса. Разве это не так? Нужна ли этому демонстрация, нужны ли еще разговоры об этом? Нет!
Но затем приходит разум и обращается к нам и говорит: «Вы не можете выйти за рамки моего суждения». Это хорошие вещи. Иисус Христос не говорит, что это не так, но разум считает их гораздо лучшими, чем они есть на самом деле. Они рядом с нами, и очень маленький объект рядом с нами по законам перспективы закрывает более мощный объект, находящийся за нами. Мы в Манчестере живем в сообществе, которое в значительной степени основано, а также побуждается и мотивируется в своем усердии ложью о том, что материальное благо лучше, чем духовное, что лучше быть богатым человеком и успешным торговцем, чем быть бедным. и скромный и честный студент; что лучше иметь баланс у своих банкиров, чем иметь великие, чистые и девственные помыслы в чистом сердце; что человек добился большего для себя, когда он заработал состояние, чем когда у него есть Бог в сердце. И поэтому нам нужно, и, видит Бог, в Манчестере никогда это не было так необходимо, как сегодня, чтобы мы проповедовали, проповедовали и проповедовали, снова и снова, эту старомодную изношенную истину, которая настолько изношена и надежна, что она потеряла свою власть над жизнями многих из нас, что все это, в самом лучшем случае, очень мало, а это, по крайней мере, очень много. Дорогие братья, мы с вами знаем, как всегда трудно, особенно в деловой жизни, сохранять это как нашу практическую рабочую веру. Мы говорим, что верим, а затем уходим и живем так, как будто верим в обратное. Умоляю вас прислушаться к шкале, установленной Тем, Кто знал все в их мере и степени, и разрешим ее в наших душах, и будем жить так, как если бы мы установили ее, что лучше быть мудрым и добрым, чем быть богатыми и процветающими, и что Бог — это больше, чем вселенная миров, если мы имеем Его своим собственным.
Но разговоры о контрасте по степени принижают реальность, поскольку речь идет не о различии измерения, а о различии рода. Итак, наш Господь переходит к более глубокой фазе контраста, когда Он противопоставляет друг другу «неправедное богатство» и «истинное богатство». В этом контрасте есть некоторая трудность. Два важных термина не кажутся точными противоположностями и, возможно, не предназначены для того, чтобы быть логически точными аналогами друг друга. Но что подразумевается под «неправедным маммоной»? Я не думаю, что обычное объяснение этого стиха вполне адекватно. Обычно мы полагаем, что, клеймя таким образом материальные блага, Он хочет показать, как трудно их получить — и вы все это знаете — и как трудно их сохранить и как трудно ими управлять, не прибегая к каким-либо действиям. мере впадения в грех неправды. Но хотя я осмелюсь сказать, что это может быть подразумеваемым значением, если бы мы потребовали, чтобы это слово было полной и правильной противоположностью другому словосочетанию «истинное богатство», нам пришлось бы предположить, что «неправедный» здесь означает то, что ложно притворялось тем, чем оно не было. И вот мы приходим к контрасту между обманчивостью земного добра и субстанциальной реальностью небесного. Сможет ли какое-либо состояние, даже если оно исчисляется семизначными числами, спасти человека от страданий, печалей и бед, наследуемых плотью? Заставляет ли большое имение чувствовать себя менее одиноким, когда он стоит у гроба жены? Будет ли какое-либо богатство «послужить больному разуму»? Успокоит ли и насытит ли душу человека гора материальных благ? Вы видите такие же недовольные лица, выглядывающие из окон карет, как и встречаете на улице. «Тревожно лежит голова, носящая корону». Нет никакой пропорции между изобилием внешних благ любого рода и счастливым сердцем. Мы все знаем, что богатый человек не счастливее бедного. А я, со своей стороны, верю, что исходный материал счастья очень равномерно распределен по всему миру и что это всего лишь галлюцинация, благодаря которой бедняк думает: «Если бы я был богат, как тот другой человек, насколько другая была бы моя жизнь». было бы.' Нет, это не так; ты был бы тем же человеком. Богатый человек, который воображает, что, поскольку он богат, ему, как говорится, «лучше», чем его бедному брату, и бедняку, который думает, что ему было бы «лучше», если бы он был богаче, чем он есть сейчас, тот же человек, так сказать, вывернутый наизнанку; и общим для них обоих является то заблуждение, что богатство и материальные блага во многом способствуют подлинному блаженству и благородству человека, которому довелось ими владеть.
Но тогда, возможно, нам следует рассматривать это неправедное маммону, как так называемую, с другой точки зрения. Вы помните, что на протяжении всего контекста наш Господь настаивал на идее управления. И я полагаю, что здесь Он имеет в виду напоминание нам о том, что всякий раз, когда мы претендуем на какое-либо из наших имуществ, особенно наше внешнее, как на свое собственное, мы тем самым виновны в обмане и Бога, и человека, и являемся неправедными, и это неправедно. тем самым. Управление – это слово, которое описывает наше отношение ко всему, что у нас есть. Забудьте об этом, и тогда все, что у вас есть, станет «неправедным мамоной». Есть момент, в котором учение Христа соединяется с большей частью нехристианского учения в наши дни, которое называется социализмом и коммунизмом. Христианство не коммунистическое. Он утверждает ваше право собственности в отличие от других людей, но ограничивает это право тем, что если вы истолковываете свое право собственности как право «делать со своей собственностью все, что хотите», игнорируя свое управление небом и право твоих собратьев делиться тем, что имеешь, то ты неверный управитель, и богатство твое неправедно. И этот принцип, истинный коммунизм христианства, должен быть внедрен в современное общество так, как некоторые из нас и не мечтают, прежде чем современное общество будет организовано на христианских принципах. Эти слова моего текста не являются беззубыми словами, призванными лишь побудить христианских людей к сентиментальной благотворительности и скупой раздаче части своего имущества: но они лежат в основе всей концепции собственности, как ее излагает Новый Завет. . Везде, где управление, которое мы обязаны небесам, и участие, которое мы обязаны людям, игнорируются в отношении всего, что мы имеем, там Божьи добрые дары извращаются и становятся «неправедным маммоной».
И, с другой стороны, наш Господь устанавливает здесь контраст в отношении «истинного богатства», которое таково, поскольку оно действительно соответствует идее о том, что богатство является истинным благом для человека и делает его богатый во всех смыслах блаженства. Тот, у кого есть сокровища чистого ума, высокой цели, спокойной совести, наполненного и удовлетворенного и потому успокоенного сердца; имеющий сокровище спасения; тот, у кого есть безграничное богатство Божие, — у того есть слитки, а бедные богатые люди, обладающие материальными благами, имеют суму неплатежеспособной компании, которая стоит не больше, чем бумага, на которой она написана. Есть две валюты: одна — твердый металл, другая — бесполезная бумага. Одно — «истинное богатство», а другое — «неправедное маммона».
Затем есть последний контраст, связанный с реальностью нашего обладания. С одной стороны, то, что я с любовью называю своим собственным, отмечено нашим Господом печатью владельца, чьего-то другого, «то, что принадлежит Другому». Оно было Его до того, как Он дал это, оно было Его, когда Он дал это, оно принадлежит Ему после того, как Он дал это. Мое имя никогда не должно быть написано на моей собственности, чтобы стереть имя Владельца. Я стюард; Я попечитель; все это принадлежит Ему. Это один из вариантов перевода этого слова. Но эта фраза, возможно, может указывать в другом направлении. Это может указывать на то, насколько призрачно и нереально, поскольку они просто внешние и насколько преходящи наша собственность на богатство и внешнее имущество. Мужчина говорит: «Это мое». Что он имеет в виду? Это не его собственность в каком-либо реальном смысле. Я получаю больше пользы от картин или имущества богатого человека, если смотрю на них глазами, которые их любят, чем он. Мир принадлежит тому человеку, который может наслаждаться им и правильно им пользоваться. И человек, который наслаждается этим и правильно использует это, — это человек, который живет в Господе. Ничто на самом деле не принадлежит вам, кроме того, что вошло в субстанцию вашей души и стало частью самого вашего существа, так что, как в шерсти, окрашенной в волокнах, цвет никогда не выйдет наружу. Что я есть, то и имею; то, что у меня есть, в глубочайшем смысле этого слова у меня нет. «У саванов нет карманов», — гласит испанская пословица. «Не сойдет за ним слава Его», — говорится в псалме. Это плохое владение, которое только внешнее, пока оно существует, и которое заканчивается так скоро. Но есть богатство, которое приходит ко мне. Есть богатства, которые невозможно расстаться со мной. Я могу сделать свое собственное великое наследие, которое внедрено в саму сущность моего существа и будет продолжать внедряться в какие бы миры или состояния существования ни привело меня в будущее. Так и только так все принадлежит мне. Пусть эти контрасты доминируют в нашей жизни.
Я вижу, что наше пространство исчезло; Я должен сделать эту проповедь фрагментом и оставить то, что я намеревался сделать последней частью, для возможного рассмотрения в будущем. Только позвольте мне сказать вам в одном заключительном слове, что прочные богатства можно найти только в Господе, а богатства, которые можно найти в Господе, принесены каждому из нас Тем, «в Кому сокрыты все сокровища». мудрости и знания», добра и благодати. Если мы сделаем себя бедными, осознавая свою нужду, и обратимся с верой к небу, тогда мы получим от Него те богатства, которые величайшие, которые истинны, которые являются нашими собственными, поскольку они переходят в самое наше существо, в что они предназначались нам от вечности любовью Божией; и обладая ими, мы действительно будем богаты, и навсегда.

ЛУКА XVI. 12. ПРИБЫЛЬ ВЕРНОГО УПРАВЛЯЮЩЕГО
«Если в чужом вы не были верны, кто даст вам ваше?» — ЛУКА XVI. 12.
В недавней проповеди по этому поводу я в основном говорил о тройном сравнении, которое наш Господь проводит между высшим и низшим богатством. Одного клеймят как «то, что меньше всего», «неправедное маммона», «то, что принадлежит другому»; тогда как высшее превозносится как «то, что больше всего», «истинное богатство», «ваше собственное». Что это за два класса? С одной стороны, все имущество, которое во время владения и после него остается вне человека, которое может выжить, пока он погибает, или погибнуть, пока он жив. С другой стороны, это богатство, которое переходит в него и становится неотделимым от него. Благородные цели, высокие стремления, чистые помыслы, сокровища мудрости, сокровища добра — вот настоящее богатство, соответствующее природе человека, предназначенное для его обогащения и пребывающее с ним навсегда. Но мы можем собрать весь контраст в два слова: маленькое, «неправедное», богатство, которое, будучи моим, не является моим, но остается чужим, и чуждым мне является мир. Великое богатство, «истинное богатство», благо, предназначенное мне и для которого я предназначен, — это Бог. В этих двух словах вы видите антитезу, настоящую антитезу: Бог против мира.
Теперь давайте обратимся скорее к принципу, который излагает здесь наш Господь в отношении этих двух классов благ или собственности. Он говорит нам, что верное использование мира помогает нам обрести Бога; или, другими словами, то, как мы обращаемся с деньгами и что за них можно купить, во многом связано с нашим религиозным наслаждением и нашей религиозной жизнью, и это верно как в отношении нашего частичного обладания Богом, так и в отношении нашего частичного обладания Богом. здесь и сейчас, и к нашему совершенному обладанию Им в мире грядущем.
Теперь я хочу сказать по этому поводу одну или две очень простые вещи и надеюсь, что вы не отвернетесь от них, потому что они знакомы и банальны. Учитывая, какую часть вашей жизни, особенно деловых людей, занимают деньги, их приобретение, удержание и распределение, мало что больше связано с силой или слабостью вашей христианской жизни, чем то, как в котором вы занимаетесь этими скоропортящимися вещами.
Сначала я хочу сказать пару слов о
I. Что наш Господь имеет в виду под этой верностью, с которой Он связывает такие огромные проблемы.
Итак, вы помните, что отправной точкой моего текста является притча о несправедливом управителе, поведение которого, каким бы мошенническим оно ни было, в некотором смысле представлено нашим Господом Своим ученикам и нам как образец. Но мой текст и два других стиха, параллельные ему, по-видимому, имеют среди прочих целей следующее: предостеречь от предположения, что нам рекомендуется подражать неверности управителя. Итак, первое, что предлагается в отношении верности в обращении с внешним благом, заключается в том, что мы должны заботиться о том, чтобы оно было приобретено правильно, поскольку, хотя несправедливый управитель и хвалился за разумное использование, которое он нечестно использовал, Приобретенная прибыль, это разумное использование, а не способ приобретения, который мы должны взять в качестве примера. Первоначальная неверность при приобретении не оправдывается и не покрывается каким-либо благочестивым и доброжелательным использованием в дальнейшем. Средневековые бароны оставляли деньги массам. Многие протестанты делают то же самое. Пивовары будут строить соборы и открывать картинные галереи, а люди, заработавшие свои деньги нечестным путем, будут воображать, что они искупают это, оставляя их на какие-то благотворительные цели. Едкое, но верное остроумие шотландского судьи сказал о большом завещании, которое должно было быть (правдиво или ошибочно, я не знаю) такого рода, что это была «самая крупная премия по страхованию от пожара, которая была выплачена в память о мужчина.' «Деньги не пахнут», — сказал римский император о доходах от сомнительного налога. Но деньги, выигранные нечестным путем, пахнут, когда их бросают в сокровищницу Божью. «Цена собаки не войдет во святилище Господне». Не думайте, что сомнительно выигранные деньги освящены, если их благочестиво потратить.
Но здесь есть нечто большее, ибо наш Господь суммирует все обязанности человека-христианина в отношении использования этого внешнего мира и всех его благ в одном слове «верный», которое подразумевает освобождение от ответственности, признание обязательств, постоянного сознания того, что мы не собственники, а управляющие. Если мы не пронесем это сознание с собой на все этапы нашей связи со скоропортящимися благами, они станут – как мне придется показать вам через мгновение – препятствиями, а не помощью в нашем обладании Богом.
Я не собираюсь говорить о революционном социализме или о чем-то в этом роде, но я вынужден повторить свое торжественное убеждение в том, что до тех пор, пока, как практически, так и теоретически, христианская церковь во всех своих ветвях не внесет в свое вероучение и не внесет в него его практика, великая мысль управления, особенно в отношении материального и внешнего блага, но также и в отношении прочного богатства спасения, народы будут полны беспокойства, и грозовые тучи, тяжелые предвещающие бурю и разрушение, опускаются на землю. горизонт. У нас есть то, что мы можем передать; то, что мы имеем во всех формах обладания, мы имеем, потому что мы получили. Мы распределительные центры, вот и все, — я хотел сказать, как сопло, продырявленное множеством отверстий, на конце носика лейки. Таково отношение христианина к своему имуществу. Мы стюарды. «От управляющих требуется, чтобы человек оказался верным»
Теперь позвольте мне попросить вас обратить внимание:
II. Влияние этой верности в отношении низшего богатства на наше обладание высшим.
Иисус дважды говорит в этом контексте, что верность в отношении первого является условием того, что нам будет доверено второе. Теперь вспомните, для иллюстрации этой мысли, для чего главным образом предназначен весь этот внешний мир добра и красоты. Что? Это не что иное, как строительные леса, на территории которых и на территории которых может возникнуть здание. Смысл мира в том, чтобы сформировать характер. Все, что у нас есть, да! и все, что мы делаем, и все события и обстоятельства, с которыми мы соприкасаемся здесь, на земле, тогда возносятся к своей благороднейшей функции и тогда понимаются в своем глубочайшем значении, когда мы смотрим на них так же, как мы смотрим на мир. шесты для прыжков, брусья и качели в спортзале, предназначенные для развития мускулов и мускулов и превращения нас в мужчин. Именно для этого они здесь, и именно для этого здесь мы. Ни наслаждения, ни печали, за исключением тех случаев, когда оба эти фактора способствуют развитию характера, а не погружению в чувственные наслаждения. Богатство и бедность, приобретение и потеря, удовлетворенная любовь и любовь испорченная, имущество сладкое, если его сохранить, и имущество, которое становится слаще, если его удалить; все это просто означает точильные камни, на которых можно заточить острое лезвие, как силы, против которых, испытывая себя, можно увеличить нашу ловкость и силу. Все они предназначены для того, чтобы сделать нас людьми, и если мы будем добросовестно использовать эти внешние факторы, осознавая их источник, мудро оценивая их подчиненность, чтобы наши желания не привязывались исключительно к ним, и с твердой решимостью использовать их. как служители, делающие себя благороднее, мудрее, сильнее, подобными небу и Его Христу, тогда мир будет служить нашему обладанию Богом, и, будучи «верными в меньшем», мы тем самым будем более способны получить то, что является величайшим. Но если, с другой стороны, мы так забываем о своем истинном богатстве и настолько одурманены и поглощены своей приверженностью и нашими желаниями мимолетного блага, тогда те способности, которые были благородными, увянут и увянут, оставаясь неиспользованными; цели и задачи, которые были возвышенными и чистыми, отомрут неудовлетворенными; окна в наших душах, выходившие на широкую, славную перспективу, постепенно будут замурованы; бремя, мешающее нашему бегу, ляжет на наши спины, и мир победит нас, в то время как мы мечтаем, что мы победили мир. Вы смотрите на актинию в луже на камнях во время прилива: все ее усики вытянуты, а полость широко открыта. Какой-нибудь кусочек водоросли или какой-нибудь кусочек полуразложившейся материи соприкасается с ним, и мгновенно каждое щупальце втягивается, а губы плотно смыкаются, так что нельзя было просунуть щетину. Если вы сами схватились за небольшую часть мирского блага, какого бы рода оно ни было, которое попало в ваши руки, то нет места, чтобы вместить туда Бога, и, будучи «неверными в самом малом», вы сделали невозможным то, что вы должны обладать «тем, что больше всего». Ах! Есть некоторые из нас, которые были гораздо лучшими христианами давным-давно, когда мы были более бедными людьми, чем мы сегодня, и есть некоторые из нас, которые знают, что значит иметь сердце, настолько наполненное плохими напитками, что нет место для эфирного нектара. Если мир наполнил мою душу, где обитать Богу?
Есть и другой взгляд на этот вопрос. Я уже говорил, что главная польза от этих скоропортящихся и фрагментарных благ, окружающих нас, заключается в развитии характера посредством нашего управления ими. Другой способ выразить ту же мысль состоит в том, что их основное предназначение — показать нам Бога. Если мы добросовестно используем меньшее благо, оно станет прозрачным и откроет нам большее. Мы много слышим об углублении духовной жизни посредством молитв, собраний, чтения Библии и тому подобного. Мне нечего сказать, кроме как выразить полное сочувствие всем таким. Но я верю, что лучшим средством, самым мощным средством, с помощью которого большая часть христианских мужчин могла бы углубить свою духовную жизнь, была бы более честная и последовательная попытка «быть верными в меньшем». Мы так сильно связаны с этим, что немногие вещи, если таковые имеются, имеют большую силу в формировании всего нашего характера, чем наша манера распоряжаться богатством, материальными благами, которые попадают в наши руки.
Итак, дорогие братья, я умоляю вас помнить, что законы перспективы таковы, что мельчайшая вещь, находящаяся под рукой, закрывает видение могучей вещи вдалеке, а холм рядом со мной скрывает Гималаи на расстоянии. и государь может блокировать Бога; а «то, что меньше всего», обладает дьявольской силой казаться нам более великим, чем «то, что больше всего», и затмевать наше видение этого.
Могу ли я напомнить вам, что все эти мысли о проявлении верности в управлении низшим из наших владений, о достижении высшего, применимы к нам, каково бы ни было количество этих внешних благ, которыми мы располагаем? Полагаю, во всей Палестине в тот день не было двенадцати беднее людей, чем те двенадцать, которым первоначально был адресован мой текст. Трое из них оставили свои сети и рыбацкие лодки, один из них, как мы знаем, оставил свою контору, будучи мытарем, а также все свои поступления и налоги. Мы не знаем, что у них было, но в любом случае они были бедняками этого мира. Пусть никто из вас, живущих скромно или бедно, не думает, что моя проповедь — проповедь для богатых людей. Вопрос не в том, что мы имеем, а в том, как мы с этим распорядимся. «Заботы мира сего и обольщение богатства» были объединены небесами как вещи, которые «заглушают слово» и делают его бесплодным. Бедняк, который хочет, и богач, который использует неверно, одинаково поражены словами моего текста.
Теперь, далее, позвольте мне попросить вас взглянуть на
III. Влияние верности в этой жизни на более полное обладание нашим истинным богатством в жизни будущей.
Во всем этом контексте лежит поразительная концепция жизни здесь в ее отношении к жизни будущей. Отец поручает своему сыну, или мастер поручает своему ученику какую-то небольшую задачу, эксперимент, проведенный на сравнительно бесполезном теле, снабжает его материал, который не имеет большого значения, испортит он или нет, и затем, если с практикой рука станет ловкой, он приступит к лучшей работе. Бог поручает нам испытать наши «руки подмастерья» здесь, в мире, и если мы будем управлять этим правильно, не обязательно идеально, но так, чтобы показать, что с Его милостивой помощью в нас есть задатки хорошего работника, то в следующей жизни приходит со своими более широкими границами, с более широкими возможностями, со своими более благородными силами, и там мы готовы более возвышенно использовать силы, которые мы создали своим собственным существом здесь. «В малом ты был верен, над многим тебя поставлю».
Я сказал, что величайшая польза мира и всех его богатств заключается в формировании характера. Я сказал, что этот характер определяет нашу способность обладать Богом. Я уже говорил, что управление мирским богатством является одним из главных факторов, определяющих наш характер. Теперь я говорю, что этот характер сохраняется. Происходят великие перемены, меняется значение, масштаб и последствия которых мы никогда не сможем здесь узнать. Но человек в главном направлении своего существа остается в том характере, который он создал себе, используя Божий мир и Дух Христов. И поэтому то, как мы обращаемся с тривиальными и временными событиями, имеет вечные последствия. Мы сидим в низкой комнате с телеграфом перед собой и щелкаем наши сообщения, и они записываются там, и однажды нам придется их прочитать. Преходящие причины производят постоянные последствия. Моря, отложившие огромные залежи песчаника, составляющие столь большую часть каркаса этого мира, уже давно испарились. Но следы морских птиц, шедших по влажному песку, и маленькие ямки, оставленные каплями дождя, упавшими бесчисленные тысячелетия назад на красный ил, все еще здесь, и вы можете увидеть их в наших музеях. Таким образом, наша верность или наша неверность создали здесь характер, который вечен и от которого будет зависеть, будем ли мы в радостях будущей жизни обладать Богом во всей полноте или потеряем Его как свою долю. и наш Друг.
Итак, дорогие братья, не забывайте, что все то, что я говорю, есть вторая страница в учении Господнем; и первая страница совсем другая. Я говорил, что мы формируем характер, и этот характер определяет наше обладание Богом и Его благодатью. Но следует сказать и другое. Центральная мысль Евангелия Христа состоит в том, что Бог в Своей сладости, в Своей прощающей милости, в Своем очищающем Духе дан тем самым людям, характер которых этого не заслуживает. И тот же Господь, который сказал: «Если вы не были верны в малом, кто даст вам большее?» также говорит с небес: «Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное, чтобы тебе обогатиться». Мой текст и принцип, который в нем заложен, не противоречат великой истине о том, что мы спасаемся простой верой, какими бы недостойными мы ни были. Это послание для начала. И пока вы его не получили, вы не находитесь в том месте, где послание, на котором я настаиваю, имеет к вам личное отношение. Но если вы приняли Христа для своего спасения, помните, христианский брат и сестра, что не одно и то же ни в отношении вашей христианской жизни на земле, ни в отношении вашей небесной славы, живете ли вы верно, как управители в своем обращение с бренным благом земли, или же вы уцепились за него как за свою истинную долю, использовали его эгоистично и тем самым скрыли Бога от своих сердец. Христианским мужчинам адресовано обвинение в том, что мы доверяем не неопределенности богатства, а живому Богу, и что мы «богаты добрыми делами, готовы раздавать, готовы сообщать, что мы откладываем для себя хорошее основание для будущего времени»; и поэтому «держись за жизнь, которая действительно является жизнью».
Лука XVI. 19-31— ПОГРУЖЕНИЯ И ЛАЗАРЬ
20. И был некий нищий, именем Лазарь, который лежал у ворот его, полный язв, 21. и желавший питаться крошками, упавшими со стола богача: приходили собаки и лизали язвы его. 22. И было, что нищий умер, и ангелы отнесли его на лоно Авраамово; богач также умер и был погребен; 23. И во аде, находясь в муках, он поднял очи свои и увидел Авраама вдали и Лазаря на лоне его. 24. И он воззвал и сказал: отче Аврааме, помилуй меня и пошли Лазаря, чтобы он окунул кончик пальца своего в воду и охладил мой язык; ибо я терзаюсь в этом пламени. 25. Но Авраам сказал: сын! помни, что ты при жизни твоей получил добро, равно и Лазарь зло; но теперь он утешается, а ты мучишься. 26. И сверх всего этого между нами и вами утверждена великая пропасть, так что хотящие перейти отсюда к вам не могут; и к нам не перейдут, что придет оттуда. 27. Тогда сказал он: итак прошу тебя, отче, пошли его в дом отца моего, 28. ибо у меня пять братьев; чтобы он засвидетельствовал им, чтобы и они не пришли в это место мучения. 29. Авраам сказал ему: у них есть Моисей и пророки; пусть они их услышат. 30. И сказал он: нет, отче Аврааме, но если кто придёт к ним из мёртвых, покаются. 31. И сказал ему: если Моисея и пророков не слушают, то если бы кто и из мертвых воскрес, не поверят. — Лука XVI. 19-31.
Эта самая суровая из притч Христа должна быть тесно связана со стихами 13 и 14. Если принять их во внимание, ее истинная цель становится ясной. Его цель – упрекнуть не обладанию богатством, а его бессердечному, эгоистическому использованию. Христос никогда не рассматривал внешние условия как имеющие силу определять характер или судьбу. То, что человек делает со своими условиями, определяет то, кем он является и что с ним становится. Притча также не учит, что использование богатства является единственным определяющим фактором, но, как и в каждой притче, она должна изолировать урок, который она преподает, чтобы запечатлеть его в слушателях.
В этой истории есть три части: поведение богача, его судьба и достаточность существующих предостережений, чтобы удержать нас от его греха и его конца.
I. Собственно говоря, мы имеем здесь не притчу, т. е. изображение физических фактов, которые необходимо перевести в моральные или религиозные истины, — а воображаемое повествование, воплощающее нормальный факт в отдельном случае. Богатый человек не означает чего-то другого, но принадлежит к тому классу, грех и судьбу которого Иисус желает показать. Очень поразительно то, что ни он, ни нищий не изображены действующими, а просто описан каждый. Сопоставление двух фигур составляет весь урок.
Иногда считалось трудностью то, что об одном не говорят, что он сделал что-то плохое, а о другом – что он был набожным или добрым; и некоторые поспешные читатели подумали, что здесь Иисус учил коммунистической доктрине, согласно которой богатство – это грех, а бедность – это добродетель. Никакая такая грубая чушь не исходила из Его уст. Но Он учит, что бессердечное барахтание в роскоши с обнаженными, голодающими нищими у ворот — это грех, который приносит горькое возмездие. Тот факт, что богатый человек ничего не делает, является Его осуждением. Он был проклят не за то, что у него была пурпурная одежда и тонкое льняное нижнее белье, и не за то, что он жил в изобилии, и каждая трапеза была праздником, а за то, что, живя так, он совершенно игнорировал Лазаря и использовал свое богатство только для себя. собственное удовлетворение. О его характере больше нечего сказать; факты достаточно подтверждают это.
Еще меньше нужно сказать о Лазаре. В этой части повествования он предстает перед нами просто как средство выявить бессердечие и потакание своим прихотям богача. Для целей повествования его характер не имел значения; ибо мы не обязаны помогать только достойным и хорошим людям. Мужественности и несчастья достаточно, чтобы утвердить право на сочувствие и помощь. В имени «Лазарь» может быть намек на характер, что, вероятно, означает «Бог — помощь». Поскольку это единственное имя в притчах, то естественно придать ему значение, и оно, скорее всего, говорит о том, что нищий прилепился к небу как к своему пристанищу. Он также может взглянуть на загадку жизни, которая часто, кажется, высмеивает доверие постоянными неприятностями. Незначительная внешняя помощь Лазарю оказала божественную помощь, однако он не утратил своей уверенности. Конечно, иногда крошки со стола Дивса он получал, но не от Дивса. То, что собаки лизали его язвы, похоже, не означает ни облегчения, ни ухудшения, а просто ярко описывает его пассивную беспомощность и совершенно запущенное состояние. Ни он, ни кто-либо другой их не прогнал.
Но самое главное в нем то, что он был у ворот Дивса и, следовательно, бросился раньше его внимания, и что ему не помогли. Богатый человек не обязан был идти охотиться за бедняками, но тут ему как бы под нос сунули. Переведите это в общие выражения, и это будет означать, что у всех нас есть возможности для благодеяния, заложенные на нашем пути, и что наша вина тяжела, если мы пренебрегаем ими. «Бедные всегда с тобой». Вина за эгоистичное использование мирских благ одинаково велика, независимо от количества имущества. Ничего не делать, когда Лазарь лежит у наших ворот, — это делать великое зло. Эти истины имеют острую остроту как для нас, так и для «алчных фарисеев»; и они прискорбно забыты исповедующими христианство.
II. Во второй части повествования наш Господь следует за двумя, которые были так близки друг к другу, но в то же время так разлучены, в землю за могилой. Следует особо отметить, что при этом Он принимает известное раввинское учение об аиде. Тем самым Он не ставит печать на эти представления о состоянии мертвых Своим согласием; ибо цель повествования не в том, чтобы раскрыть тайны этой земли, а в том, чтобы запечатлеть истину возмездия за рассматриваемый грех. Он не открыл бы этот мир группе фарисеев-слушателей.
Он берет их собственные представления об этом — ангелов-носителей, лоно Авраама, два разделения в аиде, разделение и, тем не менее, общение между ними. Это фантазии раввинов, а не откровения Христа. Истины, которые Он хотел донести до нас, заключаются в весьма образном разговоре между богачом и Авраамом, который также имеет сходство во многих раввинских легендах.
Разницу между целями двух людей часто замечали, и из нее извлекали уроки, возможно, не совсем оправданные. Но кажется правильным предположить, что упущение какого-либо уведомления о захоронении нищего призвано показать, что пренебрежение и безжалостность, которые позволили ему умереть, оставили его труп непогребенным. Возможно, собаки, лизавшие его язвы, разрывали его плоть. Прекрасное зрелище было бы из дверей богатого человека! Последнему тоже пришлось умереть, несмотря на весь свой пурпур, и облачиться в менее роскошные одежды. Его похороны упоминаются не только потому, что пышность и хвастовство зашли с ним настолько далеко, насколько это было возможно, но и для того, чтобы предположить, что ему пришлось оставить их всех позади. «Его слава не снизойдет после него».
Ужасная картина мучений богача торжественно предупреждает нас о неизбежном конце такой эгоистичной жизни, как его. Душа, живущая для себя, и здесь не находит удовлетворения; но когда все внешнее оставлено позади, это не может не быть пыткой. Это не драпировка. Характер определяет судьбу, а жить для себя – это смерть. Заметьте также, что относительные положения Бога и Лазаря поменялись местами: нищий теперь является обладателем изобилия и наслаждений, тогда как богатый человек является страдальцем и нуждающимся.
Далее заметим, что последний теперь желает получить от первого ту самую помощь, которой он ему не оказал в жизни, и что возмездием за отказ от помощи здесь является ее отрицание в дальнейшем. В прошлой жизни не было обмена «добрыми вещами», но богач заявил о своих исключительных правах на них. Они были «твоими добрыми делами» в очень греховном смысле, и Лазарю пришлось нести свои злые дела в одиночку. Теперь не будет никаких добрых сообщений. Земля была местом взаимопомощи и обмена информацией. Этот мир не оставляет для этого места; ибо там люди пожинают то, что посеяли, и каждому персонажу приходится нести свое бремя.
Наконец, неизгладимость различий характера, а, следовательно, и судьбы, выражается в торжественном образе великой пропасти, которую невозможно пересечь. Действительно, следует помнить, что наш Господь говорит о «промежуточном состоянии» перед воскресением и окончательным судом, и что, как уже отмечалось, цель повествования не состоит в том, чтобы раскрыть тайны конечного состояния. Но все же впечатление, оставляемое в целом, такое, что жизнь здесь определяет жизнь в будущем, и что характер, однажды сформировавшийся и затвердевший здесь, не может быть брошен в плавильный котел и переработан там.
III. Последняя часть повествования учит, что роковой грех бессердечного эгоизма непростителен. Мысль богача о своих братьях была таким же оправданием и для него самого. Он думал, что если бы он только знал, все было бы иначе. Он перекладывает вину с себя на недостаточность данных ему предупреждений. И два ответа, вложенные в уста Авраама, учат достаточности «Моисея и пророков», хотя они мало что говорят о будущем, и невозможности заставить людей слушать божественное послание, которое они не хотят слушать.
Ошибка заключается не в недостатке предостережений, а в неприятии воли. Неважно, говорит ли это Моисей или дух из ада, если люди не захотят слышать, они не услышат. Их не удастся убедить, поскольку убеждение в такой же или даже большей степени зависит от сердца и склонностей, чем от головы. У нас есть столько свидетельств с Небес, сколько нам нужно. Худший человек знает больше о долге, чем лучший. Дайвс терзается тем, что жил для себя; и он жил для себя не потому, что не знал, что это неправильно, а потому, что он не выбирал делать то, что, по его мнению, было правильным.
ЛУКА XVI. 25— ПАМЯТЬ В ДРУГОМ МИРЕ
«Авраам сказал: сын, запомни!» (ЛУКА 16). 25.
Очень поразительна мысль, что Христос, если Он был тем, кем мы Его предполагаем, знал все о невидимом настоящем, которое мы называем будущим, и все же почти молчал по отношению к нему. Это вообще редко слетает с Его губ. Аргументов, почерпнутых из другого мира, у него очень мало. Иногда Он говорит об этом, но скорее намеком, чем явным откровением. Эта притча, из которой взят мой текст, есть, пожалуй, самое определенное и продолжительное из Его слов о невидимом мире; и все же все это время оно лежало перед Ним; и, стоя на самом краю его, раскинув его перед Своим взором, Он зачитывает лишь одно или два слова из того, что Он видит, а затем запирает его во тьме и говорит нам в духе части из этой притчи: «У вас есть Моисей и пророки — слушайте их: если их недостаточно, то не будет достаточно и вам, если вся слава небесная и все ужасные пытки будут сверкать и пылать перед вами». Мы также, если хотим «пророчествовать по мере веры», не должны полностью исключать упоминания о будущей жизни в двух ее аспектах и такие мотивы, которые могут на них основываться; только, я думаю, нам следует всегда сохранять их в том же относительном количестве по отношению ко всему нашему учению, в котором их хранил Христос.
Этой притче, поскольку она является притчей, конечно, нельзя доверять, как если бы она была частью простого догматического откровения, дающего нам сведения, факты, чтобы построить из них теорию потустороннего мира. В притчах мы всегда подвергаемся двойной опасности: принять за драпировку то, что должно было быть сущностью, и принять за сущность то, что должно было быть драпировкой. Поэтому я не претендую на то, чтобы вынести из этого повествования какое-либо определенное и ясное знание о будущем; но я думаю, что в двух словах, которые я осмелился принять за текст, мы получаем основу весьма впечатляющих мыслей относительно функций памяти в ином мире.
— Сынок, помни! Это голос, первый голос, вечный голос, который встречает каждого человека, когда он переступает порог земли в обитель вечности. Все будущее настолько построено на прошлом и переплетено с ним, что как для спасенных, так и для потерянных это слово может быть воспринято почти как девиз всей их ситуации, как объяснение всего их состояния. Память в ином мире необходима для радости радостных и затрагивает глубочайшую ноту в печали потерянных. Нет необходимости подробно останавливаться на простой вводной мысли о том, что в будущем состоянии должна быть память. Если бы не было воспоминаний, не было бы и чувства индивидуальности. Человек не может иметь никакой уверенности в том, что он есть сам, иначе как посредством постоянного, хотя часто и бессознательного, действия этого тонкого акта воспоминания. Не может быть чувства личностной идентичности, кроме как в той степени, в которой имеется ясность воспоминаний. Опять же, если это будущее состояние будет состоянием возмездия, должна быть память. В противном случае могла бы быть и радость, и могла бы быть печаль, но причины и причины того и другого были бы совершенно вычеркнуты из сознания человека, и одно не могло бы ощущаться как награда, а другое как наказание. Итак, если нам предстоит восстать из могилы такими же людьми, какими мы были в ней положены, и если будущая жизнь имеет своей характеристикой то, что она есть состояние либо воздаяния и награды, либо возмездия и страдания, то Для того и другого, безусловно, необходимы ясность и постоянное действие памяти. Но я хочу сейчас обратить ваше внимание не на простой факт его существования. Я скорее хочу предложить вам одну или две модификации, при которых он, по-видимому, должен работать в другом мире. Когда люди помнят там, они будут помнить совсем не так, как они помнят здесь. Давайте посмотрим на эти изменения, представляющие его, с одной стороны, орудием пытки; и, с другой стороны, основа всей нашей радости.
I. Во-первых, в другом состоянии память настолько расширится, что сможет охватить всю жизнь.
Мы верим, что чем человек является в этой жизни, тем он больше в другой, что тенденции здесь становятся результатами там, что его грех, что его ложь, что вся его нравственная природа, хорошая она или плохая, становится там тем, чем она является только стремясь быть здесь. Мы верим, что в этой нынешней жизни наши способности всех видов ограничены, подавлены, подавлены, разбавлены необходимостью, которая существует для их работы через наше материальное тело. Мы верим, что смерть — это повышение статуса человека; если он плох, то усиление его дурности; если он добр, то усиление его доброты. Мы верим, что содержание интеллектуальной природы, а также способности этой природы увеличиваются в результате того, что мы покончили с землей и оставили тело позади. Я думаю, что это учение здравого смысла, и это учение Библии. Правда, для некоторых этот рост будет лишь ростом силы чувства еще большей печали. Такой вырастает Геркулесом; но это только для того, чтобы рубашка Нессуса могла плотнее окутать его и глодать с еще более жестокой агонией. Но независимо от того, спасен ли он или потерян, тот, кто умирает, больше, чем когда он еще жив; и все его силы усиливаются и укрепляются этим ужасным переживанием смерти и тем, что оно с собой несет.
Память участвует в общем оживлении. В нашей теперешней жизни не обойтись без аналогий и опыта, которые позволили бы нам увидеть, что на самом деле, когда мы говорим о забвении, мы должны иметь в виду не что иное, как временное прекращение сознательного воспоминания. Все, что вы делаете, оставляет свой эффект в вас навсегда, так же, как давно забытая еда сегодня в вашей крови и костях. Здесь присутствует каждое действие, совершаемое человеком. Оно отпечаталось в его душе, стало частью его самого: и хотя, как только что написанная картина, через некоторое время краски впитываются, но почему? Только потому, что они вошли в самое волокно холста и покинули поверхность, потому что они включены в вещество, и им нужно лишь немного лака, чтобы снова вспыхнуть! Мы ничего не забываем в том смысле, что не можем когда-нибудь вспомнить об этом; мы многое забываем в том смысле, что на время перестаем думать об этом.
Ибо мы знаем на собственном примере, как странно проплывали перед нами из глубины тусклых вод забвения - как видели какую-то яркую раковину, вынутую из темных морских пещер, и блестящую белую и бесформенную далеко вниз, прежде чем мы увидели это на поверхности — прошлые мысли, мы не знаем, откуда и как. Какой-то из миллиона крючков, которыми снабжена вся наша жизнь, зацепился за какое-то тонкое внушение, которого оказалось достаточно, чтобы привести его в сознание. Мы сказали, что забыли их. Что это значит? Только то, что они погрузились в глубины нашего сознания и лежали там, чтобы их подняли, когда понадобится. Нет ничего более странного, чем то, как какой-то период моей жизни, который, как мне казалось, был совершенно пустым, — если я немного подумаю об этом, — начинает проявляться в форме. Как проявляющий раствор выявляет изображение на фотопластинке, так и разум обладает странной силой, фиксируя внимание, как мы говорим (короткое слово, означающее длинную, загадочную вещь), на том прошлом, которое полузапомнено и полузабытого, приведения его в ясное сознание и совершенную память. Бывают и еще более поразительные примеры, знакомые некоторым из нас, когда в так называемых болезненных состояниях люди вспоминают свое детство, которое они забыли на долгие годы. Возможно, вы помните старую историю об умирающей женщине, которая начала говорить на языке, неизвестном всем, кто стоял у ее постели. В детстве она выучила какой-то северный язык в далекой стране. Задолго до того, как она научилась формировать какие-либо определенные воспоминания об этом месте, ее увезли, и, не использовав, она забыла речь. Но наконец снова нахлынули все старые воспоминания, и язык немой развязался, и она заговорила! Люди сказали бы: «действие болезни». Может быть, но это ничего не объясняет. Возможно, в таких состояниях дух действует менее ограничено телом, чем в состоянии здоровья, и таким образом демонстрирует некую небольшую прелюдию к своим силам, когда он вырывается из этой смертной оболочки. Но как бы то ни было, эти болезненные явления и другие, более знакомые факты, о которых уже упоминалось, объединяются, чтобы показать нам, что сфера воспоминания гораздо шире, чем та, которую в любой данный момент занимает память. Воспоминание — слуга Памяти, как говорит нам в своей мудрой аллегории наш великий поэт, и
'на нем все еще присутствует,
Дойти, когда бы он ни послал.
Мы не можем полностью отказаться от всего, что мы когда-либо делали или кем были, кроме того, чтобы этот слуга мог найти это и принести своему господину. Мы ничего не забываем настолько полностью, чтобы быть в состоянии вспомнить это. Об этой ужасной силе мы можем без непочтительности сказать: «Ты показал перед Собой наши беззакония, наши тайные грехи перед лицом Твоего».
Фрагментарные воспоминания, которые мы имеем сейчас, возвышаются над океаном забвения, как острова на каком-то архипелаге, вершины сестринских холмов, хотя и разделенные отдаляющимся морем, покрывающим их сходящиеся стороны и долины, где соединяются их корни. Твердая земля здесь, хотя и скрыта. Осушите море, и не будет больше изолированных вершин, а будет сплошная суша. В этой жизни мы видим лишь островные воспоминания, но в следующей Господь «заставит море вернуться назад дыханием уст Своих», и каналы великой глубины переживаний и действий человеческого сердца обнажится. «Море больше не будет»; но твердая земля всей жизни появится, когда Бог скажет: «Сын, помни!»
Вот и все для моего первого рассмотрения, а именно, что память в будущем состоянии охватит всю жизнь. Другое дело, что память в будущем состоянии, вероятно, будет настолько быстрой, что охватит сразу всю прошлую жизнь. Мы не знаем, мы не имеем представления о том, до какой степени наше мышление, чувство и память задерживаются медленным проводником этой телесной организации, в которой ездит душа. Но в нашей собственной жизни имеется достаточно примеров, чтобы заставить нас почувствовать, что в нас заложены дремлющие, таинственные силы, благодаря которым быстрота всех наших действий мысли и чувства будет чудесным образом увеличена, как разница между ширококолесной повозкой и телегой с широкими колесами. поезд-экспресс! В какой-то переломный момент вашей жизни, когда какая-то великая радость мелькнула или какая-то великая тень сразу омрачила вас; когда возник какой-то кризис, требовавший мгновенного решения – почему, какие области мысли, цели, плана, разрешения; какую пустыню пустынной печали и какие райи цветущего веселья прошла в одно мгновение душа твоя. Ну, тогда возьмем другой пример: спящий, почувствовав легкий палец, положенный ему на плечо, не знает, что это такое; через мгновение он просыпается и говорит: «Это ты?» но между этим прикосновением и этим словом может пройти целая жизнь, целый ряд долгих событий, приснившихся и прочувствованных. Как на маленькой сетчатке глаза можно нарисовать в непостижимо мелких масштабах каждое дерево и вершину горы во всей широкой панораме, так в одно мгновение можно пробежать почти целую жизнь мыслительных действий. Опять же, вы вспоминаете часто используемую по этому поводу иллюстрацию об опыте тех, кто столкнулся лицом к лицу с внезапной смертью и избежал ее. Утопающий, придя в себя, рассказывает нам, что в промежутке между моментом, когда он почувствовал, что уходит, и кончиной сознания вся его жизнь стояла перед ним; как будто какая-то вспышка в темную полночь осветила всю горную страну — вот все! Ах, братья! мы еще ничего не знаем о быстроте, с которой мы можем собрать перед собой целый ряд событий; так что, хотя нам и приходится переходить от одного к другому, последовательность может быть настолько быстрой, что в нашем сознании создастся впечатление, что все сосуществует и одновременно. Как ребенку, сверкающему вокруг себя горящей палочкой, может показаться, что он образует круг пламени, потому что точка пламени движется так быстро, так и память, хотя и переходит от точки к точке, и задерживается на какое-то непостижимо минутное мгновение на каждая часть воспоминания может быть одарена с такой молниеносной быстротой, с такой быстротой и ужасающей быстротой взгляда, что для самого человека эффект будет таков, что вся его жизнь развернется перед ним в одно мгновение, и что он, богоподобный, видит конец и начало рядом. Да; с горы вечности мы взглянем вниз и увидим всю равнину, раскинувшуюся перед нами. Здесь, внизу, мы теряемся и путаемся в извилистых долинах, повсюду отбегающих от корней холмов, и не можем понять, в какую сторону текут ручьи и что находится там, за этим низким отрогом холма: но когда мы доберёмся до Подойдя к вершине вершины и взглянув вниз, все это сложится в одно непротиворечивое целое, и мы увидим все это сразу. Память должна быть совершенной — совершенной в диапазоне своего охвата и совершенной в той быстроте, с которой она в каждый момент поднимает перед нами все свои объекты.
Еще раз: кажется, будто бы в другом мире память содержала бы не только всю жизнь, и всю жизнь одновременно; но будет постоянно сопровождать нас или преследовать нас. Вечная память! Даже в этом мире не в нашей власти решать, помнить нам или забывать. Человеку не свойственно забывать или помнить. Он не может сказать: «Я буду помнить»; ибо если бы он мог, он бы уже вспомнил. Он не может сказать: «Я забуду»; ибо само усилие фиксирует его внимание на отвратительной вещи. Все, что мы можем сделать, когда пытаемся вспомнить, — это вернуться куда-то примерно в тот момент нашей жизни, где скрывается застенчивое существо, и надеяться увидеть его в покровах листвы: и все, что мы можем сделать, когда мы хотим забыть, — это попытаться заполнить свой ум другими предметами и, отвлекаясь от них, потерять гнетущие и тягостные мысли. Но мы знаем, что это лишь частичное средство и что мы не сможем добиться успеха. Есть присутствия, которые невозможно оставить без внимания. Есть воспоминания, которые вспыхнут перед нами, хотим мы этого или нет. Подобно проказе в доме израильтянина, гнилое пятно проникает сквозь всю штукатурку и краску; и дом грязен, потому что он там. О, мой друг! ты счастливый и единственный человек, если в твоей жизни нет ничего, что ты пытался похоронить, и упрямое существо не будет похоронено, а встретится с тобой снова, когда ты покинешь свою воображаемую могилу. Я помню старый замок, где нам рассказывают о гнусном убийстве, совершенном однажды ночью в сводчатой комнате с узким окном при свете факела; а там, говорят, потеки и пятна крови на черном дубовом полу; и они строгали, и чистили, и снова строгали, и думали, что их больше нет, - но они всегда там, и постоянно поднимается тусклое красновато-черное пятно, как будто просачивающееся сквозь доски, чтобы снова стать свидетелем кровавого преступления. ! Суеверная басня — это прообраз того, как нечистая вещь, греховное и горькое воспоминание — внедряется в сердце человека. Он пытается изгнать его и на время избавляется от него. Он снова возвращается, а пятна остаются и будут там навсегда; и единственный способ избавиться от них – это уничтожить душу, в которой они находятся.
Память не все во власти воли на земле: и, вероятно, память в другом мире еще более непроизвольна и еще более постоянна. Почему? Потому что я прочитал в Библии, что в другом мире есть работа, которую должны выполнять Божьи слуги; но я не читал, чтобы кто-то еще мог выполнять работу, кроме Божьих слуг. Работа непрощенного грешника завершается, когда он умирает, и это не только потому, что он вступает в состояние возмездия, но и потому, что ни один мятежник не пострадает в этом мире. Время для этого прошло. И вот, если вглядеться, все учения Библии о будущем состоянии тех, кто не в блаженстве, дают нам эту мысль — монотонное продолжение праздности, запирающей их от собственных созерцаний, воспоминаний о прошлом. и агонии будущего. Для такого человека нет отвлекающих факторов в другом мире. Он думал, у него есть совесть, у него есть память. У него есть чувство боли, греха, неправильности, потери. У него есть одна «пассивная фиксированная выносливость, все вечное и одинаковое»; но я не читал, чтобы его боль утолялась и его печаль успокаивалась каким-либо действием, которое могла совершить его рука. И в самом трагическом смысле мы можем сказать: «Нет ни работы, ни труда, ни устройства» в этом темном мире, где плоды греха пожинаются в монотонных страданиях и вечной боли. Память, братия, о том, что я буду иметь свой путь, — какое это поле для печали и плача, когда Бог говорит наконец: «Теперь идите — разойдитесь; забери свою жизнь с собой; перечитайте это; посмотри, что ты с ним сделал! У одного старого римского тирана было наказание: он привязал мертвое тело убитого к живому телу убийцы и оставил их там на строительных лесах. И когда раздается этот голос: «Сынок, помни!» с живой душой безбожного, неверующего, нераскаянного человека связано с ним убитое прошлое, мертвое прошлое, его собственная жизнь; и, по ужасным и глубоким словам Мильтона:
«Куда я лечу, это погибель, я сам ад!»
Есть только еще одна модификация этой ужасной способности, о которой я хотел бы вам напомнить; а это значит, что в будущей жизни память будет связана с совершенно точным знанием последствий и совершенно чуткой совестью к преступности прошлого. Перед вами предстанут причина и следствие, и вы наконец встретитесь друг с другом. Тогда не будет места, чтобы сказать: «Интересно, как получится то-то и то-то», «Интересно, как такое могло прийти ко мне»; но каждому придется оглянуться назад на всю свою жизнь и увидеть детский грех, который был родителем взрослого порока, и вечную печаль, происшедшую из этого маленького и, по-видимому, преходящего корня. Совесть, которая здесь ожесточается от соприкосновения с грехом и ослабевает из-за того, что ей не уделяют внимания, тогда вернется к своей ранней чувствительности и силе, как если бы роговая ладонь работника снова наделилась мягкостью маленькой ручки младенца. Если ты возьмешь и подумаешь об этом, брат, то достаточно — и без всяких разговоров, без каких-либо более страшных, чувственных внешних фигур, — достаточно, чтобы заставить трепетать самого смелого; память, охватывающая все прошлое, память, быстро схватывающая и постоянно приносящая свое бремя, суждение, не допускающее ошибок, и совесть, покончившая с смягчающими мерами и оправданиями!
Нетрудно понять, что это орудие пыток. Труднее понять, как такое воспоминание может быть источником радости; и все же это возможно. Древние греки столкнулись с этой трудностью: они говорили себе: «Если человек помнит, для него не может быть Элизиума». И поэтому они поместили реку забвения, воды Леты, между жизнью и счастливыми равнинами. Ах, мы не хотим, чтобы между нами была река забвения и вечного блаженства. Голгофа находится на этой стороне, и этого достаточно! Несомненно, одно из самых благословенных качеств «веры в Господа Иисуса» заключается в том, что она заставляет человека помнить о своей греховности с покаянием, а не с болью, что она наполняет память о прошлых проступках полной торжественной радости. потому что память о прошлых проступках лишь напоминает глубину и стремительную полноту той реки любви, которая унесла их всех, как далеко восток от запада. Ох, брат, брат! вы не можете забыть свои грехи; но от вас зависит, будет ли это воспоминание благодарностью и блаженством или же это будет боль и потеря навсегда. Как какая-то черная скала, которая вздымается над поверхностью залитого солнцем моря, и волна бежит по ней, и брызги, падая по ее бокам, все радужны и светлеют, и в могучей мрачности моря появляется красота. черное дело; — так возникают преступления человека, и великая любовь Божия, обрушиваясь на них и на них, делает из греха повод для более яркого сияния красоты Его милосердия и превращает жизнь помилованный кающийся в жизнь, о которой даже грех вспоминать не больно. Итак, возложите руку свою на Христа Иисуса. Отдайте свое сердце Ему на хранение. Идите к Нему со своими прегрешениями, Он забудет их и даст вам возможность помнить их так, что память станет для вас самым основанием всей вашей радости и сделает гимн небесный более глубоким и гармоничным, когда вы говорите: «И ныне Тому, Кто омыл нас от грехов наших Кровию Своею и сделал нас царями и священниками Богу, Ему слава во веки веков!» А, с другой стороны, если нет, то: «Сынок, запомни!» будет слово, которое начнёт грядущее возмездие и закроет тебя с напрасным прошлым, с терзающей совестью и укоряющим сердцем: сказать:
«Я бросил свой ээ назад
Перспективы ужасны!
И вперед, хоть я и не вижу,
Я предполагаю и боюсь!
ЛУКА XVIII. 9-10— РАБЫ БОЖЬИ
«Благодарит ли Он того раба за то, что он сделал то, что ему было приказано! Я думаю, что нет. 10. Так и вы, когда исполните все повеленное вам, говорите: мы — бесполезные рабы: мы сделали то, что должны были сделать». — ЛУКА XVIII. 9-10.
С этими словами связаны две трудности. Одним из них является кажущееся полное отсутствие связи с тем, что предшествует, а именно молитва учеников: «Господи, умножь нашу веру», а другим является резкость и суровость тона, которые их отличают, и взгляд на менее привлекательную сторону. отношения человека к небу, которое в них занимает видное место. Должно быть, он очень грубый хозяин, который никогда не говорит «спасибо», каким бы преданным ни было послушание его слуги. И это, должно быть, очень невнимательный хозяин, у которого есть только другая обязанность, возложенная на плечи слуги, пришедшего после долгого дня пахоты и кормления скота. Возможно, однако, что одна трудность устранит другую, и если мы будем твердо придерживаться мысли, что слова моего текста и те, которые с ними связаны, являются ответом на молитву: «Господи, умножь нашу веру, суровые и несколько отталкивающие характеристики слов могут несколько измениться.
I. Итак, я смотрю, во-первых, на шелуху кажущейся резкости и суровости. Речь идет не об отношении между господином и наемником, а об отношении между господином и рабом, который является его собственностью, не имеет никаких прав, не имеет никакого имущества, жизнь и смерть которого и все, что с ним связано, являются в полном распоряжении своего хозяина. Это грязные и порочные отношения, когда они существуют между людьми, и они полны жестокости и злодеяний. Но Иисус Христос возлагает на него Свою руку и говорит: «Таковы отношения между людьми и Богом; таковы отношения между людьми и Мной».
И что в этом замешано? Абсолютный авторитет; так что раб есть лишь как бы одушевленный инструмент в руке господина, не имеющий ни своей воли, ни прав, ни собственности. И это еще не все наши отношения с небом, да будет благословенно Имя Его! Но это зависит от нашего отношения к Нему, и высший титул, который может иметь человек, — это титул, который впоследствии Апостолы возложили себе на чело как венец почета — «Раб Иисуса Христа».
Затем, если эти отношения положены в основу всей нашей связи с Богом, что бы там ни было еще, эти две вещи, которые в человеческих отношениях уродливы и невнимательны, и свидетельствуют об очень грубой и эгоистичной природе со стороны человека. человеческого господина, по существу принадлежат нашему отношению к небесам. «Кто из вас, имея раба, пашущего или пасущего скот, скажет ему… когда он придет с поля: «Пойди (немедленно) и садись есть есть», и не скажет ему лучше: «Приготовь, что я могу» вечери, и подпояшься, и служи мне, пока я буду есть и пить; а потом ты будешь есть и пить?» Скоро вы получите ужин, но вы здесь, чтобы работать, говорит хозяин, и когда вы закончите одно дело, это не означает, что вы должны отдохнуть; это означает только то, что вы должны взять в руки другого. И как бы утомительно ни было весь день пахать среди тяжелых комьев и топтаться по бороздам, когда ты придешь, ты должен привести себя в порядок и приготовить мне ужин, «а потом ты будешь есть и пить».
Как я уже сказал, такая речь поспорила бы с суровым человеческим господином, но нет ли истины, которая не была бы в ней суровой по отношению к нам и Богу? Долг никогда не кончается. Здесь нас учат вечному сохранению на протяжении всей жизни обязательства служить, поскольку оно присуще самим отношениям между Господом и Владельцем всех нас и нами, Его рабами. Моралисты и нерелигиозные учителя говорят величественные вещи о вечном размахе великого закона долга. Христианская мысль является более высокой: «Ты окружил меня сзади и спереди и возложил на меня руку Твою», и где бы я ни был, я обязан служить Тебе, и никакие прошлые труды не освобождают меня от работы подарок. От колыбели до могилы я иду под всеобъемлющим, всеохватывающим небосводом долга. Пока мы дышим, мы привязаны к служению Тому, чьими рабами мы являемся, и чье служение есть совершенная свобода.
Таково значение этого, казалось бы, отталкивающего изображения нашего текста, которое не так уж и отталкивающе, если вдуматься. Это ни в коей мере не отменяет естественной тяги к отдыху, релаксации и отдыху. Оно не упускает из виду обязательство Бога сохранять Своего раба живым и в хорошем состоянии для выполнения Его работы, даруя ему все, что ему необходимо, но оно действительно встречает то искушение, которое приходит ко всем нам, чтобы отдохнуть, как того требуют обстоятельства. мы можем не выражать явно волю Божью, и она говорит нам: «Забудьте о том, что позади, и протяните руку к тому, что впереди». Вы проделали долгий рабочий день с плугом или посохом для овец. Награда за работу — еще больше работы. А теперь выйдите в дом и поближе к Мастеру приготовьте Ему стол. «Кто из вас, имея слугу, не сделает с ним того же?» И именно так Он поступает с нами.
Затем следующая мысль, которая, как я уже сказал, имеет суровую внешность и горькую кожуру, заключается в том, что один из рабов делает свою работу и никогда не получает за нее даже «спасибо». Но если вы поднимете и эту интерпретацию, на более высокий уровень отношений между Богом и Его рабами здесь, внизу, большая часть резкости упадет. К чему это приводит? Лишь к тому, чтобы ни один человек из нас ни по величине, ни по полноте послушания воле Божией не предъявлял претензий к Богу на награду. Вы выполнили свой долг – тем лучше для вас, но есть ли в этом причина, по которой вас следует награждать и почитать за это? Вы выполнили не больше своего долга. «Так и вы, когда исполните все, что вам повелено» — даже если бы это невозможное условие было реализовано — «скажите, что мы бесполезные рабы»; не в том плохом смысле, в котором иногда употребляется это слово, а в точном смысле, что он не принес никакой пользы или преимущества, больше, чем Он приносил прежде, Учителю, которому мы таким образом служили. Блаженно человеку называть себя бесполезным слугой; ужасно, что Мастер называет его таковым. Если мы скажем: «мы — бесполезные рабы», то, скорее всего, избежим торжественных слов из уст Господа: «возьмите негодного раба и бросьте его во тьму внешнюю». Есть двое, которые могут использовать это слово: Христос-Судия и человек-судимый, и если человек будет использовать его, Христос не будет. «Если мы будем судить себя, нас не будут судить».
Хотя, как я уже сказал о другой части этого текста, он не имеет целью исчерпать наши отношения к небу или сказать всеобъемлющее слово об отношении послушания к блаженству; это значит сказать
«Заслуги живут от человека к человеку,
И не от человека, Господи! тебе.'
Никто не может разумно опираться на свое послушание или свою работу, а также не может претендовать по праву на награду на небеса или другое благо. Итак, мой текст является предвосхищением учения Павла о невозможности спасения человека делами его, и он под корень подсекает не только учение о сокровищнице «заслуг святых» и «делах преувеличения». ,' и тому подобное; но это также говорит нам, что мы должны остерегаться зародышей этого самодовольного взгляда на себя и свое послушание, как если бы они имели какое-либо отношение к нашей покупке благосклонности Бога или наград. верного слуги.
II. Сейчас все, что я говорю, может показаться очень резким. Давайте сделаем второй шаг и попробуем найти зерно благодати в суровой оболочке.
Я твердо придерживаюсь одной подсказки: здесь Иисус Христос отвечает на молитву Апостола: «Господь, умножь нашу веру». Он установил для них очень строгие правила поведения, и, естественно, когда они почувствовали, как трудно будет приблизиться хотя бы на тысячу миль к тому, что Он им велел, они обратились к Нему с этой молитвой. Это предполагает, что вера существует и действует, иначе они бы не молились Ему о ее увеличении. И как Он осуществляет работу по его увеличению? Двумя способами, один из которых не входит в мою нынешнюю тему. Во-первых, показывая ученикам силу веры, чтобы побудить их к большим усилиям для обладания ею. Он обещал, что они скажут смоковнице: «Вырви и пересадись в море», и она повинуется им. Второй путь заключался в том контексте, о котором я сейчас говорю. Как это относится к молитве апостолов? Что есть в этом учении о рабе и его господине, и о рабском труде, и о несовместимости понятия награды со службой раба, чтобы способствовать укреплению веры? Дело в том, что это учение уничтожает всякую уверенность в себе, и если мы примем его и будем жить по нему, то заставит всех нас почувствовать, что мы стоим перед Богом, какими бы ни были наши дела служения, без каких-либо претензий, вытекающих из каких-либо наша собственная добродетель или праведность. Мы приходим с пустыми руками. Если слуга, выполнивший все, что было приказано, еще не сказал: «Я ничего не могу просить у Тебя, потому что я это сделал, ибо все это было в рамках моего долга», что сказать нам, сделавшим так мало того, что заповедано, и так много того, что запрещено?
Итак, вы видите, путь к возрастанию веры лежит не через какое-то магическое общение со Христом, как думали апостолы, а через принятие в наши сердца и внедрение в нашу жизнь великую истину о том, что в нас нет ничего, что могло бы сделать требование к Богу, и что мы должны отдать себя, как ничего не заслуживающие, полностью в Его милосердные руки и обнаружить, что нас поддерживает Его великая незаслуженная любовь. Удалите из себя горький ядовитый корень самоуверенности, и тогда появится некоторый шанс вселить в вас здоровую эмоцию абсолютного доверия к Нему. Иисус Христос, если можно использовать простую метафору, этими словами колет мочевой пузырь самоуверенности, который мы склонны использовать, чтобы держать голову над водой. И только когда его уколют и мы, подобно апостолу, чувствуем, что начинаем тонуть, мы бросаем к Нему руку, хватаемся за Его протянутую руку и восклицаем: «Господи, спаси меня, я погибаю!» ' Один из способов укрепить нашу веру — это укорениться и утвердиться в уверенности в том, что долг вечен и что наша собственная праведность не предъявляет никаких претензий к Богу.
III. Наконец, мы отмечаем более высокий взгляд, к которому мы приходим верой.
Я говорил, возможно, с тщетным повторением, что слова нашего текста и контекст не исчерпывают всей истины об отношении человека к небесам. Они исчерпывают истину об отношении Бога к любому человеку, который не имеет веры в своем сердце, потому что такой человек является рабом в худшем смысле этого слова, и любое послушание, которое он оказывает внешней воле небес, является послушанием сопротивляющейся воли. , и тяжела и сурова, и нет ей конца, и никакой пользы от нее. Но если мы примем это положение и признаем свое собственное бессилие и незаслуженность и смиренно скажем: «Не по делам праведности, которые мы сотворили, но по Своей милости Он спасает нас», то мы придем в большое место. Тогда отношения господина и раба не охватывают всей проблемы. «Отныне я называю вас не рабами, а друзьями». И когда утомленный раб входит в дом, новая задача не является новым бременем, ибо он такой же сын, как и раб; но работа доставляет удовольствие, и радость иметь что-то еще, что можно сделать для своего Отца. Если наше служение будет служением сыновей, подслащенным любовью, то будет обильная благодарность от Отца, который является не только нашим хозяином, но и нашим возлюбленным.
Ибо христианское служение, то есть служение, основанное на вере и совершаемое в любви, доставляет удовольствие Отцу нашему Небесному, и Сам Он назвал его «благоуханием, приятным благоуханием, приятным Богу». И если наша служба на земле так возвысилась и превратилась из принудительного послушания раба в радостную службу сына, то весь наш прием, когда с заходом солнца оставят плуг в борозде и придем в дом, весь изменится. слишком. «Кто из вас, имея раба, скажет ему: «Пойди, садись есть», а не скажет ему лучше: «Приготовь, пока я буду есть и пить?» Это закон для земли, но для неба он таков: «Блаженны рабы, которых Господь, придя, найдет бодрствующими». Истинно говорю вам, что Он препояшется, и посадит их, и выйдет, и будет служить им». Я думаю, шелухи уже нет, а ядро осталось. Любвеобильное служение любимо небесами и вознаграждается за служение нам как слуга рабов Тем, Кто есть Царь царей и Господь господствующих.
«Господь, умножь нашу веру», чтобы мы могли так служить Тебе на земле и так же Тебе служили на небесах.
ЛУКА XVIII. 11-19— ГДЕ ДЕВЯТЬ?
«И было, идя в Иерусалим, Он проходил посреди Самарии и Галилеи. 12. И когда Он вошел в одно селение, встретили Его десять человек прокаженных, которые стояли вдали; 13. И возвысили голоса свои и сказали: Иисус, Учитель, помилуй нас. 14. И когда Он увидел их, Он сказал им: пойдите, покажитесь священникам. И было, что по пути они очистились. 15. И один из них, увидев, что он исцелился, обратился назад и громким голосом прославил Бога. 16. И пал лицем своим к ногам Его, благодаря Его; и был он самаритянин. 17. Иисус сказал в ответ: не десять ли очистились? но где девять? 18. Не нашлось никого, вернувшегося воздать славу небесам, кроме этого чужеземца. 19. И сказал ему: встань, иди; вера твоя спасла тебя». 11-19.
Печальная группа прокаженных, встреченная в одном из сел на границе Самарии и Галилеи, состояла из самаритян и иудеев, в каком соотношении мы не знаем. Общая беда свела их вместе, несмотря на расовую ненависть, как во время наводнения волки и овцы сбиваются в кучу на возвышенности. Возможно, они встретились, чтобы воззвать к небесам, думая тронуть Его своей совокупной убогостью; или, возможно, они были навсегда отделены от других и объединены в ужасное сообщество.
I. Мы отмечаем крик прокаженных и странный ответ Господа. Конечно, им приходилось стоять поодаль, и расстояние, предписанное законом, вынуждало их громко кричать, хотя это, должно быть, стоило усилий, поскольку одним из симптомов проказы является хриплый шепот. Острая нужда может на мгновение дать странную физическую силу. Их крик указывает на некоторое знание. Они знали имя Господа и имели смутное представление о Его власти, поскольку к Нему обращаются как к Иисусу и Учителю. Они знали, что у Него есть сила исцелять, и надеялись, что у Него есть «милость», которую они могли добиться для себя мольбой. В крике, вызванном отчаянной нуждой, был зародыш доверия. Но их представления о Нем и сознание собственных потребностей не поднимались выше чисто физической области, и Он был для них не чем иным, как целителем.
Тем не менее, какими бы низкими и грубыми ни были их представления, они все же представляли собой точку соприкосновения для «милости» Христа, которая всегда готова влиться в каждое смиренное сердце, как вода – во все низкие уровни. Иисус, кажется, подошел близко к прокаженным, потому что Он говорил им, «когда Он увидел», а не когда Он услышал их. Ему не подобало «плакать, или делать так, чтобы голос Свой был слышен на улице», и Он не исцелял бы издалека, но Он приближался к тем, кого Он исцеляет, чтобы они могли видеть Его лицо и через него познавать Его сострадание. и любовь. Его повеление признавало и чтило закон, но его главная цель, несомненно, заключалась в том, чтобы проверить и тем самым укрепить доверие прокаженного. Отправляться к священнику, когда они чувствовали себя полными проказы, казалось бы абсурдным, если бы они не верили, что Иисус может и исцелит их. Он не обещает исцеления, но просит положиться на подразумеваемое обещание. В нем нет ни слова сочувствия; Его нежное сострадание тщательно скрывается. Он как бы закрывает фонарь-задвижку, и ни один луч не проходит. Но свет все время находился за ширмой. Нам тоже иногда приходится действовать, исходя из предположения, что Иисус исполнил наши желания, даже если мы не осознаем, что это так. Нам тоже приходится иногда отправляться как бы к священникам, пока мы еще чувствуем проказу.
II. Мы отмечаем исцеление, дарованное послушной вере. Вся десятка двинулась в путь одновременно. Они получили от Господа все, что хотели, и больше не думали о Нем. Поэтому они отвернулись от Него. Как странно, должно быть, было ощущать по мере своего продвижения постепенное проникновение здравого смысла в их кости! Насколько увереннее они должны были выйти, когда сияние возвращающегося здоровья заявляло о себе все сильнее и сильнее! Исцеление — это трансцендентное, хотя и завуалированное, проявление силы Христа; ибо это делается на расстоянии, даже без слова и без средства передвижения. Это просто молчаливое проявление Его силы. «Он сказал, и сделалось» — это много, ибо только божественное слово может повлиять на материю. Но «Он пожелал, и было сделано» — это даже больше.
III. Мы отмечаем единственный случай благодарности. Девять могли бы сказать: «Мы делаем то, что сказал нам Целитель; вернуться к Нему было бы непослушанием». Но благодарное сердце знает, что выразить свою благодарность есть высший долг и необходимо для его собственного облегчения. Как это похоже на всех нас – спешить прочь, сжимая в руках свои благословения, и ни разу не возвратить мысль к дающему! Голос этого прокаженного вернулся к Нему, и его «громкие» признания сильно отличались от натужного карканья его прошения об исцелении. Он знал, что ему нужно благодарить двоих — Бога и Иисуса; он не знал, что эти двое были одним. Его исцеление сделало его намного ближе к Иисусу, чем раньше, и теперь он может припасть к Его ногам. Благодарность связывает нас с небесами благословенными узами. Нет ничего более приятного для любящего сердца, чем излиться в благодарении Ему.
«И он был самаритянином». Возможно, это основная причина, по которой Лука рассказал эту историю, поскольку она соответствует универсалистской тенденции его Евангелия. Но не можем ли мы усвоить урок, что общечеловеческие добродетели часто встречаются в изобилии у наций и отдельных людей, против которых мы склонны иметь глубокие предубеждения? И не можем ли мы усвоить еще один урок: еретики и язычники часто могут преподавать ортодоксальным верующим уроки не только вежливости и благодарности, но и более высоких вещей? Язычник нередко более чувствителен к красоте Христа и более тронут историей Его жертвы, чем мы, слышавшие о Нем все наши дни.
IV. Мы отмечаем печальное удивление Христа неблагодарностью человека и радостное признание благодарности «этого незнакомца». В патетических двойных вопросах можно уловить как удивление, так и печаль. «Разве десять, — все они, те десять, которые стояли там всего минуту назад, — не очистились?» но где девять? Ушли со своим даром, не оставив и искры благодарности в своих эгоистичных сердцах. «Неужели не нашлось никого, кто вернулся, чтобы воздать славу небу, кроме этого незнакомца?» Число неблагодарных намного превышает число благодарных. Немногочисленность последних до сих пор удивляет и огорчает Иисуса. Даже собака знает и будет лизать руку, которая ее кормит, но «Израиль не знает, Мой народ не задумывается». Мы увеличиваем сладость наших даров благодаря благодарности за них. Мы пробуем их дважды, когда размышляем о них с благодарностью. Они живут после их смерти, когда мы благословляем Бога и благодарим Его за всех. Мы обедняем себя еще больше, чем бесчестим Его неблагодарностью, которая является вопиющим недостатком. Одна печаль скрывает много радостей. Единственный смятый лист розы делал постель сказочной принцессы неудобной. Некоторые из нас не видят голубого цвета на небе, даже если там есть одно маленькое облачко. И в отношении земных, и в отношении духовных благ мы все грешны по неблагодарности и все теряем от этого многое.
Иисус обрадовался «этому незнакомцу» и дал ему в конце концов больший дар, чем тот, который он получил, когда проказа очистилась от его тела. То, что Христос воскресил его и отправил в путь, чтобы возобновить прерванное путешествие к священнику, было всего лишь прелюдией к тому, что «вера твоя исцелила тебя» или, как написано на полях «Пересмотренной версии», «спасла тебя». Конечно, мы можем понять это слово в его глубочайшем значении и поверить, что более смертельная проказа растаяла из духа этого человека и что вера, которая началась с уверенности в том, что Иисус может исцелить, и возросла благодаря послушанию повелению, которое попробовал это и стал еще более трепетным и просвещенным опытом телесного исцеления, и был углублен, обретя язык, чтобы выразить себя в благодарности, поднялся, наконец, до такого понимания Иисуса и такого прилипания к Нему в благодарной любви, что помогло спасите «этого незнакомца» спасением, которое исцелило его дух и достигло совершенства, когда некогда прокаженное тело осталось позади и рассыпалось в прах.
ЛУКА XVIII. 1-14 — ТРИ ВИДА МОЛИТВЫ
«И сказал им с этой целью притчу, что должно всегда молиться и не унывать; 2. Говоря: был в городе судья, который не боялся Бога и не стыдился людей. 3. И была в том городе вдова; и пришла к нему и сказала: отомсти за меня противнику моему. 4. И некоторое время он не хотел, но потом сказал сам в себе: хотя я не боюсь Бога и не смотрю на людей; 5. Но так как эта вдова беспокоит меня, то я защищу ее, чтобы она не утомляла меня постоянным пришествием своим. 6. И сказал Господь: Слушайте, что говорит неправедный судья. 7. И не отомстит Бог избранным Своим, взывающим к Нему день и ночь, хотя Он и долго терпит с ними! 8. Говорю вам, что Он скоро отомстит им. Однако, когда придет Сын Человеческий, найдет ли Он веру на земле? 9. И сказал Он сию притчу некоторым, которые полагались на себя, что они праведны, и презирали других: 10. Два человека вошли в храм помолиться; один фарисей, а другой мытарь. 11. Фарисей стоял и молился про себя так: Боже, благодарю Тебя, что я не такой, как другие люди, грабители, несправедливые, прелюбодеи, или даже как этот мытарь. 11. Я пощусь два раза в неделю, отдаю десятину из всего, что имею. 13. И мытарь, стоя вдали, не хотел даже поднять глаз своих к небу, но ударил себя в грудь, говоря: Боже, милостив будет мне, грешнику. 14. Говорю вам, этот человек лучше другого вошел в дом свой оправданный, ибо всякий, возвышающий себя, унижен будет; и тот, кто смиряет себя, возвысится». — ЛУКА XVIII. 1-14.
Каждой из двух притч в этом отрывке предшествует объяснение Лукой их цели. Они также связаны тем, что оба озабочены аспектами молитвы. Но второе, по-видимому, не было сказано одновременно с первым, а помещено здесь Лукой как в подобающее место.
I. Утомительная вдова и неправедный судья. Сходства и различия между этой притчей и притчей в 11-й главе. 5-8 одинаково поучительны. Оба имеют очень неприятный характер, поскольку подвержены влиянию настойчивых мольб; оба решительно подчеркивают недостойность и эгоистичность мотива уступки. Оба ожидают, что слушатели проявят достаточно здравого смысла, чтобы воспринимать сонного друга и обеспокоенного судью как противоположности, а не как притчи Того, Кому молятся христиане. Но судья — гораздо худший человек, чем владелец хлебов, и его отказ от правосудия, которое он должен был отправлять, является преступлением; Нужда вдовы больше, чем нужда мужчины, и циничный монолог судьи, в его беззастенчивом признании, что он не заботится ни о Боге, ни о человеке и руководствуется только заботой о комфорте, затрагивает глубокую глубину эгоизма. Чем хуже ему было, тем настойчивее звучал призыв к настойчивости. Если постоянное отказ от мольбы вдовы могло стереть такой камень, то подобное ему могло стереть что угодно. Да, и предположим, что судья был бы столь же праведным и полным любви и желания помочь, как этот судья был бы их противоположностью; предположим, что крик был не утомлением, а наслаждением; Короче говоря, предположим, что, возвращаясь к главе 11, мы «призываем Его как Отца, Который судит без всякого уважения к личностям»: тогда наше «постоянное пришествие», несомненно, будет не менее действенным, чем ее.
Но надо отметить духовный опыт, который притча предполагает отнести к христианской жизни. Эта несчастная фигура вдовы, со всеми ее намеками на беспомощность и угнетение, является Христовым изображением Его Церкви, оставшейся на земле без Него. И хотя это, конечно, весьма неполное изображение, но это истинное изображение одной стороны и аспекта благочестивой жизни на земле. «В мире будете иметь скорбь», и чем вернее будут Его слуги по отношению к Нему, и чем больше их сердца будут со Христом в Господе, тем больше они будут чувствовать себя оторванными от мира, и тем больше это будет инстинктивно. их «противник». Если вдова не чувствует враждебности мира, то, как правило, это происходит потому, что она не «настоящая вдова».
В основе притчи лежит еще один примечательный факт христианского опыта; а именно, что призыв Церкви о защите от врага часто оказывается неуслышанным. В главе xi. молитва была о снабжении необходимым, здесь – о конкретном благословении защиты от супостата. Независимо от того, идет ли речь о нуждах Церкви или отдельного человека, верно, что обычно запрашиваемая помощь задерживается. Не только «души под жертвенником» должны взывать: «Доколе, Господи, Ты не будешь мстить?» Думаешь о годах преследований целых общин или о долгих, утомительных днях притеснений и страданий отдельных людей, о множестве молитв и стонов, возносимых в небо, которое, несмотря на все ниспосланные ответы, могло бы с тем же успехом быть пустым, и чувствуешь, что трудно придерживаться веры в то, что «воистину есть Бог, который слышит».
У всех нас бывали времена, когда наша вера пошатнулась, и мы не нашли ответа на вопрос нашего сердца: «Зачем медлить колеса Его колесницы?» Многие из нас почувствовали то же, что почувствовали Мария и Марфа, когда «Иисус пробыл еще два дня на том месте, где Он был» после того, как Он получил их весть, в которой они были так уверены в Его пришествии сразу же, когда Он услышал, что «Тот, Кто Ты любишь больных», что они не пригласили Его прийти. Задержки с Божьей помощью являются постоянной чертой Его провидения, и, как говорит здесь Иисус, они слишком велики, чтобы лишить веру жизни.
Но здесь мы должны противопоставить этому торжествующее заверение Иисуса: «Он отомстит за них скоро». Да, самая длительная задержка может оказаться «как раз рано», поскольку небесные часы бьют не с той же скоростью, что наши маленькие хронометры. Бог — «Бог терпения», и Он тысячелетиями ждал установления Своего Царства на земле; Его «избранные» могут научиться у Него долготерпению и должны принять близко к сердцу старое увещевание: «Если видение замедлит, жди его, ибо оно непременно придет и не замедлит». Да, Божьи задержки – это не задержки, но они предназначены для нашей пользы, чтобы мы всегда могли молиться и не унывать и поддерживать пламя верной надежды на то, что придет Сын Человеческий и что в Его пришествие все враги будут уничтожены, и вдова, уже не вдова, а невеста, войдет на праздник и забудет врагов своих, и «кончатся дни траура ее».
II. Фарисей и мытарь.
Ярлык Луки на эту притчу говорит нам, что она была обращена к группе тех самых людей, которых в ней олицетворял фарисей. Можно представить себе их лица, когда они слушали, и как бы им понравился говорящий! Их две характеристики — самодовольство и обесценивание всех остальных, что является естественным результатом такой веры в себя. Самовосхваление было абсолютным, презрение было всеохватывающим, поскольку в «Пересмотренной версии» справедливо говорится: «Ни во что не ставьте всех остальных». Это может показаться преувеличением, но чтобы судить о моральных характеристиках, нужно рассмотреть их в их наиболее полном развитии и посмотреть, к чему они тогда ведут. Эти две фотографии усиливают друг друга. Одному нужно много мазков, чтобы выявить черты, другому — только один. Самодовольство принимает разные формы, покаяние может выражать только одну эмоцию, один крик.
Каждое слово в молитве фарисея пропитано самодовольством. Даже выражение «молился сам с собой» имеет значение, поскольку оно предполагает, что молитва была обращена не к небу, а к самому себе, а также что его слова едва ли могли быть произнесены вслух других, как из-за их высокомерного самовосхваления, так и из-за их высокомерного самовосхваления и их наглой клеветы на «все остальное». Это была не молитва к небу, а монолог во славу себе, и это было в равной степени преклонение перед самим собой и клевета на других людей. Поэтому он никогда не поднимался выше внутренней крыши храмового двора и в фатальном смысле был «сам себе».
Богу хвалят сначала формальное имя и первые два слова: «Благодарю Тебя», но это лишь формальное введение, и во всей остальной части его молитвы нет и следа молитвы. Такому самодовольному господину не было нужды ни о чем просить, поэтому он не приносил никаких прошений. Он использует общепринятый язык благодарения, но его истинное значение — восхвалять себя до небес, а не благодарить добро за себя. Бог назван один раз. Все остальное — я, я, я. У него не было ни тоски к общению, ни стремления, ни эмоций.
Его представление о праведности было подлым и поверхностным. И, как отмечает святой Бернар, он был благодарен не столько за свою праведность, сколько за то, что был одинок в своей доброте. Без сомнения, он имел право отвергать грубые грехи, но он был рад освободиться от них не потому, что это были грехи, а потому, что они были вульгарными. Он не имел права поливать грязью ни «всех остальных», ни «этого мытаря», и если бы он действительно молился или благодарил, ему было бы о чем подумать и на господина, и на самого себя, не бросая искоса и уничижительных взглядов. у своих соседей. Тот, кто истинно молится, «не видит больше никого», а если и видит, то видит в людях только предмет для заступничества, а не для презрения. Представление фарисея о праведности было прежде всего отрицательным, поскольку заключалось в воздержании от вопиющих грехов, и, поскольку оно было положительным, оно касалось исключительно церемониальных действий. Такая скудная и поверхностная концепция праведности необходима для самодовольства, поскольку ни один человек, который видит закон долга в его глубине и внутренней сути, не может льстить себе тем, что он соблюдает его. Поститься два раза в неделю и отдавать десятину от всего, что вы приобрели, было чрезмерным злоупотреблением, и о нем с гордостью рассказывают так, как будто Бог должен чувствовать себя в большом долгу перед делателем за то, что он заплатил Ему больше, чем требовалось. Фарисей не подает просьб. Он заявляет о своих требованиях и молчаливо ожидает, что Бог ответит им.
Чтобы описать мытаря, нужно несколько слов; ибо его оценка себя проста и едина, и то, чего он хочет от Бога, есть одно и только одно. Его поза выражает его эмоции, поскольку он не осмеливается приблизиться к блестящему примеру всякой респектабельности и праведности или поднять глаза к небу. Подобно кающемуся псалмопевцу, его беззакония овладели им, так что он «не может посмотреть вверх». Острое сознание греха, истинная скорбь о грехе, искреннее желание сбросить с себя бремя греха, смиренное упование на прощающее милосердие Господа — все это втиснуто в его краткое прошение. Стрела с таким оперением направляется прямо к трону; молитва фарисея не может подняться из его собственных уст.
Иисус не позволяет Своим слушателям применять «притчу», но доводит до них ее применение, поскольку Он знал, какой острый удар необходим, чтобы пробить тройной нагрудник самодовольства. Мытарь был «оправдан»; то есть считаться праведными. На суде небесном, который является судом истины, грех оставлен, значит, грех ушел. Фарисей сосредоточил свое презрение на «этом мытаре»; Иисус берет «это» и превращает его в различие, когда говорит: «Этот человек вошел в дом свой оправданным». Осуждение Богом фарисея и принятие мытаря не являются аномальным отклонением от божественной справедливости, поскольку это универсальный закон, имеющий множество примеров: тот, кто возвышает себя, скорее всего, будет унижен, а тот, кто смиряет себя, будет возвышен. Повседневная жизнь не всегда дает примеры этого, но во внутренней жизни и в отношении наших отношений с небом этот закон абсолютно и всегда истинен.

ЛУКА XVIII. 15-30 — ВХОД В КОРОЛЕВСТВО
«Приносили к Нему и младенцев, чтобы Он прикоснулся к ним; но ученики Его, увидев это, упрекали их. 16. Но Иисус призвал их к Себе и сказал: дайте детям приходить ко Мне и не препятствуйте им, ибо таковых есть Царство Божие. 17. Истинно говорю вам: кто не примет Царствия Божия, как дитя, тот не войдет в него. 18. И некий правитель спросил Его, говоря: Господин добрый, что мне делать, чтобы наследовать жизнь вечную? 19. И сказал ему Иисус: почему ты называешь Меня благим? нет добра, кроме одного, то есть Бога. 20. Ты знаешь заповеди: Не прелюбодействуй, Не убей, Не укради, Не лжесвидетельствуй, Почитай отца твоего и мать твою. 21. И сказал он: все это я сохранил от юности моей. 22. Когда Иисус услышал это, Он сказал ему: еще одного недостает тебе: продай все, что имеешь, и раздай нищим, и будешь иметь сокровище на небесах; и приходи, следуй за Мною. 23. И когда он услышал это, он очень опечалился, потому что он был очень богат. 24. И когда Иисус увидел, что он очень печален, Он сказал: как трудно имеющим богатство войти в Царствие Божие? 25. Ибо легче верблюду пройти сквозь игольное ушко, нежели богатому войти в Царствие Божие. 26. И слышавшие сказали: кто же может спастись? 27. И сказал Он: невозможное человекам возможно Богу. 28. Тогда Пётр сказал: вот, мы оставили всё и последовали за Тобой. 29. И сказал им: истинно говорю вам: нет человека, который оставил бы дом, или родителей, или братьев, или жену, или детей ради Царствия Божия, 30. Кто не получит во много раз больше в настоящем времени и в будущем мире жизнь вечная» (ЛУКА XVIII). 15-30.
В этом разделе Лука присоединяется к двум другим евангелистам, от которых его повествование расходится со времен Луки IX. 51. Все три объединяют эти два случая с детьми на руках господина и молодым правителем. Вероятно, они были связаны как по времени, так и по тематике. Оба излагают условия вхождения в царство, которые один объявляет смирением и доверием, а другой — самоотречением.
I. У нас есть детское сходство с подданными царства. Без сомнения, в порыве, который побудил родителей привести своих детей на небеса, была доля суеверия, но это было в высшей степени естественное желание заслужить благословение хорошего человека, на которое откликнется сердце каждого родителя. Не суеверие, а навязчивая фамильярность вызвала упрек учеников. Приспешники великого человека всегда более заботятся о его достоинстве, чем он сам, ибо это повышает их собственную значимость.
Следует отметить юный возраст детей. Они были «младенцами», и их нужно было взять с собой, поскольку они были слишком молоды, чтобы ходить, и поэтому едва еще достигли сознательной, добровольной жизни. Именно из «таких» состоят подданные королевства. Какие же качества, согласно этому сравнению, требует Иисус? Конечно, не невинность, которая противоречила бы всему его учению и отгоняла бы от себя блудных детей и мытарей и прямо противоречила бы всему духу Евангелия от Луки. Кроме того, эти едва сознательные младенцы не были «невинными», поскольку они не достигли того возраста, о котором можно говорить как о невиновности, так и о вине. Что же тогда имели они из того, что должны были иметь дети царства?
Возможно, милый и кроткий 131-й псалом лучше всего поможет нам найти ответ. Возможно, это было в уме нашего Господа; это, безусловно, соответствует Его мысли. «Сердце мое не высокомерно, и очи мои не горды… Я успокоил и успокоил свою душу; как отнятый от груди ребенок со своей матерью». Смирение младенца еще не есть смирение; ибо это инстинкт, а не добродетель. Он не предъявляет никаких претензий, не думает о возвышенных мыслях о себе; на самом деле, он едва начал осознавать, что «я» вообще существует. С другой стороны, цепляющееся доверие – это жизнь младенца. Оно также является рудиментарным и инстинктивным, но импульс, заставляющий младенца прижаться к груди матери, вполне может служить образцом сознательного доверия, которое должны иметь дети Царства. Инстинкт ребенка – добродетель мужчины. У нас есть
'Чтобы вернуться
И снова пройди по этому древнему пути.
обретение в качестве сознательного характера нашего духа тех совершенств смирения и доверия, первые слабые образцы которых можно увидеть у младенца на руках. Входные ворота очень низкие, и, если мы будем держать голову высоко, мы не пройдем через них. Мы должны войти в него на четвереньках. В Царстве нет места тем, кто надеется на себя. Мы должны полностью полагаться на Бога, проявленного в Его Сыне.
Лука настолько намерен указать на урок, что он обходит молчанием бесконечно красивый и трогательный случай, который, возможно, известен миру лучше, чем любой другой в жизни нашего Господа, - событие, когда Он взял младенцев на Свои руки и благословил их. Во многих отношениях этот случай был бы особенно подходящим для этого Евангелия, которое с удовольствием раскрывает мужественность и всеобщее благодеяние Иисуса. Но если бы Лука знал об этом, он не хотел бы привнести что-либо, что могло бы ослабить урок об условиях вхождения в Царство.
II. У нас есть самоотречение как условие входа в Царство. Разговор с правителем (ст. 18-23) излагает ее необходимость; печальное восклицание, обращенное к свидетелям (ст. 24-27), учит его трудности; и диалог с Петром как представителем двенадцати (ст. 28-30) — его награда.
(1) Необходимость самоотречения. В вопросе правителя смешалось добро и зло. Оно выражает истинную серьёзность, неудовлетворенность собой, сознание недостигнутого блаженства и стремление к нему, ощущаемую готовность приложить любые усилия, чтобы добиться его, уверенность в руководстве Господа — короче говоря, большую часть детского духа. Но у него также слишком легкое представление о том, что такое добро, ошибочное представление о том, что «вечную жизнь» можно получить внешними делами, что подразумевает фатальную ошибку относительно ее природы и его собственной способности совершать эти действия. Эта поверхностная оценка добра и эта чрезмерная уверенность в своей способности совершать добрые дела являются двумя ошибками, против которых направлено обращение Христа с ним.
Приняв версию ответа нашего Господа, предложенную Лукой, встречный вопрос, с которого он начинается, ухватывается за вежливое обращение, сорвавшееся с уст правителя как простая форма, и предлагает ему расширить свои представления о «добре». Иисус не отрицает, что Он имеет право на этот титул, но ставит под сомнение право этого человека дать его Ему. Правитель думал об Иисусе только как о человеке и, думая так, был слишком готов использовать свое прилагательное. Обычные фразы комплимента могут указывать на большую часть низких представлений, из которых они проистекают. Тот, кто так либерален в своих приписываниях добру, должен иметь свои представления о том, что оно возвышено. Иисус излагает великую истину, которую этот человек, уверенный в том, что своими силами сможет сделать любое добро, необходимое для вечной жизни, опасно забывал. Бог есть единственное добро, и потому все человеческое добро должно исходить от Него; и если правитель хочет творить «добро», он должен сначала быть добрым, получая добро от Бога.
Но это высказывание имеет важное значение для характера Христа. Мир называет Его добрым. Почему? Нет ничего хорошего, кроме Бога. Итак, мы стоим лицом к лицу с дилеммой: либо Иисус Христос есть Бог, явленный во плоти, либо Он не добр.
Пытаясь таким образом углубить его представления и пробудить в нем сознание несовершенства, наш Господь встречает человека на его собственном основании, направляя его к Закону, который в изобилии ответил на его вопрос. Лишь вторая половина заповедей цитируется Им; ибо они в первую очередь связаны с поведением, и нарушения их легче распознать, чем нарушения первых. Правитель ожидал, что ему укажут какие-то исключительные и блестящие дела и отложат его к прежним домашним обязанностям, не выполнять которых является тяжким преступлением.
Оттенок разочарования и нетерпения присутствует в его заявлениях о том, что он делал все это с тех пор, как был еще мальчиком. Без сомнения, так оно и было, и его приход на небеса признал, что, хотя он и сделал это, оно не принесло ему «вечной жизни». Разве не много юных сердец, которым пришлось бы сказать то же самое, если бы они были откровенны сами с собой? У них есть стремление к блаженству и спокойствию, которые, по их мнению, им не принадлежат. Они придерживались линий второй половины Декалога, но такое количество и вид «хороших вещей» не принесли мира. Иисус смотрит на всех так же, как Он смотрел на этого молодого человека, «любит» их и далее говорит с ними так же, как Он говорил с ним. Чего не хватало? Душа благости, без которой все остальное было «мертвыми делами». И что это за душа? Абсолютное самоотречение и следование Христу. Для этого человека первое имело форму расставания со своим богатством, но это внешнее отречение само по себе было так же «мертво» и бессильно принести вечную жизнь, как и все другие его добрые дела. Оно было драгоценно как средство для достижения цели – входа в число учеников Христа; и как выражение той внутренней самоотдачи, которая необходима для ученичества.
Настоящий стресс этого состояния приходится на вторую половину: «Следуй за мной». Тот, кто входит в общество последователей Христа, входит в Царство и имеет жизнь вечную. Если он этого не сделает, то может отдать свое добро на еду бедным, и это ему не принесет никакой пользы. Вечная жизнь не есть внешняя плата за внешние поступки, но результат и следствие подчинения себя небу, через которое добро, соблюдающее закон, вливается в душу.
Требование пронзило за живое. В конце концов, этот человек любил мир больше, чем вечную жизнь. Но хотя он и ушел, он ушел печальный; и это, возможно, было предзнаменованием того, что он вернется.
(2) Иисус следует за ним с печальной тоской и, мы можем быть уверены, все еще пытается увести его назад. Его восклицание полно милосердия, допускающего искушение. В нем заключена универсальная истина, которая особенно необходима как никогда в наши дни, когда богатство накинуло свои золотые цепи на столь многих исповедующих христианство. Как немногие из нас верят, что по мере того, как мы становимся богаче, нам становится труднее быть учениками! В наших церквях есть множество людей, которые были бы гораздо ближе ко Христу, чем когда-либо, если бы они буквально подчинились предписанию избавиться от своего богатства.
Мы слишком склонны считать такие приказы применимыми только к индивидуумам, которые их получили, хотя, хотя, несомненно, универсальным элементом в них является дух, а не буква, нас гораздо больше, чем нам хотелось бы. исповедоваться, которым нужно подчиняться букве, чтобы сохранить дух. Какая глубина вульгарного обожания власти денег заключена в восклицании учеников: «Если богатые люди не могут попасть в царство, то кто сможет туда войти!» Или, возможно, это скорее означает: если условием является самоотречение, кто сможет его выполнить? Ответ указывает всем нам на единственную силу, с помощью которой мы можем творить добро и преодолевать себя; именно с помощью небес. Бог «добр», и мы тоже можем быть хорошими, если взираем на Него. Бог наполнит наши души такой сладостью, что с землей будет нетрудно расстаться.
(3) Последний абзац этого отрывка учит о награде за самоотречение. Питер на свой лад засовывает весло. Было бы лучше, если бы он не хвастался их капитуляцией, но ведь это правда, что они отдали все. Правда, только рыбацкую лодку и связку старых сетей, но это было все, что они могли дать; и в Божьем хранилище, в котором хранятся ценности, отданные Его детьми, есть много вещей малой ценности: чашки с холодной водой и вдовьи лепты, лежащие рядом с коронами и драгоценностями.
Итак, Иисус не упрекает почти невинное самовосхваление, но видит в нем призыв к своей верности. На самом деле это была молитва, хотя она и звучала как хвастовство, и на нее последовали новые заверения. Расстаться с внешними вещами ради добра или ради царства – что одно и то же – значит снова обрести их со всей их сладостью, во сто крат слаще. Дары, данные Ему, возвращаются к дарителю исправленными Его прикосновением и освященными лежанием на Его алтаре. Нынешний мир отдает все свои богатства только тому человеку, который все отдает небу. И «вечная жизнь», которую, как думал правитель, можно было найти посредством внешних дел, обязательно вливается в сердце, опустошенное от «я», чтобы оно могло наполниться Тем, Кто есть жизнь, и там усовершенствоваться.
ЛУКА XVIII. 40-41— ЧЕЛОВЕК, КОТОРЫЙ ОСТАНОВИЛ ИИСУСА
«Иисус встал и повелел привести его к Нему; и, приблизившись, спросил его: 41. Что ты пожелаешь, чтобы Я сделал тебе?» (ЛУКА 18). 40-41.
Эту историю о человеке, остановившем Христа, рассказывают три «синоптических» евангелиста, и она приобретает особую ценность, поскольку произошла в течение недели после Распятия. Помните, как образно Марк рассказывает, как слепой слышит проходящего и тотчас же начинает взывать громким голосом к небу, чтобы оно помиловало его; как назойливые ученики, гораздо больше заботившиеся о достоинстве Учителя, чем Он Сам, пытались заставить его замолчать; и как с твердой настойчивостью и независимостью от внешнего мира, которая часто сочетается со слепотой, «он плакал еще больше», потому что они действительно пытались, и как затем он завоевал честь быть человеком, который остановил Христа. Когда Иисус остановился и повелел позвать Его, толпа сразу же обернулась и вместо того, чтобы мешать, стала обременять Его помощью и велела ему «встать и ободриться». Затем он бросает какую-то жалкую тряпку, которой ему пришлось прикрываться, сидя там, и в одном нижнем белье попадает на небеса, и Иисус спрашивает: «Чего ты хочешь?» Обещание в форме вопроса. Вартимей знает, чего хочет, и отвечает без колебаний, и поэтому он получает свою просьбу.
Я думаю, что весь этот инцидент, и особенно его центральная часть, которую я прочитал, содержит для нас великие уроки. И первое из них заключается в том, что я вижу здесь чудесное откровение быстрого сострадания Христа в тот момент, когда Он был наиболее поглощен.
Я сказал, что все это произошло в течение недели после Распятия Господа. Если вы вспомните, как описано это последнее путешествие в Иерусалим у Евангелистов, то увидите, что было что-то весьма необыкновенное в решимости и напряжении духа, понуждавшего Иисуса идти по дороге, аж из Галилеи. Марк говорит, что ученики последовали за ним и изумились. В Его лице и осанке было что-то совсем не то, к чему они привыкли, и это было для них так странно, что они растерялись и испугались. Читаем также, что их изумление и испуг помешали им приблизиться к Нему по дороге; «Когда они следовали, они боялись». Далее история рассказывает о том, как Иаков и Иоанн своим высокомерным желанием приблизились к Нему, а остальные отстали, сознавая некую непривычную дистанцию между Ним и ими, уменьшить которую осмелились только двое честолюбцев. Далее, один из евангелистов говорит о том, что Его лицо «направилось» в Иерусалим, мягкие черты которого зафиксировали новое выражение решимости и сосредоточенности. Крест отбрасывал на Него свою тень. Он готовился к последней борьбе. Если когда-либо в Его жизни был момент, когда мы могли бы предположить, что Он не будет обращать внимания на внешнее, и особенно на индивидуальные печали одного бедного слепого нищего, сидящего на обочине, то это был именно этот момент. Но как бы Он ни был погружен в великие мысли о мучительных страданиях, которые Ему предстояло пережить, о великой работе, которую Ему предстояло совершить, и о великой победе, которую Ему предстояло одержать так скоро, Он
«Сердце на досуге от себя
Чтобы успокоить и посочувствовать.
Даже в тот высший час Он остановился и повелел позвать его. Я задаюсь вопросом, не будет ли преувеличением сказать, что, применяя эту силу исцеления и помощи Вартимею, Иисус нашел некоторое облегчение от давления надвигающейся скорби.
Братья, разве это не урок для всех нас? Когда мы говорим: «Думайте об Иисусе Христе как об одном из нас самих, зная, что Он пойдет на смерть в течение недели, а затем думайте о том, как Он обращается к этот бедняга. Разве это не образец для нас? Мы часто более эгоистичны в наших горестях, чем в наших радостях. Многие из нас склонны, когда нас отягощают личные горести, сказать: «Пока у меня на сердце лежит этот тяжелый груз, как вы можете ожидать, что я буду интересоваться делами других или делать что-то подобное?» Христианская работа или откликнуться на призывы милосердия и крики нужды?» Мы не ожидаем, что вы это сделаете; но Иисус Христос сделал это, «оставив нам пример, которому мы должны следовать по Его стопам». Рядом с благословенным влиянием Духа Божия и мироприносящим актом подчинения нет такого утешения для печали, как бросаться в чужое горе и нести чужое бремя. Наш Господь, с лицом Своим, как кремень, на пути ко Кресту, но, тем не менее, достаточно свободен сердцем, чтобы обратиться к Вартимею, читает урок, который упрекает всех нас и должен научить всех нас.
Далее, разве мы не видим здесь прекрасный конкретный пример на низшем плане силы искреннего желания.
Никакой враг не мог остановить Христа на этом пути; никакое сопротивление не могло остановить Его, никакие мольбы со стороны любящих и невежественных друзей, повторяющих искушение в пустыне, или глупые слова Петра: «Этого не будет Тебе» не могли остановить Его. Он бы попирал все такие хлипкие препятствия, как лев «из зарослей Иорданских» продирается сквозь камыши, но этот крик остановил Его: «Иисус, Сын Давидов, помилуй меня, и Крест и все остальное что Он спешил, как бы велико это ни было для мира, но пришлось ждать своей очереди, ибо прежде нужно было сделать что-то еще. На дороге было довольно шума, топот множества ног, цоканье множества жадных языков, но голос одного бедняка, сидевшего в пыли там, у обочины, пробился сквозь весь шум к небесным ушам. «Какие вещи являются аллегорией». Всегда есть океан хвалы, можно сказать, разбивающийся о Престол Христов, но небольшой поток моих прошений струится различимо сквозь все это море. Как говорит один из наших поэтов, мы можем даже думать о Нем как о «недостающем моей маленькой человеческой похвалы», когда голос одного бедного мальчика не был услышан. Несомненно, несмотря на все ободрения, которые мы должны верить, что наш крик не направлен в пустое небо и не в глухие уши, и что все множество созданий, ожидающих перед этим Троном, не препятствуют индивидуализирующему знанию и индивидуализирующей любви Поскольку Иисус Христос пришел прямо к каждому из нас, этот маленький случай является не менее поучительным и драгоценным. Кто слышал Вартимея, тот услышит и нас.
Подобным же образом не могу ли я сказать, что здесь мы имеем иллюстрацию того, как Христос, у которого так много дел, приостановил бы и другую работу, если бы она была необходима, чтобы сделать то, что нам нужно? Как я уже сказал, остальным пришлось подождать. Вартимей остановил Христа. И наша рука, если это будет рука веры, протянутая к краю одежды, когда Иисус из Назарета проходит мимо, остановит Его настолько, что Он сделает то, что мы желаем, если то, что мы желаем, соответствует нашему высшее благо. В том же путешествии в Иерихоне был еще один человек, который остановил Христа; ибо не только прошение Вартимея, но и любопытство - которое было больше, чем просто любопытство - Закхея остановило Его, и Тот, Кто стоял неподвижно, хотя лицо Его было настроено, как кремень, идти в Иерусалим, потому что Вартимей плакал, остановился и взглянул на смоковницу, на которой был мытарь, — лучший плод, который когда-либо приносил она, — и сказал: «Закхей; сойди, я должен остаться в твоем доме». Почему Он должен оставаться? Потому что Он увидел там душу, которой Он мог помочь и спасти, и которая остановила Его на пути ко Кресту.
Итак, дорогие друзья, среди всей работы по управлению вселенной, которую Он совершает, а также по руководству, управлению и вдохновению Своей Церкви, которую Он совершает, если вы попросите об удовлетворении ваших нужд, Он на мгновение отложит эту работу: при необходимости позаботиться о вас. Это не преувеличение; это всего лишь убедительный способ выразить ту простую истину, что любовь Христа индивидуализирует каждый из своих объектов; и расточает себя на каждого из нас; как если бы во вселенной не было других существ, кроме нас двоих.
И потом, помните также, что то, что получил Вартимей, не было взято ни у кого другого. Никто не пострадал из-за того, что Иисус остановился, чтобы помочь ему. Они сели рядами, по пять тысяч человек, и, когда они начали есть, на тех, кого подали первыми, последние «шеренги» смотрели с завистью, задаваясь вопросом, есть ли кусочки хлеба и две маленькие рыбы было достаточно, чтобы обойти круг. Но первая группа насытилась досыта, и последняя группа получила столько же, и они набрали «из оставшихся кусков двенадцать корзин полных».
«Хватит на всех, хватит на каждого,
Хватит на веки вечные.
Из этой истории вытекает еще одна мысль. Оно преподает замечательный урок о силе, которую Христос вкладывает в руки верующей молитвы.
«Что пожелаешь, чтобы я сделал тебе?» Некоторое время назад он задал тот же вопрос, но при совершенно других обстоятельствах. Когда Иаков и Иоанн пришли и попытались обмануть Его слепым обещанием, потому что они знали, что маловероятно, что они получат то, о чем просили, если сначала скажут это. Он тем же вопросом избежал ловушки, Для них вопрос был отказом; они сказали: «Учитель, мы хотим, чтобы Ты сделал все, что мы пожелаем»; и Он сказал: «Чего вы желаете?» Сначала дай Мне знать об этом». Но когда слепой Вартимей плакал, Иисус улыбнулся ему сверху вниз — хотя его незрячие глаза не могли видеть улыбку, улыбка была в ритме Его слов — и Он сказал: «Что ты хочешь, чтобы Я сделал для тебя?» Для этого просителя этот вопрос был обещанием: «Я сделаю то, что ты хочешь». Он вкладывает ключ от царской сокровищницы в руку веры и говорит: «Войди и помоги себе». Берите, что хотите.
Только, конечно, надо помнить, что существуют ограничения в самой природе дела, наложенные не произвольно, а потому, что сама природа самых истинных дарований их создает, и эти ограничения для некоторых из нас звучат так, как будто они забрали всю блаженство от молитвенного акта. «Мы знаем, — говорит один из апостолов, — что, если просим чего по воле Его, Он слушает нас». Некоторые из нас думают, что это очень плохой устав, но он устанавливает необходимый предел всемогуществу веры. — Что ты хочешь, чтобы я сделал для тебя? Если наш ответ всегда и по сути не будет: «Не моя воля, но Твоя», мы еще не познаем ни высшего благословения, ни истинного значения молитвы. Ибо молиться не значит настаивать, навязывать свои желания Богу, а значит, во-первых, желать, чтобы наша воля была приведена в согласие с Его. Старые раввины время от времени находили великие истины, и один из них сказал: «Сделай волю Бога своей волей, чтобы Он мог сделать волю твою Своей волей». Если какой-нибудь бедный слепой Вартимей вспомнит об этом и попросит соответственно, у него есть ключ от царской сокровищницы, и он может войти и погрузить свою руку по запястье в драгоценности и бриллианты и унести слитки золота, и это все будет его.
Когда этот человек, у которого не было зрения, знал, что все, чего он хочет, он должен иметь, ему не нужно было долго останавливаться, чтобы обдумать, чего он хочет больше всего. Если бы нам с вами подарили лампу Аладдина, и нам нужно было бы только потереть ее, чтобы появился могущественный дух, который исполнил бы наши желания, интересно, были бы мы так же уверены в том, чего хотим? Если бы мы так же сознавали свою нужду, как слепой — свою, мы бы так же мало останавливались в ответе на вопрос: «Что ты хочешь, чтобы я сделал для тебя?» 'Господин! Разве Ты не видишь, что глаза мои темны? Чего еще, кроме зрения, я могу желать? Иисус до сих пор приходит к нам с тем же вопросом. Дай Бог, чтобы мы все могли сказать; «Господи, как Ты можешь спрашивать нас? Разве Ты не видишь, что душа моя запятнана, любовь моя блуждает, очи мои потускнели? Дай мне Себя!» Если мы так спросим, то ответ придет к нам так же быстро, как и к этому слепому: «Иди своей дорогой!» Вера твоя спасла тебя», и что «Иди своим путем» не будет отстранено от присутствия нашего Благодетеля, но наш «путь» будет таким же, каким был Вартимей, когда он прозрел и «следовал за Иисусом в путь.'
ЛУКА XIX. 5. РАСПЛАВЛЕНА ДОБРОТЬЮ
«И когда Иисус пришел на то место, Он взглянул, увидел его и сказал ему: Закхей, поспеши и сойди; сегодня я должен остаться у тебя дома». — ЛЮК XIX. 5.
Для Луки характерно то, что только он рассказывает историю Закхея. Он всегда с особым интересом останавливается на событиях, раскрывающих характер Христа как Друга изгоев. В первую очередь это Евангелие прощения. Например, мы обязаны Ему тремя высшими притчами о заблудшей овце, потерянной монете и блудном сыне, а также притчами о фарисее и мытаре, молящемся в храме; и доброго самаритянина. Это Он говорит нам, что все мытари и грешники приближались к небу, чтобы услышать Его; и он не упускает возможности продемонстрировать урок, которым завершается этот инцидент: «Сын Человеческий пришел взыскать и спасти то, что было потеряно». Именно благодаря свету, который он проливает на эту великую мысль, он рассказывает эту захватывающую историю о Закхее. Мне нет нужды повторять это. Мы все его помним, а причудливость и гротескность некоторых его частей закрепляют его в памяти людей. Мы знаем, как богатый сборщик налогов, прикарманив свое достоинство и не имея возможности видеть поверх голов толпы, вскарабкался на ветви платана, нависавшего над дорогой; и там был найден глаз любви и удивлен словами доброты, которые растопили его и на месте сделали из него нового человека. Мне кажется, что эта история полна поучения, на которое я хочу сейчас обратить ваше внимание.
I. Во-первых, обратите внимание на изгоя, которого несовершенные мотивы влекут на небеса.
Христос.
Предполагалось, что этот человек был язычником, но его еврейское имя указывает на его происхождение. А если так, то тот факт, что он был мытарем и евреем, многое говорит о его характере. Есть профессии, которые в определенной степени осуждают мужчин, которые ими занимаются. Вы не ожидаете встретить человека с чувствительной честью, выступающего в роли профессионального шпиона; или человек с серьезным религиозным характером, содержащий трактир. Вы не ожидаете найти очень хорошего еврея, снизошедшего до того, чтобы стать орудием римского правительства. Закхей возглавлял налоговую контору в Иерихоне, и это положение имело большое значение, поскольку через этот город проходил большой объем торговли из-за его расположения у переправ через Иордан и плодородности равнины, на которой он находился. стоял. Он заработал немного денег, и, вероятно, сделал это весьма сомнительным способом. Он был объектом, и вполне заслуженно, проклятий и подозрений со стороны своих соотечественников. Итальянцы не любили итальянцев, поступивших на службу под власть Австрии. Ирландцы не любили ирландцев, которые в плохие старые времена собирали церковный сбор. И поэтому евреи не питали добрых чувств к евреям, ставшим слугами Цезаря. То, что человек находился в таком положении, указывало на то, что его больше заботили деньги, чем патриотизм, религия или народное одобрение. Его девизом был девиз того римского императора, который сказал: «Деньги не пахнут», из какой бы клоаки они ни были выловлены. Но сознание охваченности всеобщей ненавистью побудило бы объект ее сделать дополнительный поворот винта и отомстить отдельным людям за всеобщую враждебность. Таким образом, мы можем считать само собой разумеющимся, что Закхей, глава иерихонской таможни и к тому же богатый, ни в коем случае не был желательной личностью.
Что побудило его захотеть увидеть Иисуса Христа? Он сказал себе: любопытство; но, вероятно, он поступал несправедливо к себе, и внизу действовало что-то еще, кроме простого желания увидеть, что за человек был этот раввин Джошуа из Галилеи, о котором все говорили. Слышал ли он, что Иисус питал слабость к своему классу? Или, может быть, он начал уставать быть объектом всеобщей ненависти и считал, что деньги едва ли это компенсируют? Или было какое-то стремление к какому-то неопределенному добру и неудовлетворенность вполне определенным настоящим, хотя и безымянным, злом? Вероятно, так. Как и некоторые из нас, он ставил на первое место тривиальный мотив, потому что наполовину стыдился полусознательного лучшего мотива.
Интересно, есть ли здесь сейчас кто-нибудь, кто сказал бы себе, что придет из любопытства послушать проповедника или по какому-то такому обычному мотиву, и у кого все это время есть, глубоко под этим, совсем другая причина, смутное чувство что между ними и Богом не все в порядке и что здесь может быть место, чтобы все исправить? Во всяком случае, по каким бы несовершенным мотивам маленький Закхей не сидел там на смоковнице, он пошел увидеть Христа и получил больше, чем хотел. Бессознательно мы можем быть привлечены, и несовершенные мотивы могут привести нас к совершенному Спасителю.
Он подает нам пример в другом смысле. Не будьте слишком щепетильны в отношении достоинства, преследуя цели, которые вы считаете хорошими. Было бы зрелищем, вызывающим насмешки и ухмылки на лицах толпы, если бы мы увидели богатого человека из таможни, сидящего среди листьев. Но он не возражал против этого, если мог как следует рассмотреть раввина, когда тот проходил мимо. Люди не обращают внимания на насмешки, если их сердца обращены к чему-то. Мне бы хотелось, чтобы было больше из нас, кто не возражал бы против того, чтобы над нами смеялись, если бы только то, что мы делали, помогло нам увидеть Иисуса Христа. Не бойтесь насмешек. Это не проверка истины; в девяти случаях из десяти это гримаса дураков.
II. Затем далее обратите внимание на самозваного Гостя.
Когда маленькая процессия останавливалась под платаном, Закхей начинал чувствовать себя неуютно. Возможно, в прошлые времена он имел опыт того, как великие врачи ортодоксии имели обыкновение лечить мытаря, и, возможно, начал опасаться, что этот новый будет таким же, как все остальные, и вызовет некоторые своего рода демонстрация толпы против него. Толпа с напряженным любопытством ждала, чтобы увидеть, что произойдет между раввином и сборщиком налогов. Они все были бы очень удивлены. «Закхей! поторопитесь и спуститесь. Сегодня я должен остаться у тебя дома. Возможно, впервые с тех пор, как он был ребенком на коленях у матери, он услышал свое имя, произнесенное с добротой. В Иерихоне не было нищего оборванца, который не считал бы себя униженным, переступив ногой порог, который, по словам Иисуса, Он переступит.
Это единственный раз, когда мы читаем, что Иисус вызвался войти в какой-либо дом. Он никогда не предлагает идти туда, где Его не хотят, и Он никогда не остается в стороне от того места, где Он находится. И поэтому сам факт Его слов: «Я пребуду в твоем доме» является для меня указанием на то, что глубоко под поверхностным и вульгарным любопытством Закхея существовало нечто гораздо более благородное, что наш Господь внушает в жизнь и сознание посредством этого. предложение.
Оно предполагает множество великих истин, к которым мы можем прикоснуться. В словах Господа мы видим иллюстрацию Его индивидуализирующего знания. — Закхей, сойди. Нет никаких признаков того, что кто-то сказал Христу это имя или что Он знал что-либо о Закхее раньше, исходя из человеческих знаний. Но тот же глаз, который увидел Нафанаила под смоковницей, увидел Закхея в смоковнице; и, видя тайно, знал, не называя имён обоих. Христос не напрасно называет людей. Обычно, когда Он использует имя человека, обращаясь к нему, он имеет в виду либо утвердить знание о его характере или свою власть над ним, либо тем или иным образом выразить личную привязанность и обещать личную привязанность. Поэтому Он назвал некоторых из Своих учеников, сплетя узы, которые посредством этого действия соединяли с Собой каждую душу. Это индивидуализирующее знание, привлечение любви и власти выражено, как мне кажется, в одном слове «Закхей». И это относится как к нам, так и к нему. Обетования Нового Завета, слова Иисуса Христа, великого, широкого, универсального «всякого» Его уверенности и Его заповедей так непосредственно предназначены для каждого из нас, как если бы они были в конверте с нашими именами и отдать в наши руки. Он также обращается к нам по нашим именам, и для нас тоже могут существовать личные узы ответной любви, которые связывают нас индивидуально с Учителем, поскольку, несомненно, существуют узы личного уважения, сострадания, привязанности, и цель спасения в Его сердце относительно каждой отдельной души всех масс человечества. Я должен был что-то сделать, если бы смог собраться в точку, которая блаженно пронзила какое-то сердце и впустила в него жизнь, широкие истины Евангелия. «Кто хочет, пусть приходит». Скажите себе: «Это я». «Кто бы ни пришел, я никоим образом не изгоню вон». Скажите себе: «Это я». То же самое относится и ко всем общим заявлениям, и особенно к тому главному из них: «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего Единородного, чтобы всякий верующий в Него не погиб». Прочтите это как хотите — и вы никогда не прочтете это правильно, пока не прочтете — «Бог так возлюбил меня» — Иоанн, Мария или как вас зовут — «Иисус так возлюбил меня, что, если я поверю в Него, я не погибну, но иметь жизнь вечную».
Затем обратите внимание, как здесь мы получаем откровение в конкретной форме совершенной готовности и желания Христа действовать сообща и жить с самыми униженными и отверженными. Я сказал, что это единственный случай, когда Он вызвался быть гостем. Фарисеи просили Его, и Он не отказался. Дверь жилища мытаря, на которое было наложено табу, Он открыл Своей рукой. И это то, что Он всегда делает.
Этот небольшой инцидент можно считать не просто символом всего Его деяния, но и иллюстрацией, в малом, того же принципа, который имеет свое самое большое воплощение и иллюстрацию в факте Его Воплощения и Мужественности. Почему Иисус Христос принял плоть и обитал среди нас? Потому что Он желал найти и спасти то, что потеряно. Почему Он вошел в дом мытаря, выдержал насмешки толпы и присоединился к оскверненным? По той же причине. Микроскопические кристаллы и гигантские кристаллы возникают под действием одних и тех же сил, действующих одинаковым образом. Этот инцидент – больше, чем символ; это небольшой пример действия закона, который находит свой высший и трансцендентный пример в том факте, что Вечный Сын Божий склонил небеса и сошел «и обитал среди нас, и мы видели славу Его».
Его пример — наш образец. Христианская церковь, которая не подражает своему Учителю в ее откровенной и постоянной готовности присоединиться к деградировавшим и отверженным, утратила один из самых истинных признаков своего оживления жизнью Христа. Сегодня в состоянии христианских общин есть многое, что вызывает у людей недовольство и страх. Но есть одна вещь, которая, хотя во всех ее проявлениях и нельзя сочувствовать ей, но по сути своей вполне хороша, это новое и оживленное сознание того, что церкви, которая не обращается к изгоям, нечего жить; и что христиане, которые слишком гордятся своей праведностью, чтобы идти среди нечистых и деградировавших, в гораздо большей степени являются фарисеями, чем христианами, и им необходимо усвоить, каковы основные принципы религии, которую они исповедуют. Самодовольство в священном ужасе поднимает свои юбки; совершенная праведность радостно и без страха ходит среди изгоев, ибо куда врачу идти, как не к больным, и где найти Христа, как не в доме мытаря?
Далее, слова нашего Господа позволяют предположить, что Он признал великий закон, управлявший Его жизнью. Хронология здесь имеет большое значение. Мы обычно не помним, чтобы сцена с Закхеем произошла примерно через неделю после Распятия. Наш Господь находился в этом последнем путешествии в Иерусалим, чтобы умереть, и на протяжении всего этого пути в Его поведении было напряжение святого нетерпения, совершенно не похожее на Его обычную манеру поведения, которая удивляла и изумляла учеников, следовавших за Ним. Он направил лицо Свое, как кремень, чтобы идти в Иерусалим; и шел перед ними по пути, как будто Он стремился достичь кульминации Своих страданий и Своей работы. Неся таким образом на крыльях сильного желания усовершенствоваться на Кресте, Он останавливается на Своем пути. Ничто другое не могло остановить Его, кроме: «Сегодня Мне надлежит пребывать в твоем доме». Была душа, которую нужно было спасти; и мирская жертва должна была отложиться до тех пор, пока не будет спасена единственная душа. Христос, спешащий, если можно употребить это слово, во всяком случае стойко и не колеблясь, стремясь ко Кресту, пусть Его путь будет остановлен этой нуждой. Высшей обязанностью было послушание воле Отца, и параллельно с этой необходимостью существовала другая необходимость – спасти блудных сыновей Отца. Итак, этот старший Брат принял на себя обязательство и остановился по дороге на Голгофу, чтобы поселиться в доме Закхея. Давайте усвоим этот сладкий урок и воспользуемся большим утешением, которое таит в себе такая мысль.
Опять же высказывание этого самозваного Гостя предполагает чрезмерное исполнение Им робких, полусознательных желаний. Я сказал в начале своего выступления, что только любопытство лежит на поверхности; но сам факт обращения нашего Господа к этому человеку, по-видимому, подразумевал, что Он увидел в нем нечто большее, чем простое вульгарное любопытство. И радостный прыжок, с которым Закхей спустился со своего дерева, мог бы открыть самому Закхею, как, без сомнения, и некоторым из свидетелей, то, чего он смутно желал. Итак, у всех нас есть потребности, стремления, полузарождающиеся желания, которые едва вошли в поле сознания, но все же обладают достаточной силой, чтобы изменить наши действия. Иисус Христос все о нас понимает и читает нас лучше, чем мы сами; и готов встретиться и, встретившись, полностью облегчить эти смутные чувства, связанные с неопределенным благом. Братья, Он для нас, если мы позволим Ему быть, всем, чего мы хотим; и Он для нас все, что нам нужно, хотя мы лишь наполовину знаем, что нам это нужно, и никогда не говорим себе, что желаем этого.
Из этих слов нашего Господа вытекает последняя мысль; и это значит, что Он оставляет человеку самому решать, будет ли он иметь Его или нет. — Поспеши спускайся, потому что сегодня мне придется остаться у тебя дома. Да! но если бы Закхей застрял в своем дереве, «должность» Христа не была бы исполнена. Он отправился бы в Иерусалим, если бы мытарь не сбежал в спешке. Он никому не навязывает Себя; Он не удерживает Себя ни от кого. Он уважает эту ужасную прерогативу быть творцами нашего собственного зла и нашего собственного добра по нашему собственному свободному и неограниченному выбору.
Думали ли вы когда-нибудь, что с этим мытарем сейчас или никогда? что Иисус Христос больше никогда не будет ходить по улицам Иерихона; что это был последний шанс Закхея; и что, если бы он не поторопился, то навсегда потерял бы Христа? И так до сих пор. Возможно, в этот момент здесь есть некоторые, к кому Иисус Христос обращается сейчас в Свой последний призыв. Я не знаю; ни один человек не знает. Раввин сказал, когда его спросили, когда человеку следует покаяться: «Покайтесь в последний день своей жизни». И они сказали: «Но мы не знаем, когда это будет». И он сказал: «Тогда покайся сейчас». Я говорю это потому, что некоторые из вас, возможно, никогда больше не услышат Евангелие Христа, и потому что никто из нас не знает, услышим мы это или нет; убедитесь, что это сработало сейчас, и не позволяйте Иисусу Христу выйти из города и подняться по дороге между холмами; ибо если однажды складки ущелья скроют Его от глаз, Он никогда больше не вернется в Иерихон, и Закхей больше не увидит его во веки веков.
III. И вот, наконец, обратите внимание на изгоя, растаявшего от доброты.
Мы не знаем, на каком этапе общения нашего Господа с мытарем Он «стоял и говорил: половину имущества Моего отдаю нищим» и так далее. Но когда бы это ни произошло, это было знаком всей революции, которую произвело на него прикосновение этой любящей руки и новый источник сочувствия и любви, который он нашел в господине.
Некоторые люди действительно полагают, что его слова не обозначают обет на будущее, а отражают его практику в прошлом. Но мне кажется совершенно нелепым, что Закхей афишировал свое прошлое добро, чтобы выставить себя не таким уж плохим, каким его считали люди, и, следовательно, не таким уж недостойным быть хозяином Христовым. Любовь Христова воспламеняет чувство нашего греха, а не самодовольное перечисление нашей доброты. И сказал Закхей: «Господи! Ты любил меня, и я удивляюсь. Я уступаю и отбрасываю свое черное прошлое; и, насколько я могу, возместить это».
Единственное преобразующее средство — это любовь Христа, принятая в сердце. Я не предполагаю, что Закхей знал об Иисусе Христе даже после разговора столько, сколько мы; и он не видел Его любви в этой высшей смерти на Кресте, как мы. Но любовь Господня оставила глубокую рану в его сердце и перевернула всю его природу. То, что изменит весь ход и набор привязанностей человека, что подорвет его оценку относительной ценности материального и духовного, что вывернет его наизнанку и вверх тормашками и сделает из него нового человека, - это откровение высшей любви, которая в Господе пришла в мир, с индивидуальным отношением к каждому из нас, и умерла на Кресте ради спасения всех нас. Ничто другое не поможет. Люди неодобрительно относились к Закхею, и это огорчало его. Они ненавидели и преследовали его; и его единственной реакцией было стиснуть зубы крепче и закрутить винт немного сильнее, когда у него была такая возможность. Презрением можно довести человека до чертовщины. Если вы хотите превратить его в добро, попробуйте любовь. Эфиоплянин не может изменить свою кожу, но Иисус Христос может изменить его сердце, и это постепенно изменит его кожу. Единственная преобразующая сила – это вера в любовь Иисуса Христа.
Далее, единственным критерием истинного принятия Его является отказ от прошлого зла и возмещение его, насколько это возможно. Люди говорят, что наше Евангелие нереально и сентиментально, и еще ряд других уродливых прилагательных. Хорошо! Если это когда-либо и происходит, то это вина говорящих, а не Евангелия. Ибо его требования к каждому человеку, который его принимает, чрезвычайно практичны и представляют собой не что иное, как полный поворот спиной к своему старому «я», проявляющийся в окончательном отказе от прежнего зла, каким бы полезным или приятным оно ни было, и возмещении вреда, причиненного людям. удовлетворяет их.
Бесполезно говорить о любви к Иисусу Христу и доверии Ему, о сладостной уверенности в прощении и славной надежде на небеса, если только это не заставило вас отказаться от своих плохих привычек, какими бы они ни были, и оставить их позади. спины. Сильные эмоции, приятные глубокие чувства, уверенная уверенность в чувстве прощения и надежда на небеса — все это очень хорошо. Давайте посмотрим на вашу веру по вашим делам; и из этих дел главное — вот зло, которое я сделал, я больше не делаю его: «Вот! Господин! половину моего имущества я отдаю бедным». За несколько до этого был один молодой правитель, который не мог решиться расстаться с богатством, чтобы последовать за Христом. Этот человек настолько твердо решил следовать за Христом, что ему не нужно приказывать отказаться от своих мирских благ. Половина, отданная бедным, и четырехкратное возмещение тем, кого он обидел, не оставят многого. Как бы удивился Закхей, если бы кто-нибудь сказал ему в то утро: «Закхей! прежде чем наступит эта ночь, ты окажешься по соседству с нищим и будешь более счастливым человеком, чем сейчас!
Итак, дорогие друзья, как и он, все мы можем, если захотим и если нам понадобится, сделать внезапный поворот вправо, который изменит облик всего нашего будущего. Люди говорят нам, что внезапные обращения подозрительны. Так они могут быть в определенных случаях. Но момент, когда человек решает изменить направление своего лица, всегда будет моментом, какими бы долгими ни были колебания, размышления и подготовка, которые к этому привели.
Иисус Христос стоит перед каждым из нас так же истинно, как Он стоял перед тем мытарем, и говорит нам так же истинно, как Он сказал ему: «Впусти Меня». «Смотрите! Я стою у двери и стучу. Если кто-нибудь откроет… я войду. Если Он придет, Он научит вас, что нужно выбросить, чтобы Он остановился; и сделает жертву благословенной и не болезненной; и ты будешь счастливее и богаче со Христом и ничем, чем со всем, что рядом, и без Христа.
ОТ ЛУКИ, 19:16, 18. ТОРГОВЫЕ СЛУЖИТЕЛИ
«Тогда пришел первый и сказал: Господи, твой фунт прибавил десять фунтов…». И пришел второй и сказал: Господин, твой фунт прибавил пять фунтов». (ЛУКА, 19:16, 18).
Евангелист, вопреки своему обыкновению, рассказывает нам, по какому поводу была эта притча. Это было сказано в Иерихоне, во время последнего путешествия нашего Господа в Иерусалим. Вифания находилась всего в одном дне пути; Голгофа, но впереди неделя. Необычное напряжение духа отличало поведение нашего Господа и было замечено учениками с трепетом. Он заразил их и возбуждённую толпу, которая была более возбудима, чем обычно, потому что направлялась на праздник Пасхи. Воздух был наэлектризован, и все чувствовали, что что-то приближается. Они «думали, что Царство Божие должно явиться тотчас». Поэтому Христос рассказал эту притчу, чтобы заглушить то ожидание, которое легко могло перерасти в пламя восстания. Он рассказывает им Свою настоящую программу. Ему предстояло пройти долгий путь, чтобы получить царство. Это был знакомый опыт среди народов, данников Рима, и не один член семьи Иродианов прошел через это. Тем временем должен был наступить период ожидания. Это должно было занять много времени, поскольку ему нужно было отправиться в «дальнюю страну», и оно должно было быть достаточно длительным, чтобы слуги могли много раз отдавать свои деньги во время Его отсутствия. Когда Он вернулся, он не сделал того, чего они ожидали. Они думали, что царство означает господство евреев над подчиненными народами. Он учит их, что это означало уничтожение мятежных граждан и строгий контроль за верностью слуг.
Итак, слова моих двух текстов в связи с этим планом будущего приносят несколько важных уроков, которые я хочу извлечь.
I. Обратите внимание на небольшой капитал, который получают слуги для торговли.
Это был фунт за штуку, что, как говорят нам нумизматические авторитеты, примерно равно стоимости шести с лишним фунтов английских денег; хотя, конечно, покупательная способность была бы значительно выше. Небольшая сумма и поровну каждому слуге — вот два основных момента этой притчи. Они проводят широкое различие между ней и другой притчей, которую часто путают с ней, — притчей о талантах. Там сумма не слишком мала, а чрезвычайно велика; один талант стоил около 400 фунтов, а десять талантов — 4000 фунтов, что является неплохим капиталом для человека для начала. Другое различие между двумя притчами, принадлежащее сущности каждой, состоит в том, что дар в одном случае один и тот же, а в другом — разный и различный.
Теперь предполагать, что это всего лишь две различные версии одной и той же притчи, которой манипулировали евангелисты, значит, на мой взгляд, быть слепым к самому ясному из уроков, которые можно извлечь из них.
Есть два вида подарков. В одном все мужчины-христиане, слуги Господа, одинаковы; в другом они различаются. Итак, в чем же сходство всех христиан? Каким даром они все обладают в равной степени; богатые и бедные, в значительной степени обеспеченные или плохо оснащенные; «талантливый» — как мы используем слово из притчи — или нет? У богатого и бедного, мудрого и глупого, образованного человека и невежественного, фиджийца и англичанина есть одно общее — весть спасения, которую мы называем Евангелием благословенного Господа. Это «фунт». Мы все стоим там на равной платформе, однако по-разному наделены в отношении способностей и других вопросов. У всех это есть; и у всех одинаково.
Если таково толкование этой притчи, то из этой мысли вытекают некоторые соображения, на которых я хотел бы остановиться на мгновение.
Первый из них – кажущаяся малость подарка. Вы можете испытывать трудности с принятием этого объяснения и, возможно, говорите себе, что оно не может быть правильным, потому что Иисус Христос никогда не сравнил бы невыразимый дар Своей вести о спасении через Него с этой ничтожной суммой. Но вернитесь к моменту произнесения, и я думаю, вы почувствуете пафос и силу метафоры. Это была горстка учеников, оказавшаяся посреди враждебного мира, настроенного против них, с его объединенными суевериями, почтенным идолопоклонством, систематизированной философией, силой самых мощных инструментов материальной власти, которые мир когда-либо видел, в организации и военная мощь Рима. И там стояли двенадцать галилеян со своим простым, неграмотным посланием; один бедный «фунт», и все. «Глупость проповеди», послание, которое «для иудеев было камнем преткновения, а для греков было безумием», — вот все, чем они были вооружены. Их Господин, который оставил их искать Царства, имел так мало, что мог им дать, прежде чем Он получил Свою корону, что все, что Он мог им уделить, было лишь этой небольшой суммой. Им пришлось идти в бизнес очень плохо. Им приходилось довольствоваться весьма незначительной розничной торговлей. «Глупость Божья мудрее людей; и слабость Божия сильнее людей». Старый опыт с кожаной пращой и пятью камнями из ручья в руке юноши, который быстро расправился с медными доспехами гиганта, со свистом проник в его толстый череп и поверг его ниц, предстояло повторить. «Он позвал своих слуг и дал им» — по фунту за штуку! Если бы мы с вами, мужчины и женщины-христиане, были верны наследию Учителя и верили, что в нем у нас больше богатства, чем сокровища мудрости, знаний или силы, накопленные миром, мы бы обнаружили, что наша лепта была бы более весомой. чем все они имеют в своем распоряжении.
Далее, тексты указывают на цель, для которой дан фунт. Слугам, без сомнения, приходилось жить на это самим. И мы тоже. Им приходилось с этим торговать. И мы тоже. Это означает две вещи. Мы получаем Евангелие не для того, как лениво полагают некоторые из нас, для того, чтобы гарантировать, что мы не будем наказаны за наши прошлые грехи, пока живем, и попадем на небеса, когда умрем. Мы получаем его не только для того, чтобы наслаждаться его утешением и сладостью, но и для того, чтобы вести с ним дела.
И есть два способа, которыми мы можем осуществлять эту торговлю. Главный из них — это честное применение принципов и сил Евангелия для формирования нашего собственного характера и для того, чтобы сделать нас лучше, чище, мягче, более небесными и более подобными Христу. Это первая сделка, которую мы должны вести со Словом. Мы получаем его не из-за ленивого согласия, как многие из нас злоупотребляют им. Мы принимаем его не просто для того, чтобы сказать: «О, я верю в это», и это конец, но и для того, чтобы мы могли применить его ко всему нашему поведению и чтобы оно могло оказать главное формирующее влияние на наш характер. Христианский народ! это то, что вы делаете со своим христианством? Формирует ли вас Евангелие час за часом, мгновение за мгновением? Применили ли вы все ее великие истины в своей повседневной жизни? Внедрили ли вы его суть не только в свое понимание или эмоции, но и в свое повседневное поведение? Действительно ли это жизнь всей вашей жизни и закваска, которая заквашивает весь ваш характер? У вас есть это для торговли; смотрите, чтобы вы не заворачивали его в салфетку и не складывали в какой-нибудь угол.
Есть и другой способ торговли – рассказывать об этом другим. Это обязанность всех христиан. В отношении других даров могут быть различия, которые определяют, как каждый из них будет использовать равный дар, которым мы все обладаем. Но они имеют второстепенное значение. Главное — чувствовать, что обладание христианской верой, которая является нашим способом получения фунта, влечет за собой неразрывную обязанность христианской евангелизации. Как бы то ни было, каждый истинный слуга может и должен исполнять его. Иногда я наполовину склонен думать, что для Церкви было бы лучше, если бы в моем положении никогда не было людей, на которых масса бездуховных, праздных, потому что занятых, и молчаливых, потому что малолюбящих христианских профессоров, удовлетворенно катит полное обязательство проповедовать Евангелие Божие. Братья мои, мир не будет евангелизирован чиновниками. Пока все христиане не осознают, что у них есть «фунт», с которым можно торговать, не будет ничего адекватного, чтобы привести мир к послушанию и любви Иисуса Христа. Вы говорите, что у вас есть Евангелие; если оно у тебя есть, что ты с ним делаешь?
Эгоцентричное христианство, если бы такое было возможно, было бы ошибкой. Обычно это обман; это всегда преступление. Человек, который откладывает свой фунт и никогда не выходит наружу и не говорит: «Пойдем, раздели со мной богатство, которое я нашел у господина», будет подобен скряге, который кладет свои сокровища в старый чулок и прячет их в земля где-то. Когда он пойдет его выкопать, он, скорее всего, обнаружит, что все монеты выпали. Если вы хотите сохранить свое христианство, впустите в него воздух. Если вы хотите, чтобы оно увеличилось, посейте его. Многие из вас были бы гораздо более счастливыми христианами, если бы вы выбрались из своих скорлуп и начали торговать на свой фунт.
II. Наблюдайте за различной прибылью от торговли.
Один человек говорит: «Твой фунт прибавил десять фунтов». Другой говорит: «Твой фунт прибавил пять фунтов». И другие, о которых не упомянуто, несомненно, тоже представили разные результаты. Итак, это неравенство прибылей от равного капитала является всего лишь живописным способом выразить то, что есть, увы! Совершенно очевидно, что христиане не все стоят на одном уровне в отношении использования и выгод, которые они извлекли из одного равного дара, который был им дарован. Вначале все одинаково для всех, но различия развиваются по мере продвижения. Один человек зарабатывает на этом вдвое больше, чем другой.
Теперь давайте ясно поймем, что это за различия, которые указывает здесь наш Господь. Позвольте мне прояснить ошибку, которая может помешать истинным урокам этой притчи, заключающуюся в том, что рассматриваемые различия являются поверхностными в видимых результатах, которые следуют из различий в способностях или из различий в влиятельном положении. Именно такое значение часто придается в тексте «десяти фунтам» или «пяти фунтам». Мы думаем, что десятифунтовый - это человек, который был способен совершить какую-то большую духовную работу для Иисуса Христа, которая наполняет мир своим величием, человек, которого поставили на какое-то самое видное место, и благодаря интеллектуальным способностям или другие таланты смогли собрать многие души в Царство; но это не тот способ оценки, который использовал Христос. Мы должны были бы пойти наперекор всему, чему Он учит, если бы думали, что именно такие различия и были задуманы. Нет нет! Каждый человек, который участвует в великом деле с равным усердием и преданностью, занимает в его глазах равное место. Солдат, который хлопнул Лютера по спине, когда он входил в Вормсский сейм, и сказал: «Вам предстоит сражаться более серьезно, чем когда-либо у нас; не унывайте, маленький монах! стоит на одном уровне с великим реформатором, если то, что он сделал, было сделано из игрового мотива и со столь же полной самоотдачей. Ветхий закон Израиля утверждает истинный принцип христианского воздаяния: тот, кто «соблюдает добро», имеет такую же долю в добыче, как и те, «которые вступают в битву». Все слуги, проявившие равную верность и равное усердие, стоят на одном уровне и имеют одинаковый успех; какими бы разными ни были их оценки в глазах людей; независимо от того, насколько разной может быть заметность тех мест, которые они занимают в глазах мира, пока они живы, или в записях Церкви, когда они мертвы. Равное усердие приведет к равным результатам в развитии характера, и единственная причина различий в результатах — это разнообразие верности и рвения в торговле фунтом.
Прежде чем я пойду дальше, заметьте также, что все, кто торгует, получают прибыль. В этом бизнесе нет плохих долгов. Нет инвестиций, которые приведут к убытку. Каждый, кто занимается этим, что-то зарабатывает на этом; то есть просто сказать, что любой человек, который честен и искренен в попытке использовать силы Евангелия Христа для своей собственной культуры или на благо мира, добьется успеха в реальности, каким бы кажущимся провалом он ни казался. Коммерческих провалов в этой торговле нет. Человек с его десятью фунтами прибыли заработал их, потому что работал больше всех. Человек, создавший пятерку, сделал все, на что ему полагалась его работа. Не было никого, кто бы пришёл и сказал: «Господь! Я положил твой фунт в свою маленькую лавку, приложил к нему все усилия, и все пропало!» Каждое христианское усилие увенчается успехом.
III. Наконец, у нас есть окончательная декларация о прибыли.
Мастер вернулся. Теперь он король, но он по-прежнему хозяин, и он хочет знать, что стало с деньгами, оставшимися в руках слуг. Это всего лишь метафорический способ донести до нашего сознания то, чего мы не можем представить без метафоры, а именно, возмездие, которое ждет всех нас за могилой. Хотя мы не можем представить это без метафоры, мы можем посредством метафоры достичь, во всяком случае, некоторого понимания фактов, которые лежат за ней. В предлагаемой здесь окончательной декларации о прибылях есть два момента.
Первое состоит в том, что вся прибыль приписывается капиталу. Ни один из двух мужчин не говорит: «Я с твоим фунтом выиграл», но «Твой фунт выиграл». Это совершенно верно. Ибо если я принимаю какую-либо великую моральную истину или принцип и живу в соответствии с ней, то именно этот принцип или истина являются реальной продуктивной причиной изменения в моей жизни и характере. Я, принимая это, просто надеваю ремень на барабан, который соединяет мой ткацкий станок с двигателем, но именно двигатель приводит в движение ткацкие станки и челнок и, наконец, выводит полотно. Итак, христиане, которые по благодати Божией в сердце употребили «фунт» и тем самым сделали себя подобными Христу, должны сказать: «Не я был, но Христос во мне». Именно Евангелие, а не моя вера в Евангелие, вызвало эту перемену». Что вас питает: зубы или ужин? Является ли Евангелие или ваша вера в Евангелие истинной причиной вашего освящения?
Что касается другого аспекта этой торговли, то же самое верно. Мое ли слово или Слово Христа, преподносимое мной, помогает любому из моих слушателей, которому помогают? Конечно! конечно! в этом нет никаких сомнений. Именно «фунт» набирает «фунты». «Павел насадил, Аполлос поливал, но возрастил Бог. Итак, ни тот, кто что-либо насаждает, ни тот, кто поливает, но Бог, возращающий».
Другое соображение, на которое указывают эти слова, — это точное знание точных результатов жизни, которым мы наконец обладаем. Каждый слуга точно знал, каков конечный результат всей его деятельности. Это именно то, чего мы здесь не знаем, и никогда не узнаем, и никогда не сможем знать. Но там все иллюзии исчезнут; и тогда будет два вида разочарования. Например, люди моей профессии, чьи имена известны и которые занимают высокое место в уважении Церкви и могут испытывать искушение предположить, что они сделали очень многое, - боюсь, что многие из нас обнаружат: когда мы добираемся туда, мы видим, что мы сделали далеко не так много, как наши поклонники в этом мире, да и мы сами иногда испытывали искушение думать, что мы сделали. Приближающийся прожекторный свет покажет множество изнаночных мест на ткани, которая при осмотре в сумерках выглядит очень добротной. И будет еще один вид разочарования. Многие люди говорили: «Господь! Я трудился напрасно и потратил силы свои напрасно», — кто узнает, что он ошибался и что там, где он видел неудачу, были солидные результаты; что там, где, как он думал, зерно погибло в бороздах, оно проросло и принесло плод в жизнь вечную. 'Господин! когда мы видели Тебя в темнице и посетили Тебя?» Мы никогда не знали, что сделали что-то подобное. «Смотрите! Я осталась одна, — сказала овдовевшая Иерусалима, когда ее вернули мужу, — эти — дети, собравшиеся вокруг меня, — где они были? Мы будем знать, хорошие это или плохие, точные результаты нашей жизни.
Нам придется им рассказать. Ленивый слуга тоже находился под принуждением абсолютной честности. Если бы он не был таков, думаете ли вы, что он осмелился бы встать перед своим хозяином, ныне королем, и оскорбить его в лицо? Но ему пришлось вывернуть себя наизнанку и рассказать тогда то, что он думал в глубине своего сердца. Итак, «каждый из нас даст за себя отчет небу»; и, как человеку в суде по делам о банкротстве, нам придется объяснять наши бухгалтерские книги и вникать во все наши транзакции. Сегодня мы работаем в темноте. Наша работа будет видна такой, какая она есть, в свете. Коралловый риф возвышается в океане, и существа, создавшие его, не видят его. Океан высохнет, и риф станет отвесным и отчетливым.
Мой брат! «Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное» — и, когда ты купишь свой фунт, смотри, чтобы ты использовал его; ибо «от управителей требуется, чтобы человек оказался верным».
ЛУКА XIX. 17, 19 — НАГРАЖДЕНИЯ ТОРГОВЫХ СЛУГ
«За то, что ты в малом был верен, то возьми власть над десятью городами... Будь и ты над пятью городами» (ЛУКА XIX). 17, 19.
Связь между этой притчей о фунтах и другой притчей о талантах часто понималась неправильно, и это весьма примечательно. Это не две редакции одной притчи, по-разному истолкованные евангелистами, но две притчи, представляющие два родственных, но в то же время различных аспекта одной истины. Они не тождественны, как полагают некоторые, и не противоречивы, как полагают другие; но они дополняют друг друга. Притча о талантах представляет слуг, получающих различные дары; один получает пять; еще два; Еще один. Они получают одинаковую норму прибыли при различных способностях. Человек, превративший два своих таланта в четыре, поступил так же хорошо, как и тот, который превратил свои пять в десять. В любом случае капитал удваивается. Так как усердие одинаково, то и награды одни и те же, и каждому дается одинаковое восхваление и одинаковый вход в радость своего Господа. Итак, урок этой притчи заключается в том, что, какими бы неравными ни были наши дарования, можно проявлять столько же усердия в использовании как самых маленьких, так и самых больших, и в этом случае человек с малыми способностями будет стоять на первом месте. тот же уровень вознаграждения, что и у человека с большим.
Но это еще не все. Эта притча приходит для завершения мысли. Здесь все слуги получают один и тот же подарок, один фунт, но получают от него разную прибыль: один получает вдвое больше, чем другой. А поскольку усердие было разное, то и награды разные. Итак, урок этой притчи заключается в том, что неравная верность в использовании одних и тех же возможностей приводит к неравному возмездию и награде. Неравная верность, говорю я, потому что, конечно, в обеих притчах предполагается, что фактором получения прибыли является не какое-нибудь случайное обстоятельство, а усердие и верность слуги. Христос не платит за результаты; Он платит за мотивы. И не потому, что человек заработал определенное количество фунтов, а потому, что, зарабатывая их, он проявил определенную верность, он вознаграждается. Христос не говорит: «Молодцы!» хороший и успешный слуга», а «Молодец!» добрый и верный слуга».
Итак, принимая во внимание эти две стороны одной истины, я желаю теперь извлечь два или три урока, которые, как мне кажется, заключаются в принципе, изложенном в моих текстах, о неравных результатах неравного усердия этих людей. слуги.
I. Я бы отметил торжественный взгляд на нынешнюю жизнь, лежащий в основе всего.
«Ты был верен в очень малом; имей власть над пятью городами». Что ж, это основано на мысли, что вся наша нынешняя жизнь здесь — это управление, которое по своей природе является подготовкой к более крупной работе там. И только с этой точки зрения правильно смотреть и можно понять эту еще непонятную и сбивающую с толку жизнь на земле. Достаточно ясно, что для любого, у кого есть глаза, моральные цели являются высшими в отношении человека к природе и в человеческой жизни. Мы здесь для того, чтобы сформировать характер и приобрести способности и способности, которые будут использоваться в дальнейшем. Вся наша земная жизнь — это осуществление управления всеми дарами, которые нам вверены, чтобы, правильно осуществляя это управление, мы могли развиваться и приобретать силы.
Теперь, если ясно, что весь смысл и цель настоящей жизни заключаются в формировании характера и что мы имеем дело только с материальным и преходящим, чтобы, подобно существам, которые создают коралловые рифы, мы могли черпать из вечно меняющихся волн океана, бушующего вокруг нас, твердую субстанцию, которую мы можем сложить в вечный памятник, — разве этот процесс формирования характера и развития себя может быть прерван такой презренной вещью, как смерть тело? Один очень выдающийся эволюционист, который был вынужден перейти от своей позиции к своего рода теизму, заявляет, что он вынужден верить в бессмертие, потому что он должен верить в разумность работы Бога. И мне кажется, что если действительно — а это совершенно очевидно — моральные цели являются высшими в истории нашей жизни, то тогда возникает крайнее интеллектуальное замешательство и путаница, если предположить, что эти цели сохраняются до момента смерти, а затем приходит гильотина и отсекает всех. Бог не берет необработанную руду из рудника, не обрабатывает ее, не превращает ее в полированную сталь, не придает форму Своему оружию, а затем берет его, когда оно достигает наивысшего состояния и самого острого лезвия, и не ломает его о Своее оружие. колено. Нет! если здесь мы сформированы, то это потому, что там есть работа для инструмента.
Итак, все здесь — ученичество, а проблемы сегодняшнего дня записаны в вечности. Мы подобны людям, сидящим в сигнальной будке сбоку от линии; мы тянем рычаг здесь, и он поднимает руку на полмили дальше. Самое маленькое колесо на одном конце вала может заставить вращаться другое колесо, в десять раз превышающее его диаметр, на другом конце вала, через стену. Здесь готовимся, там добиваемся.
II. Обратите внимание на вытекающую из этого малость и величие этого настоящего.
«Ты был верен в очень малом». Некоторые из вас, возможно, помнят недавнюю проповедь по поводу предыдущей части этой притчи, в которой я пытался дать объяснение небольшой сумме, которую доверяли этим слугам (по фунту за штуку для их маленького розничного бизнеса), и нашел причину верить что истолкованием этого дара было Евангелие Иисуса Христа, которое по сравнению с мировой мудростью, философиями и материальными силами казалось такой ничтожной вещью. Если мы будем иметь в виду эту интерпретацию при рассмотрении моего настоящего текста, то нам намекнется на контраст между необходимыми ограничениями и неполнотами даже откровения Бога в Господе, которое мы имеем здесь, и потока славы и света. которая прольется на наши глаза, когда завеса плоти и чувств спадет. Здесь мы знаем частично; здесь, даже при вмешательстве Вечного и Воплотившегося Слова Божия, Откровителя Отца, мы видим, как в темном стекле; там лицом к лицу. Великолепие и гармония этого великого откровения Бога в Господе, которое превосходит все человеческие мысли и всю мирскую мудрость, являются лишь точкой по сравнению с континентом просветления, который придет к нам в будущем. «Луна, управляющая ночью» — это откровение, которое мы имеем сегодня, отражение и эхо Солнца, которое будет управлять тревожным днем на небесах.
Но я перехожу от этого аспекта слов, находящихся перед нами, к другому, который, как я полагаю, скорее следует иметь в виду, в котором верность в очень малом указывает на малость настоящего, измеренного по сравнению с этим бесконечным будущим. к которому оно ведет. Много было сказано на эту тему, которая очень противоречит истинным идеям христианства. Жизнь здесь и это настоящее обесценили неоправданно, несправедливо и неблагодарно. И был причинен вред не только людям, которые принимают эту оценку, но и миру, который насмехается над ней. В Библии нет ничего, что хоть сколько-нибудь соответствовало бы так называемому религиозному обесцениванию современности, но есть следующее: «видимое временно; невидимое вечно». Нижние холмы кажутся высокими, если смотреть на них с плоской равнины, простирающейся по эту сторону от них; но стоит туману рассеяться, как за ними выступают огромные белые вершины, сверкающие на солнце, с непроходимыми снегами на их недоступных вершинах; и никто больше не думает о зеленых предгорьях с цветами на них. Братья, отбросьте туман, ибо вы можете и открыть глаза, и увидеть заснеженные холмы вечности, и тогда вы поймете, как низка высота высот на переднем плане. Величие будущего делает маленьким настоящее, но маленькое настоящее велико, потому что его малость является родителем великого будущего. «Ребенок — отец человека»; и узкий диапазон земли расширяется в бесконечность вечности и небес. Единственное, что придает подлинное величие и возвышенность нашей бренной жизни, — это то, что она является преддверием другого. Исторически вы обнаружите, что там, где вера в будущую жизнь потускнела, как она потускнела сегодня у значительной части образованных классов, там общий тон напряженных усилий падает и появляется фатальное чувство: «Это не стоит того» начинает ползти по обществу. «Стоит ли жить?» – вот вопрос, который сегодня задают нам со всех сторон. И современный рецидив пессимизма имеет наряду с этим, как одну из главных мыслей, которые режут нервы усилий, сомнение и неверие в будущее. Именно потому, что очень малое открывается в неизмеримо великое, а мимолетные мгновения ведут нас вперед в непреходящую вечность, именно эти мгновения стоят того, чтобы их пережить, и мимолетные незначительности земного существования становятся торжественными и величественными, как врата небес.
III. Обратите внимание на будущую форму деятельности, подготовленную добросовестной торговлей.
«Ты был верен в очень малом; имей власть над десятью городами». Теперь мне не нужно тратить ни слова, останавливаясь на контрасте между двумя изображениями торгаша с его маленькой лавкой и фунтом капитала, и визирем, контролирующим десять городов своего господина. Это слишком очевидно, чтобы требовать какого-либо принуждения. Мы все здесь, особенно все мы, христиане, как люди, которые держат небольшой магазин на глухой улице, с несколькими пустяковыми вещами на витрине, но мы наследники Царства. Вот что Христос хочет, чтобы мы вложили в сердце, чтобы лавочка не казалась такой уж маленькой, а ее дымная темнота озарялась истинными видениями того, к чему она приведет.
Я также не хочу рисковать какими-либо причудливыми и ненадежными спекуляциями относительно способа и сферы власти, изложенной здесь; только я бы придерживался одной или двух простых вещей. Верность здесь подготавливает к участию в власти Господа в будущем. Ибо мы не должны забывать, что, пока хозяин, дворянин, был в поисках королевства, все, что он мог дать своим слугам, - это небольшой торговый капитал, с которого он их начал, и что это потому, что он завоевал свое королевство. Царство, что он способен раздать им более крупные дары власти над десятью и пятью городами. Полномочия делегированы, но более того — они разделены. Ибо именно участие, а не просто делегирование от Царя и Его правления, изложено в этом и в других местах Писания, ибо «они сядут со Мною на престоле Моем, как и Я победил и сядь с Отцом Моим на престоле Его».
Итак, если установленное правило, в какой бы сфере и каким бы способом оно ни применялось, есть участие в власти господина, не будем забывать, что, следовательно, это правило, проявлением которого является служение. На небе, как на земле, и для Господа на небе, как для Господа на земле, и для рабов на небе, как для рабов на земле, закон стоит нерушимый и вечный: «Если кто хочет между вами быть первым, пусть он будет твоим министром». Власть над десятью городами — это способность и возможность служить и помогать каждому гражданину в них. Какой может быть эта помощь, оставим. Лучше быть невежественным, чем размышлять о вещах, в которых нет никакой уверенности. Незнание более впечатляет, чем знание, только будьте уверены, что никакое достоинство не может жить среди чистого света небес, кроме как по образцу достоинства Господа всех, Который там, как и здесь, является слугой всех.
Но есть мысль, связанная с этим великим, хотя и смутным откровением будущего, которая вполне может быть принята нами близко к сердцу. И это значит, что какой бы тесной и прямой ни была зависимость и общение с Иисусом Христом, Царем всех Его слуг, в этом будущем состоянии, оно не должно быть настолько тесным и прямым, чтобы исключить место для осуществления братское сочувствие и братская помощь. Мы будем иметь Христа для нашей жизни, нашего света и нашей славы. Но там, как и здесь, мы поможем друг другу полнее познать Его и полнее понять Его. Что дальше таится в этих великих словах, я не смею гадать. Достаточно знать, что Христос будет всем во всем и что Христос в каждом поможет другим полнее познать Христа.
Только помните: мы должны принять эту великую концепцию будущего как концепцию, которая предполагает в значительной степени возросшую и облагороженную деятельность. Много очень дешевых насмешек было выброшено на христианское представление о будущей жизни, как если бы она была вечностью праздности и покоя. Да, покоя; от безделья, нет! Ибо не синекура быть правителем десяти городов. Предстоит проделать большую работу, чтобы правильно исполнять эту должность. Только это будет работа, не нарушающая покоя, и в одно и то же время слуги Его будут служить в постоянной деятельности и в спокойном созерцании взирать на Его лик. Сеанс Христа одесную Бога не мешает постоянной деятельности Христа здесь. И точно так же Его слуги будут отдыхать от своих трудов, но не от своей работы; они будут служить Ему без помех и отдыхать, но не праздно.
IV. Наконец, наши тексты напоминают нам о разнообразии воздаяния, которое соответствует разнообразию в верности.
Мне нужно сказать об этом хоть слово. Один человек получает свои десять городов, потому что его верность принесла десять фунтов. Другой получает пять, что соответствует его верности. Как я уже сказал, наш Господь платит не за результаты, за исключением тех случаев, когда они обусловлены и обеспечены усердием Его слуг. И вот мы приходим к старой, знакомой и, тем не менее, слишком часто забываемой концепции степеней достоинства и степеней близости к Нему. Эта мысль проходит через все новозаветные изображения будущей жизни, иногда более ясно, иногда более неясно, но в целом присутствует. Это полностью соответствует всей концепции этого будущего, потому что христианское представление о нем состоит не в том, что это произвольная награда, а в том, что оно является естественным результатом настоящего; и, конечно, поэтому варьируется в зависимости от настоящего, результатом которого оно является. Мы получаем то, ради чего трудились. Мы получаем то, что способны получить, а то, что мы способны получить, зависит от того, какова была наша верность здесь.
Это совершенно согласуется с другой стороной истины, изложенной в притче о близнецах, а именно с тем, что вознаграждения в будущем по существу одни. Все слуги, которым были вверены Таланты, получили одну и ту же хвалебную речь и вошли в одну и ту же радость своего Господа. Это одна сторона истины. А другое состоит в том, что степень, в которой люди-христиане, уходя отсюда, обладают одним даром вечной жизни и Христо-разделенной радостью, обусловлена их верностью и усердием здесь. Не позволяйте Евангелию, в котором говорится: «Дар Божий есть жизнь вечная», заставить вас забыть завершающие истины о том, что мера, в которой человек обладает этой вечной жизнью, зависит от его пригодности к ней, а эта пригодность зависит от его верности в служении. и его союз со своим Господом.
Мы часто затушевываем эту великую истину из-за того, как мы проповедуем более глубокую истину, на которой она основана – прощение и принятие всего незаслуженного через веру в Господа. Но эти две вещи не противоречат друг другу; они дополняют друг друга. Ни один человек не будет верным управителем, если он не полон веры как кающийся грешник. Ни один человек не войдет в радость своего Господа, если он не войдет через врата покаяния и доверия, но, войдя, мы ранжируемся по верности нашего служения и усердию в управлении. «Итак, приложив все усердие, утвердите свое призвание и избрание, ибо так откроется вам обильный вход в вечное Царство Господа нашего и Спасителя Иисуса Христа».
ЛУКА XIX. 37-48— НОВЫЙ ВИД КОРОЛЯ
«И когда Он приблизился, уже при спуске с горы Елеонской, все множество учеников начало радоваться и громким голосом славить Бога за все чудеса, которые они видели; 38. Говоря: Благословен Царь, грядущий во имя Господне: мир на небесах и слава в вышних. 38. И некоторые из фарисеев из народа сказали Ему: Учитель! запрети ученикам Твоим. 40. И Он сказал им в ответ: говорю вам, что если они умолкнут, то камни тотчас же возопиют. 41. И когда Он приблизился, Он увидел город и заплакал о нем, 42. Говоря: если бы и ты знал, хотя бы в этот твой день, то, что принадлежит к твоему миру! но теперь они сокрыты от глаз твоих. 43. Ибо придут на тебя дни, когда враги твои окружат тебя рвом, и окружат тебя, и будут окружать тебя отовсюду, 44. И повергнут тебя на землю, и детей твоих внутри тебя; и не оставят в тебе камня на камне; потому что ты не знал времени посещения твоего. 45. И вошел Он в храм, и начал выгонять продающих в нем и покупающих; 46. Сказав им: написано: дом Мой есть дом молитвы, а вы сделали его вертепом разбойников. 47. И Он учил ежедневно в храме. Но первосвященники и книжники и вожди народа искали погубить Его, 48. И не могли найти, что им сделать, ибо весь народ очень внимательно слушал Его» (ЛУКА XIX). 37-48.
— Он уже говорил. Какая сосредоточенная решимость и почти рвение толкнули Его уверенными и быстрыми шагами вверх по крутой, утомительной дороге! Марк рассказывает, что ученики последовали за ними, «удивленные» — как это вполне могло быть — необычной поспешностью и странной озабоченностью на лице, застывшем, как кремень.
Лука не обращает внимания на пребывание в Вифании и приятное уединение, которое успокаивало там Иисуса. Он останавливается только на утверждении царственности, которое наложило совершенно уникальный характер на оставшиеся часы жизни Христа.
I. В повествовании подчеркивается роль Христа в возникновении триумфального входа (ст. 30-34). Он послал за жеребенком с очевидным намерением побудить людей к такой демонстрации, которая последовала за этим.
Что касается подробностей, нам нужно только отметить, что наиболее очевидным объяснением Его знания обстоятельств, с которыми столкнутся посланники, является то, что они были сверхъестественными. Возможно только одно другое объяснение; а именно, что владельцами животного были тайные ученики, с которыми наш Господь договорился послать за ним и установил знак и контрзнак, по которым они могли узнать Его посланников. Но это менее естественное объяснение.
Обратите внимание на удивительное сочетание достоинства и бедности в фразе «Он нужен Господу». Он утверждает суверенную власть и абсолютные права и признает нужду и нужду. Он Царь, но Ему приходится одолжить даже жеребенка, чтобы совершить Свой триумфальный въезд. Хотя Он был богат, ради нас Он обеднел.
Затем Иисус намеренно совершил Свой публичный выход. Тем самым Он действует совсем не так, как весь Его предыдущий образ жизни. И Он возбуждает народные чувства в то время, когда они были особенно возбуждены из-за приближающейся Пасхи и ее толпы. Прежде Он избегал опасности, которой Он теперь, по-видимому, преследует, и пришёл на пир «как бы тайно». Но вполне уместно было однажды, в последний раз, заявить перед собравшимся Израилем, что Он их Царь, и обратиться с последним призывом. Раньше Он старался не привлекать внимания правителей; теперь Он знает, что конец близок, и намеренно делает Себя заметным, хотя – или можно сказать, потому что – Он знал, что тем самым Он ускорил Свою смерть.
Природа Его владычества так же ясно раскрывается в скромной пышности, как и ее реальность. Нищий король, который публично въезжает в Свой город верхом на одолженном осле, с одеждой своих последователей вместо седла, в сопровождении кричащей толпы бедных крестьян, ибо оружие или знамена имели лишь ветки, сорванные с чужих деревьев, был новым типом короля.
Нам не нужна цитата Матфея о видении пророка о кротком царе, пришедшем в Сион на осле, чтобы понять контраст этого царства с таким владычеством, как Рим, или такими князьями, как Ироды. Кротость и мир, власть, которая не опирается ни на силу, ни на богатство, оттенены этой деревенской процессией и жалкой нищетой ее вождя, восседающего на троне на взятом взаймы жеребенке и сопровождаемого не воинами или сановниками, а безоружными бедняками и приветствовали не звуками труб, а криками радостными, хотя, увы! непостоянные сердца.
II. Перед нами скромная процессия с кричащими учениками на фоне враждебно настроенных шпионов. Ученики с нетерпением уловили смысл приведения жеребенка и с готовностью погрузились в то, что им казалось подготовкой к публичному утверждению королевской власти, которого они уже давно с нетерпением ждали. Лука сообщает нам, что они подняли Иисуса на сиденье, которое поспешно приготовили, в то время как некоторые расстелили на дороге свои одежды – обычное почтение царю:
«Идите победоносно; вот, мы лежим
Наши похоти и гордая воля на Твоем пути».
Насколько различно видение будущего в их сознании и Его! Они мечтали о троне; Он знал, что это Крест. Они обошли южный склон Елеонской горы, и когда длинная линия стен Храма, сверкающая на солнце над долиной, открылась перед глазами, и их приближение было видно из города, они разразились громкими возгласами, призывая как бы Иерусалим, приветствующий своего Царя.
В версии их песнопений, предложенной Лукой, отсутствует еврейский оттенок, который он имеет в других Евангелиях, что было естественно с точки зрения его читателей-язычников. Царственность и божественное поручение Христа провозглашаются тысячами глоток, а затем разрастается возглас хвалы, который перекликается с пением ангелов в Вифлееме и приписывает Его пришествию силу заключить мир на небесах с другим отчужденным миром и, таким образом, чтобы божественная слава засияла новым блеском даже на самых высоких небесах.
Их песнь была мудрее, чем они думали, и касалась глубочайших и сладчайших тайн единения Сына с Отцом, примирения кровью Его Креста и нового сияния, приобретаемого благодаря этому имени небес, даже в глазах начальства и власти на небесах. Они не имели в виду ничего из этого, но они были бессознательными пророками. Их крики затихли, и их вера оказалась почти такой же недолгой. У многих из них она засохла на глазах у ветвей, которыми они махали.
Яркие эмоции — плохая замена твердой убежденности. Но столь же противоестественно холодное, бесстрастное признание Христа как Царя. Если наши сердца не пылают преданной любовью и не прыгают, чтобы приветствовать Его; если созерцание Его работы и ее результатов на земле и на небесах не заставляет наши немые языки петь, нам нужно спросить себя, верим ли мы вообще, что Он — Царь и Спаситель всех и нас. Там были крутые наблюдатели, и они мешали радостному энтузиазму. Обратите внимание, что эти фарисеи, смешавшиеся с толпой, не имеют для Иисуса никакого титула, кроме «Учитель». Он для них не король. Для тех, кто считает Иисуса лишь человеческим учителем, похвалы тех, для кого Он Царь и Господь, всегда кажутся преувеличенными.
Люди без глубины религиозной жизни ненавидят религиозные эмоции и всегда стремятся их подавить. Для них достаточно теплого поклонения. Формалисты ненавидят искренние чувства. Приличие – их идеал. Несомненно, эти горбыли также опасались, что этот беспорядок может достичь огромных размеров и обрушить на них тяжелую руку Пилата.
Ответ Христа, вероятно, является цитируемой пословицей. Это подразумевает полное принятие Им того характера, который приписывала Ему толпа, Его удовольствие от их похвал и, в более широком аспекте, Его оправдание порывов благочестивого чувства, которые шокируют церковных солдафонов и формалистов.
III. Мы видим скорбящего Царя, погруженного в горькую скорбь в самый час Своего триумфа. Кто осмелится рассказать об этой бесконечно трогательной сцене? Прекрасный город, улыбающийся над долиной, представляет перед Его взором ужасный контраст с его положением, окруженным армиями и лежащим в руинах. Он не слышит одобрения толпы. «Он плакал», или, вернее, «причитал», — ибо это слово подразумевает не столько слезы, сколько плач. Эта печаль является признаком Его настоящего мужества, но она также является частью Его откровения самого сердца Бога. Форма человечна, субстанция божественна. Мужчина плачет, потому что Бог жалеет. Скорбь Христа не мешает Его судам. Горе, терзающее Его сердце, тем не менее будет причинено Им. Суд — это Его «странное дело», чуждое Его желаниям; но это Его работа. Очи, как пламень огненный, наполняются слезами, но взгляд их сжигает зло.
Обратите внимание на тоску в незаконченном предложении: «Если бы ты знал». Обратите внимание на решительное завершение времени покаяния. Обратите внимание на мельчайшие пророческие подробности осады, которые, если они когда-либо были сказаны, являются ярким доказательством Его всевидящего ока. И из всех укрепим в сердце своем убеждение в жалости судьи и в суде жалеющего Христа.
IV. Мы видим, как Христос осуществляет верховную власть в доме Своего Отца. Лука дает лишь краткое изложение в стихах 45-48, останавливаясь главным образом на двух моментах. Сначала он рассказывает об изгнании торговцев. В сжатом повествовании раскрываются две вещи: сам факт и подтверждение его Господом. Что касается первого, то вполне уместно, что в конце Своей карьеры, как и в начале, Он должен был очистить Храм. Эти два события важны как Его первое и последнее действия. Второй, как мы видим от других евангелистов, относился к этому более сурово, чем первый.
Необходимость второго очищения указывала на то, насколько прискорбно преходящим был эффект первого, и, таким образом, была свидетельством глубины коррупции и формализма, до которых опустилась религия священников и народа. Христос пришел, чтобы очистить Храм от мировой религии, изгнать из него наемников и корыстных служителей алтаря и, в более высоком смысле этого события, очистить всю деградацию и нечистоту, которые повсюду связаны с богослужением. но в Его Церкви, и которые всегда ищут, как ядовитый воздух, проникнуть и туда через любую незащищенную щель.
Оправдание этого поступка выполнено в правильном королевском стиле. Первое очищение Он защищал, указывая на святость «дома Отца Моего»; второй, заявив, что это «Мой дом». Упрек барыгам во второй раз уже строже. Профанация, однажды изгнанная и возвращающаяся, глубже; ибо если в первом случае Храм превратился в «торговый дом», то во втором — в «притон разбойников». Таким образом, зло с течением времени принимает более темный оттенок, как старый дуб, и быстро становится еще хуже, если его упрекают и наказывают напрасно.
Во второй части этого обзора резко контрастируют три вещи: спокойное мужество Христа в непрерывном учении в Храме, растущая горькая ненависть к властям, привлекавшим к себе влиятельных людей, не занимающих должностей, и нетерпеливое повешение народ на Его слова, которые расстроили убийственные замыслы правителей. Налицо та же намеренная реклама, что и в подъезде. Иисус знал, что Его час пришел, и охотно приносит Себя в жертву. Крото и смело Он идет по назначенному пути. Он видит всю ненависть, действующую вокруг Него, и позволяет ей действовать. Задача дня — отвоевать часть неминуемой гибели — еще предстоит выполнить. Так же должны жить и Его слуги, терпеливо исполняя повседневные обязанности, даже перед лицом смерти, если это будет необходимо.
Враги, услышавшие Его слова и нашедшие в них лишь пищу для более глубокой ненависти, могут предостеречь нас о возможности враждебности к Нему, лежащей в сердце, и о страшном суде, который они навлекают на свои головы, слышащие: невозмутимо, Его ежедневное учение, и увидеть, нераскаявшись, Его умирающую любовь. Толпа, которая слушала и меньше чем через неделю кричала: «Распни Его», может научить нас внимательно относиться к тому, как мы слышим, и остерегаться мимолетного уважения к Его учению, которое, если оно не консолидируется в решительное и последовательное принятие. Его работы и подчинения Его правлению, безусловно, охладеет до пренебрежения и может ожесточиться до ненависти.

ЛЮК XX. 9-19— АРЕНДАТОРЫ, ХОТЕЛИ БЫТЬ СОБСТВЕННИКАМИ
«Тогда начал Он говорить народу эту притчу; Некий человек насадил виноградник, отдал его земледельцам и ушел в далекую страну на долгое время. 10. И в назначенное время послал он раба к виноградарям, чтобы они отдали ему от плодов виноградника; но виноградари избили его и отпустили ни с чем. 11. И снова послал он другого раба; и его избили, и умоляли его постыдно, и отослали его ни с чем. 12. И снова послал третьего, и изранили и его, и выгнали вон. 13. И сказал хозяин виноградника: что мне делать? Я пошлю любимого сына: может быть, они его почтит, когда увидят. 14. Но виноградари, увидев его, стали рассуждать между собой, говоря: это наследник; пойдем, убьем его, чтобы наследство было нашим. 15. И выгнали его из виноградника, и убили его. Что же сделает с ними господин виноградника? 16. Он придет и истребит этих земледельцев и отдаст виноградник другим. И когда они услышали это, они сказали: «Упаси Бог». 17. И, взглянув на них, сказал: что же это за написанное: камень, который отвергли строители, тот самый сделался главою угла? 18. Всякий, кто упадет на этот камень, разобьется; а на кого оно упадет, того раздавит. 19. И первосвященники и книжники в тот же час пытались наложить на Него руки; и боялись народа, ибо поняли, что Он сказал о них эту притчу» (ЛУКА, XX). 9-19.
По мере приближения кризиса Иисус усилил Свою строгость и простоту речи. Эта притча, рассказанная незадолго до окончания затяжной дуэли со служителями Храма, очевидна в своем применении и сразу же попала в цель. Правители сразу поняли, что это направлено против них. Кепка подошла слишком хорошо, чтобы ее нельзя было надеть. Но оно содержит в себе не только историю, но и пророчество, и упоминание о предстоящей судьбе неба почти так же прозрачно, как и обвинение правителей, в то время как предсказание о передаче виноградника другим людям так же легко перевести, как и любой другой пункт. .
Такая откровенность вполне соответствовала последним словам. Настойчивость умоляющей любви Христа, а также интенсивность Его нравственного негодования сделали их ясными.
I. Прежде всего отметим виноградник, его хозяина и его арендаторов. Метафора была знакома, поскольку Исайя «воспел песнь, касающуюся» Израиля как Божьего виноградника, а другие пророки подхватили этот символ, так что он стал обычным явлением, известным всем. Притча явно намекает на слова Исаии и почти воспроизводит их. Версия Матфея подробно описывает технику, предоставленную владельцем, что делает параллель с Исайей еще более заметной. Но Лука суммирует их в простое «подбросил». Это охватывает всю территорию.
Бог дал Израилю систему откровения, закона и поклонения, которая была способна произвести в тех, кто ее принял, плоды послушания и благодарности. Земледельцы — это прежде всего правители, как считали книжники и первосвященники; но туда включена и нация, которая поддержала их действия, разрешив их действия. Нарисованная картина применима к нам так же верно, как и к евреям. Передача виноградника другой группе арендаторов, которой Христос угрожал в конце притчи, завершена, и, таким образом, нам, благодаря нашему владению Евангелием, вверен виноградник и мы несем ответственность за принесение плодов святая жизнь и любовь.
Хозяин «выпустил его и уехал на долгое время в другую страну». Это живописный способ сказать, что мы обладаем видимой собственностью и имеем свободу действовать, поскольку Бог не находится к нам явно близко. Он как бы отделяется от созданных Им созданий и дает им возможность делать все, что они пожелают. Но все наше имущество, как и откровение Его в Господе, отдано только нам, и нам придется платить арендную плату.
Сборщики, посланные за плодами, — это, конечно, ряд пророков. Лука указывает три — круглое число, указывающее на полноту. Он ничего не говорит о времени между их миссиями, но подразумевает, что эти трое охватывали весь период до отправки сына. Как показала история Израиля, обращение с ними было одинаковым. Привычка отвергать пророков была наследственной.
Существует такая вещь, как национальная солидарность, тянущаяся сквозь века. Смелое обвинение Стефана было лишь отголоском этой притчи, когда он восклицал: «Как поступали отцы ваши, так и вы». Кого из пророков не гнали ваши отцы?» Каждое поколение признавало свой родовой грех и шаталось под тяжким бременем вины, пока, наконец, не пришло поколение, которому пришлось понести наказание в виде всей крови пророков, пролитой с самого начала. Нации живут, хотя составляющие их атомы умирают, и только национальное отречение от завещанных грехов может предотвратить катастрофу, которая рано или поздно отомстит за них.
Земледельцы обращались с посланниками с возрастающей грубостью и жестокостью. Удовлетворившись избиением первого, во втором случае добавили позорное обращение, а в третьем приступили к ранениям. Если повторные призывы Бога не тают, они ожесточают сердце. Настойчивость Его посланников приводит к еще большей ненависти, если она не порождает уступчивой любви. Нет горечи, равной горечи человека, чья совесть часто ожесточалась против истины.
II. До сих пор не оставалось сомнений в значении этой язвительной притчи. О следующей части, наверное, было так же мало. Мы не можем не отметить широкое различие, которое Иисус проводит между Собой и самым могущественным из пророков. Они были «рабами» владельца; Он был Его «возлюбленным Сыном». Автор Послания к Евреям начинает свое письмо с того же контраста, который он, возможно, узнал из притчи. Для нас это обычное дело, но давайте поразмыслим, как это должно было звучать для этой враждебно настроенной, нетерпеливой толпы, и спросим себя, как такие предположения могут быть примирены с «сладкой разумностью» Иисуса, если он принадлежал к той же категории, что и Исайя. или Мика.
Стремление божественной любви к плоду благоговения и послушания чудесно выражается в смелом вложении в уста хозяина неуверенной надежды. Он, должно быть, знал, что рисковал, отправляя своего сына, но он так сильно желает вернуть нечестных рабочих к их обязанностям, что готов выполнить их. Это весьма образное выражение призвано подчеркнуть стремление Бога к человеческим сердцам и Его терпеливую любовь, которая «надеется на все» и не перестанет стараться завоевать нас, пока в Его колчане остается стрела.
III. Наш Господь теперь переходит к пророчеству. Глубокая печаль звучит в Его тоне, когда Он рассказывает, что единственным результатом Его пришествия было возбуждение сопротивления. Они «увидели Его» и были ли они тронуты? Нет, они лишь еще крепче хватались за свои привилегии и решительнее отстаивали свою собственность.
Нет ничего более примечательного в этой притче, чем спокойствие Иисуса, объявляющего о Своей предстоящей судьбе. Он знает все, и Его голос не дрожит, когда Он говорит это, как если бы Он говорил о другом. Само объявление о том, что Он проник в убийственные замыслы, скрытые в сердцах многих слушателей, могло бы ускорить их исполнение; но Он готов ко Кресту, и близость его не страшит не потому, что Он был бесстрастен или свободен от свойственной плоти тряски, но потому, что Он решил спасти. Поэтому Он решил пострадать.
Рассуждения земледельцев друг с другом выражают в простых словах мысли, которых, вероятно, сознательно не придерживался даже кто-либо из правителей. Они открывают вопрос о том, насколько правители знали истинность заявлений Христа. По крайней мере, они знали, что это такое, и боролись с зарождающимися убеждениями, которые, если с ними справедливо разобраться, распространились бы на дневной свет. Они не были бы столь яростно настроены враждебно, если бы их не терзало тревожное сомнение, а может быть, в этих утверждениях что-то и есть.
Ничто так не застает людей против признания истины, как подозрение, что, если они захотят исследовать немного дальше, они могут поверить в нее. Знания и невежество смешались в этих правителях, как и во всех нас. Если бы они совсем не знали, им не понадобилась бы предсмертная молитва Спасителя о своем прощении; если бы они знали полностью, то сама основа его была бы отнята.
Мотивом, вложенным в их уста, является желание захватить виноградник себе; и не была ли суть враждебности правителей решимостью сохранить прерогативы своих должностей, в то время как священники и народ были одинаково глухи к небу, потому что они не хотели, чтобы их больше беспокоили напоминания об их обязанностях оказывать повиновение к небу? Корень всякого отвержения Христа – это желание своеволия господствовать. Мужчины возмущаются, когда им напоминают, что они арендаторы, и полны решимости отстаивать право собственности.
Иисус выводит слушателей за пределы последнего преступления, которое наполнило меру греха и истощило ресурсы Бога. Резкий поворот от повествования к вопросу в стихе 15 не только подобен внезапному удару копья, но и отмечает переход от настоящего и ближайшего будущего к более отдаленному дню. Убийство наследника было последним действием виноградарей. Следующим будет действовать владелец. Лука, как и Марк, вкладывает в уста Христа угрозу возмездия, а Матфей делает это ответом правителей на его вопрос. Один только Лука восклицает: «Упаси Боже!» Готовый ответ у Матфея и благочестивое междометие у Луки преследуют одну и ту же цель: притупить применимость притчи к себе, притворившись равнодушными.
Их легкомыслие и нежелание усвоить урок побудили нашего Господа к суровости, которая горела в Его непоколебимых глазах, когда Он смотрел на них, и, должно быть, запомнилась каким-нибудь учеником, чья память сохранила для нас этот взгляд. Это была прелюдия к еще менее завуалированному пророчеству о падении Израиля. Иисус возлагает Свою руку на древнее пророчество о камне, отвергнутом строителями, и прикладывает его к Себе. Он — надежное основание, о котором говорил Исаия. Он — камень, отвергнутый Израилем, но поднятый на вершину здания и соединяющий там две расходящиеся стены.
Торжественное предостережение, завершающее притчу, имело особое значение по отношению к Израилю, но его страшная сила распространяется и на нас. Упасть на камень, пока он низко лежит на земле, — значит увечить самого себя, но если он упадет на человека, когда он устремится вниз с высоты, — это полная и непоправимая гибель. «Если те, которые отвергли Говорившего на земле, не избежали наказания, то тем более не избежим и мы, если отвратимся от Глаголющего с небес».
Лука хх. 24— ЧЬЕ ИЗОБРАЖЕНИЕ И ПОДПИСЬ?
«Чье изображение и надпись на нем?» (Лк. XX). 24.
Нет ничего необычного в том, что антагонисты объединяют усилия, чтобы сокрушить третьего человека, неприятного обоим. Итак, в этом инциденте мы имеем неестественный союз двух партий еврейской политики, которые были наготове. Представители узкоконсервативного иудаизма, ненавидевшего иноземное иго, в лице фарисеев и книжников, а также иродиан, сторонников чужеземца и узурпатора, сложили головы, чтобы предложить небу вопрос, который, по их мнению, будет дискредитировать или уничтожить Его. Они бы ответили на свой вопрос противоположным образом. Можно было бы сказать: «Можно давать дань кесарю»; другой бы сказал: «Это не так». Но это мелочь, когда подсказывает злоба. Они рассчитывают: «Если Он скажет: «Нет!» мы объявим Его Пилату бунтовщиком. Если Он скажет: «Да!» мы пойдем к народу и скажем: вот вам прекрасный Мессия, который не возражает против иноземного ига. В любом случае мы покончим с Ним».
Иисус Христос безмятежно идет сквозь паутину и кладет Свою руку на этот факт. «Дай Мне посмотреть серебряный пенни!» — что, кстати, и было суммой дани, — «Чья это голова?» Валюта страны провозглашает монарха страны. Отпечатать его изображение на монете — это акт суверенитета. «Голова Цезаря заявляет, что вы подданные Цезаря, нравится вам это или нет, и уже слишком поздно задавать вопросы о дани, когда вы платите по счетам его деньгами». «Отдавайте кесарю кесарево».
Разве другая сторона ответа Христа — «Божественное на небо» — не опирается на аналогичный факт? Разве параллелизм не требует, чтобы мы предположили, что судьба вещей, которые должны быть посвящены небу, запечатлена на них, какими бы они ни были, по крайней мере так же ясно, как право Цезаря взимать дань было выведено из того факта, что его деньги были валюта страны? Мысль распространяется во многих направлениях, но я хочу ограничить ее одной особой линией созерцания и воспринимать ее как подсказку каждому из нас той великой истины, что само строение людей показывает, что они принадлежат небесам. и обязаны подчиниться Ему. Если ответ на вопрос о монете с изображением Тиберия ясен, а вывод непреодолим, то ответ будет не менее ясен, а вывод не менее непреодолим, когда мы обратим вопрос внутрь себя и, глядя на свое собственное существо, , скажем себе: «Чье изображение и надпись на нем?»
I. Итак, сначала обратите внимание на образ, возложенный на человека, и на вытекающие из него обязательства.
Мы очень часто можем сказать, для чего предназначена вещь, обратив внимание на ее марку. Наученный глаз анатома по кости угадает сферу, в которой предназначено жить существу, которому она принадлежала. Так же ясно, как жабры или легкие, плавники или крылья, ноги и руки указывают на элемент, в котором существо, обладающее ими, должно двигаться, так же ясно запечатлено во всей нашей природе то, что Бог есть наш Господь, поскольку мы в истинном смысле создан по Его образу, и что только в Нем мы можем найти покой.
Полагаю, мне нет нужды напоминать вам старое слово: «Сотворим человека по своему образу и подобию». Полагаю, мне также не нужно сколько-нибудь настаивать на той истине, что, хотя из-за греха человека вся слава и великолепие божественного образа, по которому он был создан, испорчены и искажены, все же остаются такие торжественные, благословенные и такое ужасное сходство между человеком и Богом, что не может быть никакой ошибки относительно того, какие существа во вселенной являются наиболее родственными; ни какого-либо недопонимания относительно того, по чьему подобию мы созданы и только в чьей любви и жизни мы можем быть благословлены.
Я не собираюсь утомлять вас мыслями, для которых, возможно, кафедра неподходящее место; но позвольте мне напомнить вам один или два момента. Есть ли на этой земле какое-либо другое существо, которое может сказать о себе «Я есть»? Бог говорит: «Я есть то, что Я есть». Мы с вами не можем этого сказать, но только мы одни при таком порядке вещей обладаем этим торжественным и ужасным даром — сознанием нашего личного существа. И, братья, тот, кто способен сказать себе: «Я есть», никогда не узнает покоя, пока он не сможет обратиться к небу и сказать: «Ты есть», а затем, возложив свою руку в руку Великого Отца, осмелиться сказать: «Мы есть .' Мы созданы по Его образу, в этом глубочайшем из всех смыслов.
Но чтобы прийти к чему-то менее загадочному. Мы подобны Богу в том, что можем любить; мы подобны Ему в том, что можем воспринимать правоту и что право превыше всего; мы подобны Ему в том, что у нас есть сила сказать: «Я хочу». И эти великие способности требуют, чтобы существо, которое таким образом осознает себя таким, которое таким образом знает правду, которое таким образом может любить, которое таким образом может ставить цели, решать и действовать, нашло свой дом и свое убежище в общении с Богом.
Но если вы возьмете монету и сравните ее с игральной костью, из которой она была отчеканена, вы обнаружите, что там, где в матрице есть рельеф, в монете есть углубление; и наоборот. Итак, в человеке есть не только сходства с божественной природой, которые несут на себе явные знаки его судьбы, но есть соответствия, потребности с нашей стороны, которые удовлетворяются дарами с Его стороны; пустые пустоты в нас заполняются, когда мы соприкасаемся с Ним, обилием Его выдающихся даров и даров. Таким образом, самая бедная, самая узкая, самая подлая жизнь содержит в себе глубину желания, пыл, а иногда и боль и безумие тоски и тоски, которые ничто, кроме Бога, не может заполнить. Хотя мы часто неправильно понимаем этот голос и тем самым делаем себя несчастными из-за тщетных усилий, наше «сердце и наша плоть» всеми фибрами нашего существа «взывают к живому Богу». И все мы хотим, чтобы была какая-то одна драгоценная Жемчужина, в которой будут собраны все рассеянные драгоценности и фрагментарный блеск, ослепляющий глаз. Нам нужна Личность, живая Личность, настоящая Личность, достаточная Личность, которая удовлетворит наши сердца, все наши сердца, и это в одно и то же время, иначе мы никогда не будем в покое.
Потому что тогда мы зависимы, потому что мы обладаем этими дикими желаниями, потому что бессмертная жажда присуща нашей природе, потому что у нас есть совесть, нуждающаяся в просветлении, воля, которая свободна только тогда, когда она абсолютно покорна, сердца, которые неудовлетворены и оставлены. тоскуя, после всех сладостей ограниченных, преходящих и тварных привязанностей, мы носим на самом своем лице образ Божий; и любой человек, который мудро смотрит на себя, может ответить на вопрос: «Чье изображение и надпись имеют это?» только одним способом. «По образу Божию сотворил Он его».
Поэтому любящим общением, смиренным доверием, пылкостью любви, покорностью послушания, непрерывностью созерцания, самопожертвованием мы должны отдать себя небесам, если хотим заплатить дань, явно причитающуюся Императору, тем фактом, что что Его изображение и надпись находятся на монете.
II. Итак, позвольте мне попросить вас обратить внимание, в следующем месте, на порчу изображения и неправильное расходование монеты.
Иногда вам в руки попадают деньги, на которых из-за злого умысла или каких-то корыстных целей отпечатано чье-то имя, а не имя короля или королевы, окружающее голову. Подобным же образом наша природа снова прошла через штамповочный пресс, и на ней глубоко запечатлелось другое подобие. Образ Божий, который есть у каждого человека, в некоторых смыслах и аспектах неизгладим любым его поведением. Но с другой стороны, это не похоже на постоянное подобие, отпечатанное на твердом металле монеты, а, скорее, на отражение, которое падает на какую-то полированную тарелку или падает на белый лист от фонаря. Если полированная пластина ржавая и покрыта пятнами, изображение будет тусклым и нечетким; если его отвернуть от света, изображение пройдет. И это то, что делают некоторые из вас. Живя для себя, живя изо дня в день, никогда не вспоминая о Боге, поддаваясь страстям, похотям, амбициям, низким желаниям и тому подобному, вы делаете все возможное, чтобы стереть сходство, которое еще сохраняется в вашей природе. Есть ли здесь кто-нибудь, кто поддался какой-нибудь похоти плоти, какому-нибудь аппетиту, пьянству, чревоугодию, нечистоте или тому подобному и так продал себя им, как та часть божественного образа, сила говорить: Я буду», почти ушел? Боюсь, что найдутся такие, кто из-за долгого подчинения страстям утратили контроль, который должны дать разум, совесть и твердая, устойчивая цель. Есть ли здесь человек, который в результате длительного пренебрежения божественной любовью перестал чувствовать, что в центре вселенной есть сердце или что Он имеет к нему какое-то отношение? Братья, ужасная власть, данная людям, унижать себя до тех пор, пока черта за чертой не исчезнет подобие, по которому они созданы, - это самая печальная и самая трагическая вещь в мире. «Подобными зверям, которые погибают», — говорит один из псалмов, — становятся люди, которые кислотами и напильниками мирского, чувственности и страсти настолько стерли подобие Божие, что оно едва заметно в них. Говорю ли я сейчас с такими? Если больше ничего и не осталось, то это жажда абсолютного блага и удовлетворения своих желаний. Это часть доказательства того, что вы созданы для Бога и что только в Нем вы можете найти покой.
Все занятия сердца, ума, воли и активной жизни другими вещами, за исключением высшей преданности небу, являются, таким образом, кощунством и бунтом. Голова императора была знаком суверенитета и несла с собой обязанность платить дань. Каждая клеточка вашей природы протестует против проституции себя по отношению к чему-либо, кроме Бога. Вы помните историю в Ветхом Завете об этой сатурналии разврата, о ночи, когда пал Вавилон, когда Валтасар, в самом распутстве безбожной дерзости, не мог довольствоваться тем, что пил свое вино из чего-то менее священного, чем сосуды, которые был принесен из Иерусалимского Храма. Именно это делают многие из нас, беря священную чашу, предназначенную для наполнения вином царства, и наливая в нее пенящиеся, но ядовитые напитки, которые крадут наши мозги и опьяняют нас за мгновение до того, как наша империя пошатнется. к его падению, а мы к гибели. «Все освященные вещи дома Господня они посвятили Ваалу», — говорится в одном из повествований Книги Паралипоменон. Именно это делают некоторые из нас, беря душу, предназначенную для посвящения небесам, и находя там ее блаженство, и предлагая ее ложным богам, в чьем служении нет блаженства.
Ибо, дорогие друзья, я умоляю вас, примите к сведению, что вы не можете таким образом использовать то богоподобное существо, которым вы обладаете, не обрушивая на свои головы страдания и волнения. Ворон, эта черная птица злого предзнаменования, вышел из ковчега и, бездомный, полетел над бушующим океаном. Так летят души, не ищущие Бога, чужие и беспокойные, через затопленный и безжизненный мир. Голубь вернулся с оливковой ветвью в клюве. Души, которые мудры и устроили свои гнезда в святилище, могут там сложить свои крылья и обрести покой. Как сказал древний святой: «Мы созданы для Бога, и только в Господе мы покоимся». «О, если бы ты послушался меня, тогда был бы мир твой, как река, и правда твоя, как волны морские». Разве вы не видите благословенное, нежное скольжение полноводного потока по лугам с солнечной рябью? Таково сердце, отдавшееся небу. В торжественном контрасте с этим прекрасным образом тот же пророк неоднократно повторяет в своей книге: «Нечестивый подобен взволнованному морю, которое не может успокоиться», но с стонами ходит по всему миру и разбивается праздной пеной на каждом берегу, и все еще беспокойно во веки веков. Братья, только когда мы отдаем на небо то, что принадлежит Богу, — наши сердца и самих себя, — мы обретаем покой.
III. Теперь, наконец, обратите внимание на восстановление и совершенствование испорченного изображения.
Поскольку человек подобен Богу, Бог может стать подобным человеку. Возможность Откровения и Искупления воплотившимся Спасителем зависит от реальности того факта, что человек создан по образу Божьему. Таким образом, к нам приходит тот божественный Христос, который возлагает «Свои руки на обоих» и является, с одной стороны, выражением Своей личности, чтобы Он мог сказать: «Видевший Меня видел Отца», с другой стороны. другая рука «была во всем уподоблена братьям Его», за исключением того, что искажение, стершее в них божественный образ, сделало его ясным, незапятнанным и резко очерченным в Нем.
Поэтому, поскольку пришёл Иисус Христос, Брат наш, «кость от кости нашей и плоть от плоти нашей», уподобившийся нам и по нашему подобию представивший нам сам образ Божий и сияние Его света, поэтому никакого искажения то, что люди или дьяволы могут сделать с нашим бедным человечеством, должно быть безвозвратным и окончательным. Все пятна можно стереть, все узурпаторские надписи можно удалить и восстановить первоначальный отпечаток. Вмятины можно поднять, слишком высокие точки можно опустить, потускнение и ржавчину можно стереть, и, становясь более прекрасным, чем прежде, подобие Божие может быть запечатлено в каждом из нас «по образу Того, Кто сотворил нас», если только мы обратимся к этому дорогому Господу и возложим на Него свои души. Христос стал подобен нам, чтобы мы могли стать подобными Ему и в этом стать причастниками Божеского естества. «Все мы, отражая, как зеркало, славу Господню, можем превращаться в один и тот же образ от славы в славу».
И на этом возможности не заканчиваются, поскольку мы с нетерпением ждем того времени, когда, если я могу продолжить метафору моего текста, монеты будут отпечатаны и перечеканены в новых формах благородства и сходства. Перед нами великая перспектива: «мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть»; и мы примем участие во всей славе этого неба, ибо все, что принадлежит Христу, принадлежит нам, и «мы, носящие образ земного, будем носить и образ небесного».
Итак, я прихожу к вам с этим старым вопросом: «Чье изображение и надпись имеют это?» и на этом основано старое увещевание: «Итак, отдавайте небесам Божие»; и отдайтесь Ему. Я хотел бы задать еще один вопрос и молиться, чтобы вы приняли его близко к сердцу: «Для какой цели это расточительство?» Что ты делаешь с серебряной копейкой собственной души? Для чего вы «тратите его на то, что не есть хлеб?» Отдайте себя небесам; доверьтесь Христу, подобному вам и подобному Ему. И, опираясь на Его великую любовь, вы будете спасены от проституции способностей и тщетных попыток насытить свою душу земной шелухой; и пока вы остаетесь здесь, вы станете причастниками жизни Христа и возрастающим Его подобием, а когда вы перейдете туда, ваше тело, душа и дух будут сообразны с Его образом и преобразятся в подобие Его славы, «согласно к могущественному действию, посредством которого Он способен даже подчинить Себе все».
ЛЮК XXI. 20-36— КОГДА ЭТО БУДЕТ?
«И когда вы увидите Иерусалим, окруженный войсками, тогда знайте, что опустошение его близко. 21. Тогда находящиеся в Иудее пусть бегут в горы; и пусть те, кто среди него, выйдут; и пусть не входят туда находящиеся в странах. 22. Ибо это дни отмщения, да исполнится все написанное. 23. Но горе беременным и кормящим грудью в те дни! ибо будет великое бедствие на земле и гнев на этот народ. 24. И падут от острия меча, и будут отведены в плен ко всем народам; и Иерусалим будет попираем язычниками, доколе не окончатся времена язычников. 25. И будут знамения в солнце, и в луне, и в звездах; и на земле уныние народов и недоумение; море и ревущие волны; 26. Сердца людей изнемогают от страха и ожидания того, что грядет на землю; ибо силы небесные поколеблются. 27. И тогда они увидят Сына Человеческого, грядущего в облаке, с силой и великой славой. 28. И когда это начнет сбываться, тогда взгляните и поднимите головы ваши; ибо приближается искупление твое. 29. И сказал Он им притчу; Вот смоковница и все деревья; 30. Когда они теперь выстрелят, вы увидите и узнаете сами, что лето уже близко. 31. Так и вы, когда увидите это сбывающимся, знайте, что Царствие Божие близко. 32. Истинно говорю вам: род сей не прейдет, пока все не исполняется. 33. Небо и земля прейдут; но Мои слова не пройдут. 34. И наблюдайте за собой, чтобы когда-нибудь не переполнились сердца ваши обжорством, и пьянством, и заботами житейскими, и чтобы тот день не наступил на вас неожиданно. 35. Ибо, как сеть, придет оно на всех живущих по всей земле. 36. Итак бодрствуйте и всегда молитесь, чтобы вам удостоились избежать всех будущих событий и предстать пред Сыном Человеческим» (ЛУКА XXI). 20-36.
Эта беседа нашего Господа является ответом на двойной вопрос учеников о времени падения Храма и предвестниках его приближения. На первый ответ отвечает неопределенность, которая характеризует пророческую хронологию; на последнее ясно дан ответ в стихе 20.
Весь отрывок делится на четыре четко выраженных раздела.
I. Предсказание падения Иерусалима (ст. 20-24). «Признаком» ее «запустения» должно было стать продвижение врага к ее стенам. Армии много раз располагались лагерем вокруг нее и много раз были рассеяны; но эта осада должна была закончиться пленением, и ни один ангел Господень не стал бы пробираться ночью сквозь спящее войско, чтобы усыпить сон до смерти, и никакая доблесть осажденных не помогла бы. Их дело с самого начала было безнадежным. Было предписано бегство. Обычно жители открытой местности укрывались в укрепленной столице, когда вторжение опустошало их поля; но на этот раз для «тех, кто в стране», «войти туда» означало упустить свой последний шанс на безопасность. Христиане повиновались и, как мы все знаем, бежали через Иордан в Пеллу. Остальные пренебрегли предостережением Иисуса – если бы они знали об этом – и погибли.
Отметьте причину призыва не сопротивляться, а бежать: это дни отмщения, да исполнится все написанное». То есть осаждающие посланы небесами исполнить Его праведные и давно вынесенные суды. Поэтому бесполезно бороться с ними. За римской армией стоит Бог Израиля. Выступить против их когорты — значит броситься на толстые выступы щита Всемогущего, и никто из тех, кто осмелится сделать это, не сможет «процветать». Подчиниться Его карающей руке — единственный способ избежать ее сокрушения. Принятое наказание полезно, но удары по нему загоняют стрекало глубже в мятежную конечность.
Столь велика будет агония, что то, что должно быть радостью, рождение детей, станет горем, а сладкие обязанности материнства - проклятием, а бездетные будут счастливее, чем беглецы, обремененные беспомощным младенчеством. Мы также должны отметить, что «бедствие», обрушившееся на землю, представлено в более темных тонах и прослеживается до его истока, в «гневе» (Божьего), обрушившемся «на этот народ». Счастливее те, кто «падёт от острия меча», чем те, кто уведён «в плен во все народы».
В этой бурной перспективе пробивается проблеск надежды, поскольку для попирания Иерусалима язычниками установлен срок. Это будет продолжаться, «доколе не закончатся времена язычников». Это выражение важно, поскольку оно ясно подразумевает, что эти «времена» имеют значительную продолжительность, и, таким образом, устанавливает период неопределенной продолжительности между падением Иерусалима и последующим пророчеством. Слово, используемое для обозначения «времен», обычно несет в себе понятие возможности и здесь, по-видимому, указывает на то, что распад еврейского национального существования ознаменует наступление периода, когда «язычникам» будет предложено Царство Божие. их. История мира со времени падения города — лучший комментарий к этому высказыванию.
II. Поскольку «времена язычников», таким образом, имеют неопределенную продолжительность, они проводят широкую демаркационную линию между тем, что предшествует им, и тем, что следует за ними. Очевидно, что пророчество в стихах 25-27 отделено во времени от падения Иерусалима, и нет никаких возражений против этой точки зрения, что наш Господь не указывает на это разделение более решительно. Эти стихи явно относятся к Его последнему пришествию на суд. Стих 27 слишком величественный и слишком отчетливо повторяет образ других предсказаний этого пришествия, чтобы его можно было интерпретировать как Его идеальное пришествие в судах над городом.
«Знаки солнца, луны и звезд» могут относиться в соответствии с известным символизмом к свержению королевской власти и владений; рев моря может также символизировать волнения среди народа; но «облако» и «сила и великая слава», с которыми приходит Сын Человеческий, не могут означать ничего иного, кроме того, что они имеют в виду в других пророческих отрывках; а именно, Его видимое явление, облеченное светом Шекины и обладающее божественной властью перед взором мира.
Падение города, таким образом, было начальной стадией процесса, продолжительность которого здесь не определена, но подразумевается как значительная, и завершающей стадией которого является личное пришествие Иисуса. Тот же вывод подтверждается стихом 28, в котором это падение рассматривается как начало исполнения пророчества.
III. Этот стих представляет собой переход к разделу, содержащему наглядную притчу и подтверждение уверенности в том, что слова Христа непременно исполнятся. Ученики, естественно, могут трепетать от этой перспективы и задаваться вопросом, как им справиться с реальностью. Иисус дает им сильные слова ободрения, которые применимы ко всем ужасным непредвиденным обстоятельствам и ко всем социальным потрясениям. То, что является вестником разрушения для нехристианских людей и институтов, является предвестником полного «искупления» для Его слуг. Землетрясения, но открой двери своих темниц и ослабь свои узы, они не должны поколебать свои сердца.
Исторически падение Иерусалима было мощным фактором в избавлении Церкви от еврейских пелен, мешавших ее растущим конечностям. Для всех христиан разрушение того, что может погибнуть, дает более полное видение и обладание тем, что невозможно поколебать. Друзьям Небесным все содействует ко благу. Так притча, которая на первый взгляд кажется странно нелепой, становится блаженно значимой и уместной. Радостное цветение деревьев, вестник славы лета, является странным символом такой трагедии, а само лето является еще более странным символом этого торжественного Страшного суда. Но мощь смиренного доверия к Тому, Кто приходит Судить, делает Его приход подобным лету по свету и теплу, которыми оно наполняет душу, и богатым плодам, которые оно там приносит.
Заметьте также, что притча подтверждает идею поэтапного процесса, ибо цветущая смоковница учит не тому, что лето пришло, а тому, что оно близко.
Торжественное заверение в стихе 32, усиленное словами «Истинно говорю», на первый взгляд кажется, что окончательное решение будет вынесено еще при жизни поколения слушателей. Но примечательно, что выражение «доколе не исполнится все» почти словесно идентично слову в стихе 22, который относится только к разрушению Иерусалима, и поэтому наиболее естественно истолковывается как имеющее здесь такое же ограниченное применение. Разница между этими двумя фразами существенна, поскольку в первой уверенность в исполнении выводится из факта написания «вещей», то есть они должны быть исполнены, поскольку они были предсказаны в Писании, тогда как во второй Христос опирается на уверенность в исполнении Своего собственного слова. Это величественное заверение в стихе 33 исходит из Его уст и утверждает, что Его слово переживет весь нынешний материальный порядок и исполнится во всех деталях. Подумайте о простом мужчине, говорящем это!
IV. Далее следуют увещевания, соответствующие предсказаниям. Откровение Христа о будущем предназначалось не для удовлетворения праздного любопытства и не для того, чтобы заранее составить расписание, а для того, чтобы ободрить и побудить к бдительности. Независимо от того, понимается ли под «тем днем» (ст. 34) падение Иерусалима или окончательное пришествие Господа, он придет «как сеть» на людей, поглощенных землей, на которой они живут. Они будут пойманы ею, как стая птиц в поле, усердно собирающих зерно, попадается в сети одним внезапным броском сети птицелова. Настороженный взгляд спас бы их.
Это увещевание применимо и к нам, ибо, каковы бы ни были наши взгляды на неисполнившееся пророчество, смерть приходит ко всем нам в такое время, которого мы не знаем, как говорит Книга Экклезиаста, используя тот же образ; «Человек не знает своего времени… как птицы, попавшие в силки». Сердца должны быть выше грубых чувственных удовольствий и менее грубых жизненных забот, не одурманиваясь пожиранием земных благ и не озабоченными их гложущими тревогами, которые разрушают ясное осознание определенного будущего. Нам следует сохранять позицию бодрствования и ожидания, и в качестве верного пути к этому и для очищения наших сердец от преходящих наслаждений и недальновидных, самопоглощающих забот мы должны держать их в состоянии постоянной мольбы. Если наше изучение неисполнившихся пророчеств поможет нам, оно сделает то, что задумал Иисус; если это не так, то не так уж важно, какие теории относительно его хронологии мы можем принять.
Две стадии, на которые мы попытались указать в этом отрывке, ясно обозначены в конце, где различаются бегство «всего того, что произойдет» и стояние «пред Сыном Человеческим». Конечно, обе стадии должны были быть включены в опыт слушателей Христа, но, тем не менее, это отдельные стадии.
Версия этой великой речи Луки уделяет меньше внимания последнему пришествию, чем версия Матфея, и не смешивает эти два этапа столь неразрывно друг с другом; но это не дает никакого намека на продолжительность «времен язычников» и вполне может создать впечатление, что они были краткими. Сейчас, в этой тесной связи между более близким и гораздо более отдаленным будущим, когда промежутку между ними уделяется мало внимания, наш Господь всего лишь приводит Свое пророчество в соответствие с постоянной манерой древних Пророков. Они и Он рисуют будущее в перспективе, и расстояние, увиденное за передним планом, кажется ближе, чем есть на самом деле. Зритель не знает, сколько утомительных миль нужно пройти, прежде чем он достигнет далеких синих холмов, и какие глубокие ущелья лежат между ними.
Такое объединение событий, далеких друг от друга во времени исполнения, отчасти основано на том факте, что было много «дней Господних», много «пришествий Христа», каждое из которых в малой степени является результатом одного и того же возмездия. действие Судьи всех, что проявится в самом большом масштабе в последний и величайший день Господень. Следовательно, истинное использование всех этих предсказаний — это то, что здесь навязывает Христос; а именно, чтобы они привели нас к молитвенному бодрствованию и к жизни над землей, ее благами и заботами.
ЛУКА XXII. 7-20 — Вечеря Господня
«Затем настал день опресноков, когда надлежит заколоть пасху. 8. И послал Он Петра и Иоанна, говоря: пойдите, приготовьте нам пасху, чтобы мы могли есть. 9. И сказали Ему: где велишь нам приготовить? 10. И сказал Он им: вот, когда вы войдете в город, встретится вам человек, несущий кувшин с водой; последуйте за ним в дом, куда он войдет. 11. И скажите хозяину дома: Учитель говорит тебе: где комната, в которой Я буду есть пасху с учениками Моими? 12. И он покажет вам горницу большую устланную: там приготовьте. 13. И пошли, и нашли, как Он сказал им, и приготовили пасху. 14. И когда настал час, Он сел, и двенадцать Апостолов с Ним. 15. И сказал им: с желанием Я желал съесть с вами пасху сию, прежде чем пострадаю; 16. Ибо говорю вам: Я уже не буду есть ее, пока не совершится она в Царстве Божием. 17. И Он взял чашу, и возблагодарил, и сказал: возьмите ее и разделите между собой. 18. Ибо говорю вам: не буду пить от плода виноградной, доколе не придет Царствие Божие. . 19. И взял хлеб, и возблагодарил, и преломил, и дал им, говоря: сие есть тело Мое, за вас даваемое: сие делайте в воспоминание обо Мне. 20. Также и чаша после вечери, говоря: сия чаша есть новый завет в крови Моей, за вас пролитую. 7-20.
Павел получил свое описание Тайной Вечери непосредственно от Христа. Лука, по-видимому, получил свое от Павла, так что вариации от Матфея и Марка представляют собой особый интерес, который, вероятно, восходит к Самому Господину праздника. Наш отрывок состоит из трех частей: подготовка, раскрытие сердца Христа и установление обряда.
I. Приготовление. Для Луки характерны имена учеников, которым было поручено это задание, и изображение повеления, предшествующее вопросу учеников: «Где?» Выбор Петра и Иоанна указывает на конфиденциальный характер задачи, которая еще яснее проявляется в конкретных указаниях, данных им. Порядок повелений и вопросов Луки кажется более точным, чем в других Евангелиях, поскольку он делает нашего Господа создателем, а не просто реагирует на предложения учеников.
Как следует понимать обозначение места, данное Христом? Было ли это сверхъестественное знание или результат предыдущей договоренности с «хозяином дома»? Скорее всего, последнее; ибо он был в такой степени учеником, что признал в Иисусе «Учителя» и был рад видеть Его в своем доме, а к их приходу комната на крыше была уже «обставлена». Откуда эта тайна в этом месте? Стихи перед нашим отрывком объясняют причину.
Иуда тоже слушал ответ на вопрос: «Где?» думая, что это даст ему «возможность», которую он искал, «предать Его в отсутствие толпы». Иисусу нужно было многое сказать Своим ученикам, и ему нужны были тихие часы в горнице, и поэтому он отослал двоих с указаниями, которые ничего не открыли остальным. Если бы Он сказал группе, где находится дом, возможно, никогда бы не был учрежден последний ужин и не были бы произнесены драгоценные прощальные слова, святая святых Евангелия от Иоанна. Иисус принимает меры предосторожности, чтобы задержать Крест. Он не предпринимает никаких усилий, чтобы избежать этого, но скорее ставит Себя в эти последние дни, чтобы приблизить его. Разнообразие в Его действиях означает отсутствие изменений в Его мыслях, но оба способа в равной степени являются результатом Его самозабвенной любви ко всем нам. Поэтому Он отсылает Петра и Иоанна как бы с запечатанными приказами, и жадные уши предателя затыкаются, и никто не узнает назначенного места, пока Иисус не приведет их туда. Эти двое не вернулись, но Христос повел остальных в дом, когда час настал.
II. Стихи 14-18 дают представление о сердце Христа, когда Он в последний раз принимал Пасху. Он раскрывает Свое искреннее желание получить этот последний час спокойствия перед тем, как Он выйдет навстречу буре, и раскрывает Свое видение будущего пира в совершенном Царстве. Это желание трогательно показывает Его братство во всем нашем страхе перед расставанием с близкими людьми и в том, как мы дорожим последними сладкими, грустными минутами совместной жизни. Это было истинное человеческое сердце, «сделанное так же», как и наше, которое жаждало и планировало один тихий час перед концом и нашло некоторую поддержку для Гефсимании и Голгофы в святынях горницы. Но желание было не только для Него. Он пожелал принять участие в этой Пасхе, а затем навсегда преобразовать ее и оставить новый обряд Своим слугам.
Наш Господь, очевидно, ел Пасху; ибо мы не можем предположить, что Его слова в стихе 15 относятся к неудовлетворенному желанию, но, как очевидно, что еда была закончена до того, как Он заговорил. Мы лучше всего поймем ход событий, если предположим, что ранние этапы пасхального обряда были должным образом соблюдены и что Вечеря Господня была учреждена в связи с ее более поздними частями. Нам нет необходимости обсуждать, на каком конкретно этапе говорил и действовал наш Господь, как сказано в стихах 15-17. Достаточно отметить, что в них Он дает то, чего не вкушает, и что, отдавая, Его мысли преодолевают все горести и смерти к воссоединению и совершенным праздничным радостям. Эти ожидания утешали Его сердце в тот величайший час. «Ради предлежавшей Ему радости» Он «претерпел крест», и венцом Его радости было то, что все Его друзья разделили ее с Ним и сели за Его трапезу в Его Царстве.
Пророческий аспект Вечери Господней никогда не следует оставлять без внимания. Это одновременно праздник памяти и надежды, а также символ настоящего, поскольку он представляет условия духовной жизни как причастность Телу и Крови Христовой. Именно здесь Павел научился своему слову «доколе Он не придет»; и та надежда, которая наполняла сердце Спасителя, всегда наполнит и наше, когда мы вспомним Его смерть.
III. Стихи 19 и 20 описывают фактическое учреждение Вечери Господней. Обратите внимание на его связь с обрядом, который он преобразует. Песах был памятником избавления, самым центром еврейского ритуала. Это был семейный праздник, и наш Господь занял место главы семьи. Этот торжественно назначенный и давно соблюдаемый памятник избавления, превратившего толпу рабов в нацию, преображается небесами, призывающими иудеев и язычников забыть почтенный смысл обряда и лучше вспомнить Его дело для всех людей. Странно самонадеянно отмахиваться от Пасхи и, по сути, говорить: «Я отменяю предписанную Богом церемонию и вдыхаю новый смысл в ту часть ее, которую сохраняю». Кто тот, кто таким образом вмешивается в заповеди Божии? Несомненно, Он либо Тот, кто обладает одинаковой властью, либо…? Но, возможно, альтернативу лучше оставить невысказанной.
Разделение символов тела и крови ясно указывает на то, что вспоминается смерть Иисуса, причем насильственная. Двойной символ несет в себе в обеих своих частях одну и ту же истину, но с различиями. Оба учат, что все наши надежды коренятся в смерти Иисуса и что единственная истинная жизнь нашего духа происходит через участие в Его смерти и, следовательно, в Его жизни. Но в дополнение к этой общей истине вино, олицетворяющее Его кровь, является печатью «нового завета». Мы снова отмечаем необычайную свободу, с которой Христос обращается с наиболее священными частями предыдущего откровения, откладывая их по Своей воле, чтобы поставить Себя на их место. Этим обрядом Он заявляет, что через Его смерть вступает в силу новый «завет» между Богом и человеком, в котором все ожидания пророков более чем реализуются, грехи больше не вспоминаются, и познание Бога становится благословение всех, и между Богом и нами устанавливается тесная связь взаимного владения, и законы Его написаны на любящих сердцах и смягченной воле.
Но даже это не весь смысл этой чаши благословения; ибо кровь есть носитель жизни, и кто принимает кровь Христа на свою совесть, чтобы окропить ею мертвые дела, тем самым получает не только очищение за прошлое, но и настоящее общение «Духа жизни», который был «в «господин» быть жизнью всей его жизни, чтобы он мог сказать: «Я живу; но не я, но живет во мне Христос». И это еще не все; ибо, как вино во всем мире является символом праздника, так и эта чаша провозглашает, что причащаться Христа — значит иметь в себе источник радости, который, однако, имеет лучший источник, чем мы сами. И это еще не все; ибо «эта чаша» — это пророчество, а также памятник и символ, и она осеняет молодое вино Царства и брачную вечерю Агнца.
«Это есть Моё тело» не могло означать для слушателей, видевших Его сидящим в телесной форме, ничего, кроме «это символ Моего тела». Это всего лишь обычное употребление этого слова при объяснении образной речи или действия. «Поле — это мир; плевелы — дети лукавого; жнецы — это ангелы», — и так в сотне случаев.
Только Лука сохраняет для нас повеление «делать это», которое одновременно утверждает, что обряд должен быть вечным, и определяет его истинную природу. Это памятник, и, если принять объяснение нашего Господа, только памятник. Здесь нет ничего сакраментального действия, а просто любовное желание, чтобы о нем помнили, и снисходительное вверение какой-то силы, чтобы призвать его к этим внешним символам. Странно, что, если бы причастие было чем-то большим, как это утверждает сакраментальная теория, сам Основатель праздника не сказал бы ни слова, чтобы намекнуть на это.
И какое глубокое и в то же время скромное понимание Его влияния на наши сердца показывает установление этого таинства! По-гречески буквально означает «Для памяти Моей». Он знал, что — каким бы странным и печальным это ни казалось и невозможным, как, без сомнения, это казалось ученикам, — мы будем находиться в постоянной опасности забыть Его; и поэтому в этом единственном случае Он привлекает разум на сторону веры и доверяет этим скромным памятникам напоминание нашим предательским воспоминаниям о Его умирающей любви. Он желал жить в наших сердцах для удовлетворения Своей любви и углубления нашей.
Вечеря Господня – это постоянное свидетельство того, что Христос понимал, где находится центр Его работы. Мы должны помнить Его смерть. Почему же она должна была быть выбрана главным сокровищем памяти, если не была чем-то совершенно отличным от смерти других мудрых учителей и благодетелей? Если бы в Его случае было то же, что и во всех остальных, — цель Его деятельности по благословению, а не часть Его послания к миру, то какая была бы нужда в Вечере Господней и какой в ней смысл, если бы Христос смерть не была жертвой за грех мира? Конечно, для этого обряда не существует никакого взгляда на значение и цель Креста, кроме того, который видит в нем умилостивление за грехи мира. Христианство, которое исключает искупительную смерть Иисуса из своего богословия, очень смущается, пытаясь найти достойный смысл Его предсмертного повеления: «Сделайте это в Мое воспоминание».
Но если разрушение драгоценного алебастрового ящика Его тела было необходимо для того, чтобы «дом» мог «наполниться благоуханием мира», и если Его смерть была непременным условием прощения и передачи Его жизни, тогда «где бы это Евангелие ни проповедовалось по всему миру, там», как его жизненно важный центр, будет провозглашена Его смерть, и этот обряд будет говорить об этом в память о Нем и «показывать смерть Господа, пока Он не придет».
ЛУКА XXII. 24-37 — ПРОЩАЛЬНЫЕ ОБЕЩАНИЯ И ПРЕДУПРЕЖДЕНИЯ
«И был между ними раздор, кого из них считать большим. 25. И сказал им: цари языческие имеют власть над ними; и те, кто осуществляет над ними власть, называются благодетелями. 26. Но вы не будьте так: но кто из вас больший, пусть будет, как меньший; и тот, кто главный, как и тот, кто служит. 27. Ибо кто больше: тот, кто сидит за едой, или тот, кто служит? не тот ли, кто сидит за мясом? но Я среди вас, как Тот, кто служит. 28. Вы — те, кто остался со Мной в Моих искушениях. 29. И Я назначаю вам царство, как завещал Мне Отец Мой; 30. Чтобы вы могли есть и пить за столом Моим в Царстве Моем и сидеть на престолах судить двенадцать колен Израилевых. 31. И сказал Господь: Симон, Симон, вот, сатана возжелал завладеть тобой, чтобы посеять тебя, как пшеницу. 32. Но Я молился за тебя, чтобы вера твоя не ослабела; и когда ты обратишься, укрепись братья твои. 33. И сказал Ему: Господи! я готов идти с Тобою и в темницу, и на смерть. 34. И сказал Он: говорю тебе, Петр: не пропоет петух в этот день, как ты трижды отречешься, что не знаешь Меня. 35. И сказал им: когда Я посылал вас без кошелька, и сумки, и обуви, имел ли вы недостаток в чем-нибудь? И они сказали: «Ничего». 36. Тогда сказал Он им: а ныне, у кого есть кошелек, пусть возьмет его, а также и суму свою; а у кого нет меча, пусть продаст одежду свою и купит ее. 37. Ибо говорю вам, что сему написанному еще надлежит совершиться во Мне, и к беззаконникам причтен Он, ибо всему, что касается Меня, имеет конец» (ЛУКА, 22). 24-37.
Достойно порицания, но слишком естественно, что, в то время как сердце Христа было полно Его приближающихся страданий, Апостолы спорили о своем достоинстве. Они думали, что полупонятые предсказания указывают на короткую борьбу, непосредственно предшествовавшую созданию королевства, и хотели заранее определить свой ранг. Возможно, они также спорили о том, чьей обязанностью является предоставление тазика для омовения ног. Так мало первые участники Вечери Господней «разглядели тело Господне», и так мало Его самые любящие друзья разделяли Его скорби.
I. Наш Господь не был настолько поглощен Своим ожиданием близкого Креста, чтобы не обращать внимания на споры между Апостолами. Даже тогда Его сердце было достаточно свободно наблюдать, жалеть и помогать. Поэтому Он сразу же обращается к борьбе с ложными идеями величия, выявленными в споре. В мире существует мнение, что истинное использование и проявление превосходства заключается в том, чтобы господствовать над другими. Тиранам льстит звание благодетеля, которого они не заслуживают, но присвоение которого показывает, что даже в мире сохраняется некоторый след истинного зачатия. К сожалению, в то время власть использовалась в корыстных целях и обычно означала угнетение. Один египетский царь, носивший титул Благодетеля, в народе был известен как Злоумышленник, и многие другие монархи Старого Света заслуживали подобного имени.
Иисус устанавливает закон для Своих последователей как полную противоположность мирскому представлению. Достоинство и превосходство налагают обязанность служить. В Его Царстве силу следует использовать для помощи другим, а не для прославления себя. В других изречениях Христа служение объявляется способом стать великим в Царстве, но здесь дело идет о другом, и величие, уже достигнутое на каких-либо основаниях, повелевается обратить на правильное применение. Чтобы стать великим, нужно стать маленьким и служить. Правильное использование величия — стать слугой. Сейчас это стало обычным явлением, но признание его как закона гражданского и другого достоинства почти полностью обязано христианству. Какое представление о таком использовании власти имеет турецкий султан или мелкие тираны языческих стран? Худшим из европейских правителей приходится притворяться, что они руководствуются этим законом; и даже Папа называет себя «слугой слуг».
Это банальность, но, как и многие другие аксиомы, ее судьба – всеобщее признание и почти столь же всеобщее пренебрежение. С этим борется укоренившийся эгоизм. Мужчины восхищаются этим прекрасным изречением, а многие ли из нас считают его путеводителем по жизни? Мы осуждаем правителей прошлого, которые выжимали богатство из своего народа и пренебрегали всеми обязанностями; но как насчет нашего собственного использования той доли власти, которой мы обладаем, или нашего собственного поведения по отношению к тем, кто ниже нас в мире или церкви? Все ли обитатели королевских тронов или президентских кресел, все пэры, члены парламента, сенаторы и конгрессмены использовали свое положение для общественного блага? Рассматриваем ли мы свою деятельность как доверительное управление для других? Чувствуем ли мы тяжесть нашей короны или увлечены ее драгоценностями и гордимся ими? Жалкие слова Христа, показавшего Себя примером служения, лучше всего понимать как относящиеся к Его чудесному деянию омовения ног ученикам. Лука этого не записывает и, вероятно, не знал этого, но как озаряются слова, если привести их в связь с этим!
II. Стихи с 28 по 30 естественным образом вытекают из предыдущих. Они приподнимают угол завесы и показывают награды, когда придет небесная форма Царства, за правильное использование величия в его земной форме. Какой трогательный взгляд на сердце Христа дается в этих теплых словах благодарности за несовершенное общение Двенадцати! Оно раскрывает Его одиночество, Его стремление обрести любящую руку, Его постоянный конфликт с искушениями выбрать более легкий путь, чем путь Креста. Он познал всю боль одиночества и тщетно нуждался в сочувственном сердце, на которое можно было бы опереться. Ему пришлось противостоять искушению не только в пустыне вначале или в Гефсимании в конце, но и на протяжении всей Своей жизни. Он хранит в Своем сердце и щедро воздает даже за небольшую любовь, разрушенную большим эгоизмом, и за верность, разрушенную оставлением. Мы не часто говорим об искушенном Христе, или об одиноком Христе, или о благодарном Христе, но в этих великих словах мы видим Его как все это.
Обещанные награды указывают на совершенствование царства в будущей жизни. Мы замечаем глубокую мысль о том, что Царство, которое Его слуги должны унаследовать, даровано им, «как предназначил Мне Отец Мой», то есть, что это Царство, завоеванное страданиями и служением и управляемое кротостью и ради другие. «Если терпим, то и царствовать будем с Ним». Характеристика будущей царственности слуг Христовых дана весьма образным языком. Состояние, опыта которого у нас нет, может раскрыться только в формах, почерпнутых из опыта; но это лишь отдаленные приближения, и на них невозможно обратить внимание.
Священная Тайная вечеря предполагает одну метафору. Оно было последним на земле, но его святость будет обновлена на небесах, и печаль, и разлука, и последующее горе не омрачат совершенного, вечного, радостного праздника. Какие смутные представления о правлении и делегированной власти могут таиться в другом обещании суда над двенадцатью коленами Израиля, нам нужно подождать, пока мы не отправимся в тот мир, чтобы понять. Но ясно, что продолжение общения с Иисусом здесь ведет к вечному общению в будущем, в котором все желания будут удовлетворены, и мы разделим Его власть и будем представителями Его славы.
III. Но Иисус внезапно отзывает Себя и Двенадцать из этих отдаленных перспектив блаженства в ближайшее будущее, полное испытаний и разлуки. Торжественное предупреждение Петру последовало с поразительной внезапностью. Зачем им бороться за первенство, когда они оказались на грани тяжелейшего испытания своего постоянства? А что касается Петра, который, без сомнения, был не самым крикливым в ссоре, то он больше всего нуждался в отрезвлении. Наши узкие рамки не позволяют нам хотя бы частично отдать должное сцене с ним; но мы отмечаем значительное употребление старого имени «Симон», напоминая Апостолу о его человеческой слабости, и его повторение, придающее акцент обращению.
Мы также отмечаем частичное снятие завесы, скрывающей от нас духовный мир, в отчетливом заявлении о деятельности личного искусителя, сила которого ограничена, хотя его злоба безгранична, и который должен был получить разрешение Бога, прежде чем он мог соблазнить. Его решето сделано для того, чтобы пропускать пшеницу и удерживать плевелы. Будет трудно лишить это высказывание его силы. Христос учил о существовании и действиях сатаны; но Он также учил, что Он Сам был победоносным противником сатаны и нашим победоносным ходатаем. Он такой неподвижный. Он не стремится отвести от нас конфликт, но молится, чтобы наша вера не ослабела, и Сам также исполняет молитву, укрепляя нас.
Таким образом, вера побеждает и противостоит сатанинскому просеиванию. Если он выдержит, мы не падем, хотя все ветры воют вокруг нас. Мы не пассивны между двумя антагонистами, а должны принять свою долю в борьбе. За частичными неудачами может последовать выздоровление, и они даже имеют тенденцию увеличивать нашу способность укреплять других искушаемых благодаря опыту, полученному в нашей собственной слабости, который углубляет смирение и терпимость к ошибкам других, а также опыту силы Христовой, которая делает мы способны направить их к источнику всей безопасности.
Страстное признание Петра в готовности вынести все, лишь бы он был со Христом, есть подлинное высказывание горячего порывистого сердца, которое слишком мало внимало торжественному предостережению Христа и воображало, что волна нынешнего чувства всегда будет столь же сильна, как и сейчас. Эмоции колеблются. Стойкая преданность не позволяет закладывать будущее обещаниями. Тот, кто знает себя, медлит сказать: «Я сделаю», потому что он знает: «О, если бы я мог!» более приспособлен к своей слабости. Весьма вероятно, что если бы Петру тут же предложили кандалы или эшафот, он смело принял бы их; но все было по-другому сырым, холодным утром, после тревожной ночи, когда Мастер находился в дальнем конце большого зала. Языка легкомысленной горничной оказалось достаточно, чтобы прикончить его.
Иногда легче нести для Христа большую ношу, чем маленькую. Некоторым из нас легче стать мучениками на костре, чем исповедниками среди насмехающихся соседей. Иисус пощадил Апостола, предупредив его о его падении, но в конце Он сказал прямо, поскольку первое предупреждение оказалось безрезультатным; и Он обратился к нему по новому имени Петр, как бы усугубляя грех отречения, напоминая о дарованных привилегиях.
IV. Последняя часть отрывка посвящена новым условиям, возникшим после ухода Христа. Двенадцать были освобождены от заботы о самообеспечении, пока Он был с ними, но теперь их предстоит пустить в мир одних, как птенцов из гнезда. Не то чтобы Его присутствия не было ни с ними, ни с нами, но то, что Его отсутствие возлагает на самих себя задачу обеспечения потребностей и защиты от опасностей, чего не было в благословенные годы товарищества. Следовательно, предписания в стихе 36 устанавливают постоянный закон для Церкви, а в стихе 37 в качестве причины указывается быстрое исполнение пророчеств о страданиях Мессии.
По существу, смысл всего этого таков: «Я собираюсь покинуть вас, и, когда я уйду, вы должны использовать средства здравого смысла для обеспечения и защиты». Я обеспечивал тебя, пока был здесь, без твоего участия. Помните, как Я это сделал, и доверьтесь Мне, чтобы Я обеспечил вас в будущем благодаря вашему сотрудничеству».
Жизнь по вере не исключает обычного благоразумия и использования соответствующих средств. Уму Христа более соответствует иметь кошелек для хранения денег и бумажник для запасов еды, чем выходить из дома, как это делают некоторые хорошие люди, говоря: «Господь усмотрит». Да, он будет; но это будет благословением вашего здравого смысла и усилий. Что касается трудности, возникающей при предписании купить меч, то наш Господь противоречил бы всему Своему учению, если бы Он здесь повелевал использовать оружие для защиты Своих слуг или продвижения Своего царства. То, что Он не имел в виду мечи в буквальном смысле, ясно видно из Его ответа Апостолам, которые представили грозное вооружение из двух человек.
'Достаточно.' Пары вполне достаточно, чтобы сражаться с Римской империей. Да, на двоих слишком много, как вскоре выяснилось. Это выражение явно представляет собой очень энергичную метафору, соответствующую кошельку и суме. Простой смысл всего этого заключается в том, что мы призваны предоставить необходимые средства обеспечения и защиты, которые Он благословит. Единственный меч, разрешенный Его последователям, — это меч Духа.
ХРИСТОВСКИЙ ИДЕАЛ МОНАРХА
[Сноска: Проповедовал по случаю смерти королевы Виктории.]
«И сказал им: цари языческие имеют власть над ними; и те, кто осуществляет над ними власть, называются благодетелями. 26. Но вы не будьте так: но кто из вас больший, пусть будет, как меньший; и главный, как служащий» (ЛУКА XXII). 25-26.
Были правители Англии, смерть которых была облегчением. Были и другие, кого оплакивали с некоторым прохладным и приличным сожалением. Но никогда еще не было человека, на чье носилки были бы возложены такие благоухающие венки всеобщей любви и скорби, какие были возложены на ее, кого мы еще не научились называть другим именем, кроме того, которое было музыкальным все эти годы - Королева. . Почему любовь ее народа так охватила ее? Несомненно, главным образом потому, что они чувствовали и видели, что идеал правления Христа, изложенный в этих словах нашего текста, был ее идеалом, к осуществлению которого она зашла далеко. Вот секрет ее влияния на свой народ. Вот причина, по которой почти со всего мира пришли дани, и, как хорошо сказано: «Те, кто не любил Англию, любили ее».
Теперь для меня было бы невозможно произнести слова, далекие от той мысли, которая в эти дни наполняет сознание нации. Я ничего не могу добавить к многочисленным красноречивым и справедливым оценкам, которые мы выслушали на прошлой неделе, но я могу обратить ваше внимание на скрытую тайну, которая сформировала и сформировала эту жизнь. И для этого становится кафедрой. Мы, христиане, должны во всё вносить христианский элемент. Мы не должны «печальться, как другие», и не должны восхищаться, как другие. Мы все объединяемся в восхвалении ее, но панегирики, игнорирующие основу тех добродетелей, которые они превозносят, поверхностны и вводят в заблуждение. Прошу вас обратиться к раскрытию тайны народной любви и скорби, подсказанной словами моего текста.
Христос представляет в двух резко контрастирующих образах мировой идеал царя и Свой идеал. Горница была странным местом, а канун Голгофы был еще более странным временем, когда ученики спорили о превосходстве. Господин был поглощен мыслью о Своем Кресте, слуги спорили о своем месте в Его Царстве. Возможно, именно омовение ног вызвало неприличные распри, возникшие между ними, каждый из которых желал передать черновую должность другому. Иисус Христос сделал это Сам; и к этому, пожалуй, относятся трогательные слова, которые Лука дает после текста; «Я среди вас, как служащий», с полотенцем на чреслах Его и тазом в руке.
Мировой идеал короля.
Итак, единственная картина, которую Он рисует для нас здесь, мировой идеал царя, является портретом, достаточно знакомым всем, кто хоть что-то знает об этом древнем общественном порядке, о тиранах и деспотах в Ассирии, Вавилонии. Фараоны и все маленькие цари вокруг Иудеи; мерзкий старый Ирод и его столь же мерзкое потомство были недавними или живыми примерами того, что сказал Учитель, когда Он рисовал «царей язычников». Они «господствуют над ними». Высокомерное превосходство, властное господство, безответственная воля, неуправляемые капризы, абсолютное забвение обязанностей, отсутствие мысли об ответственности - таковы были черты того древнего типа монарха, которому, несмотря на все конституционные ограждения и ограничения, есть достаточно места. для повторения даже в так называемых христианских странах.
И затем, параллельно с этим, появляется еще одна характеристика: «Те, кто пользуется властью над ними, называются «благодетелями». дым тысячи продажных кадильниц лести, опьяняющей и вызывающей головокружение. Царь Египта, живший очень близко ко времени нашего Господа, носил титул «благодетель» — то самое слово, которое здесь используется; даже столько же самых немилостивых государей называли «Ваше Милостивое Величество».
Позиция соблазняет такого типа. И хотя мир перерос это, тем не менее, как я уже сказал, существует достаточно места для возвращения к старой и отжившей форме, если только не вступит более могущественное препятствие, чем знает человеческая природа, чтобы предотвратить это. Древний пророк сокрушался о пастырях Израиля, «которые кормят сами себя», и с негодованием спрашивал: «Разве пастухи не должны пасти овец?» Он имел в виду именно тот же контраст, который подробно прорисован в этих двух картинах, которые мы имеем сейчас перед собой.
Христианская концепция.
«Не будет так». Христианская концепция резко контрастирует с тем типом, о котором я уже говорил, и христианская реализация этой концепции должна быть абсолютной противоположностью. «Больший из вас, пусть будет как младший»; это предполагает скромность и кротость поведения при исполнении самых высоких должностей. «И тот, кто главный, как тот, кто служит»; это выражает деятельность, не эгоистическую и эгоцентричную, но всегда используемую для других. Простые слова Иисуса Христа являются благороднейшим выражением и, как я считаю, мощнейшим импульсом к созданию современного признания, которое, слава богу! с каждым днем становится все более и более очевидным среди нас, что власть означает долг, что возвышение означает обязанность сгибаться, что истинная власть выражается в служении. Мы видим, как эта убежденность растет во всех классах Англии. Те, кто вознесен высоко, сегодня учатся, как никогда раньше, ответственности и обязательствам своего положения. И те, кто находится на низком уровне, начинают применять этот принцип, как никогда раньше, и проверять достоинство высоких, богатых, богатых и благородных, выполняя ими обязанности своего положения. И хотя это предвосхищает то, что я скажу дальше, я не могу не спросить здесь, кто скажет, как пример королевы, когда власть стала службой, укрепил Империю и сделал возможным мирный переход от старого типа власти к новому. ? Хотя в моем тексте это прямо не изложено, но в нем подразумевается еще одна мысль, а именно, что если власть обязывает к служению, то служение дает власть. Тот, кто использует свое влияние, свой авторитет, свои способности, свое имущество не для себя, а для своих братьев, обнаружит, что благодаря своему служению он собрал урожай власти и власти, которые ничто другое никогда не может дать.
Идеал Христа о монархе.
И теперь я могу обратиться, не выходя за пределы кафедры в таком случае, как нынешний, чтобы взглянуть на великую иллюстрацию христианского идеала, которую дала ныне завершившаяся царская жизнь. Я осмелюсь сказать, что без преувеличения и без непочтительности наша Королева могла бы принять за себя заявление Самого Господа по этому поводу: «Я среди вас, как служащий». Она служила своему народу, прилежно исполняя возложенные на нее обязанности. За время напряженного шестидесятитрехлетнего правления она не оставила ни одной задолженности, ничего не упущенного, ничего отложенного, ничего не сделанного. В печали, как и в радости, когда жизнь была молода, и любовь мужа и семейные радости были новы, когда мужа и детей отобрали, и она была старухой, одинокой из-за своего трона, она трудилась, как «когда-либо в глаз великого надсмотрщика». Это было служением ее народу по воле Божьей. Она служила своему народу тем быстрым и искренним сочувствием, которое одинаково разделяло как великие национальные, так и маленькие частные горести. Было ли какое-то кораблекрушение или какой-то шторм, овдовевший смиренным рыбакам в их деревнях? Сочувствие королевы первыми достигло их. Были ли жалюзи опущены в какой-то шахтерской деревне из-за взрыва? Послание королевы должно было принести проблеск света в затемненные дома. Ушло ли какое-то великое имя в литературе или науке? Кто, как не она, был первым, кто осознал утрату и сказал добрые слова признательности? Неужели какой-то бедный пастух умер в долине, где она поселилась в Хайленде? Овдовевшая королева находилась рядом с овдовевшим крестьянином, чтобы делиться и утешать. Слишком хорошо зная горе, она научилась бежать на помощь несчастным. Обладая вдвойне женским даром сочувствия, она не позволила высоте трона заморозить ее поток.
Она еще больше послужила своему народу, дав им почувствовать, что она доверилась им, раскрыв перед ними в дни своего вдовства заветные записи, которые ее счастливое перо написало в минувшие дни ее женитьбы, открыв нам свое сердце в немая просьба о том, чтобы мы могли отдать ей свои сердца. В эти дни бессмысленной роскоши и яростного, чувственного азарта жизни она служила своему народу простотой своих вкусов и привычек. Она служила своему народу чистотой своей жизни и, насколько могла, воздвигая барьер вокруг своего двора, через который не могло пройти ничего грязного. «Тот, кто делает беззаконие, не должен оставаться в моем доме», — сказал древний царь, вступая на трон. И наша королева, в меру своих сил, сказала то же самое; и нахмурился — на этот раз суровый в праведном деле — нечистота в высоких местах. У Уны был лев, и этот протест женской деликатности против пороков современного общества — не последняя из заслуг, за которые мы должны ей быть благодарны.
Напомню вам, что все это терпеливое самоотречение имело корни в христианской вере. Она взяла своего Господа за пример, потому что ее вера связала ее с Ним как со своим Спасителем.
Поэтому она, как никакой другой английский правитель, покорила сердце нации и была любима лучшими мужчинами и женщинами. Никогда еще не было более поразительного подтверждения истины о том, что тот, кто в каком-либо регионе правит, чтобы служить, будет служить, чтобы царствовать.
И теперь, прежде чем я закончу, позвольте мне напомнить вам, что принципы, которые я пытался выразить, охватывают нас в наших различных сферах так же сильно, как и тех, кто может быть более одаренным или более высоким, чем мы сами. Не существует идеала христианского монарха, который не был бы идеалом и христианского крестьянина. То, что является обязанностью высших, в не меньшей степени является обязанностью низших. Для всех нас остается верным, что то, что мы имеем, мы обязаны использовать не для себя, а в знак признания как нашего управления небесами, так и солидарности человечества; использовать для Него, то есть для людей. В этом секрет всякой высокой, благородной, блаженной жизни во веки веков.
И, братья, я, например, от всей души радуюсь растущему сознанию ответственности, которое распространяется сегодня во всех слоях общества, и, слава Богу, за один импульс к тому признанию, которое, как я полагаю, пришло из ныне мирной жизни закрыто, некоторые из вас, без сомнения, обвинят меня в старомодной узости, если я подтвержу свое искреннее убеждение в том, что мы не можем ни на что положиться, чтобы добиться радикального, широко распространенного и постоянного альтруизма – выражаясь современным языком. слово – за исключением силы, проистекающей из мотива, который Сам Иисус Христос выдвинул в этой самой беседе, когда Он сказал: «Я среди вас, как служащий». Вот наш пример, да! и больше, чем наш пример, заключенный в Нем и доступный нам благодаря нашей простой вере в Него. В любви, стремящейся подражать, заключена единственная сила, которая изгонит «я», этого «старого анарха», с его узурпированного места в наших сердцах и воцарит там Иисуса Христа. Ему нужен могучий рычаг, чтобы сбить планету с ее орбиты и заставить ее вращаться вокруг другого солнца; и нет ничего, что избавило бы любого человека, на любом уровне жизни, от власти над собой, кроме подчинения власти Того, Кто, поскольку Он умер, чтобы служить, заслуживает и завоевал высшее право власти и господства. над человеческой жизнью.
Использовать что-либо для себя — значит упустить высшую доброту и испортить себя. Использовать что-либо для Христа и наших братьев — значит найти в этом самую сладкую сладость и полностью благословить себя. Самопоглощение — это саморазрушение; самоотдача – это приобретение себя.
Если мы можем истинно сказать: «Я среди вас, как тот, кто служит», если все наше имущество налагает на нас обязательства и все наши силы налагают на нас обязанности: тогда будь мы князем или крестьянином, богатым или бедным, наделенным многими талантами или с одним лишь одним мы сможем извлечь максимальную выгоду из жизни здесь и перейти к высшей власти, что является более благородным служением в будущем. Будь всем слугой, и все будет твоим; служите Христу и владейте собой — вот уроки той царственной жизни служения. Давайте научимся им! Пусть король пойдет по стопам своей матери и прислушается к «оракулу, которому научила его мать!»
ЛУКА XXII 28 — ОДИНОКИЙ ХРИСТОС
«Вы — пребывшие со Мною в Моих искушениях» (ОТ ЛУКИ, XXII, 28).
Мы удивляемся ученикам, когда читаем о непристойной борьбе за первенство, которая нарушает нежную торжественность Тайной Вечери. Мы считаем их странно несимпатичными и эгоистичными; и так оно и было. Но не будем слишком строги к ним и не будем забывать, что существовала вполне естественная причина тесной связи, обнаруживаемой в Евангелиях между сообщениями нашего Господа о Его страданиях и этим ожесточенным спором о том, кто должен быть величайшим в Королевство. Они смутно понимали, что Он имел в виду, но они понимали то, что Его «страдания» должны были непосредственно предшествовать Его «славе» — и поэтому, в конце концов, не стоит так уж удивляться, если кажущееся их приближение сделало урегулирование своего места в грядущем царстве кажется им весьма насущным вопросом. Вероятно, мы бы тоже так подумали, если бы оказались среди них.
Возможно также, что непосредственным поводом для этого раздора о том, кого следует считать величайшим, который почерпнул из Христа слова нашего текста, могло быть нежелание каждого навредить своему возможному притязанию на превосходство, выполняя задачи слуги в одиночку. скромная еда. Можем ли мы предположить, что один за другим отказывались от раковины и полотенца, при этом бормотанные слова становились все громче и злее: «Это не мое место», - говорит Питер; — ты, Андрей, возьми его — и так оно переходит из рук в руки, пока Хозяин не прекратит ссору и не возьмет его Сам, чтобы омыть им ноги. Затем, когда Он снова сел, Он, возможно, произнес слова, частью которых является наш текст, — в которых Он говорит спорящим ученикам, что является истинным законом чести в Его Царстве, а именно, служением, и указывает на Себя как на отличный пример. С каким акцентом патетический случай омовения ног придает фразу перед нашим текстом: «Я среди вас, как служащий!» За этим раскрытием истинного закона превосходства в Его Царстве в этом и последующих стихах следует заверение, что, несмотря на их борьбу, для них была награда и достойные места, потому что при всем их эгоизме и немощи , они все еще цеплялись за своего Учителя.
Такова первоначальная цель этих слов, и я рискну использовать их для другой. Они дают нам, если я не ошибаюсь, чудесный взгляд на сердце Христа и самое трогательное откровение Его мыслей и переживаний, тем более драгоценное, что оно совершенно случайно и, можно сказать, бессознательно.
I. Итак, посмотрите здесь на искушенного Христа.
В каком-то смысле наш Господь — это Его собственная вечная тема. Он всегда говорит о Себе, поскольку Он всегда представляет нам то, чем Он является, и то, что Он требует от нас. В другом смысле Он почти никогда не говорит о Себе, поскольку глубокое молчание большей частью лежит над Его собственными внутренними переживаниями. Как драгоценно поэтому и насколько глубоко значимо здесь это слово – «в Моих искушениях»! Так Он подвел итог всей Своей жизни. Чтобы ощутить всю силу этих слов, следует помнить, что искушение в пустыне прошло до того, как Его первый ученик присоединился к Нему, и что конфликт в Гефсимании еще не начался, когда были произнесены эти слова. Таким образом, период, к которому они относятся, целиком лежит в этих пределах, включая ни то, ни другое. После первого «Сатана», как мы читаем, «отошел от Него на время». Перед последним мы читаем: «приидет князь мира сего». Пространство между ними, о котором люди склонны думать как о свободном от искушений, — это время, о котором говорит сейчас наш Господь. Время, когда Его последователи «сопутствовали Ему», является для Его сознания временем Его «искушений».
Это не та точка зрения, с которой это представляют евангельские повествования, по той простой причине, что они не являются автобиографиями и что Иисус мало говорил о постоянных нападках, которым Он подвергался. Это не та точка зрения, с которой мы часто об этом думаем. Мы слишком склонны представлять себе искушения Христа как все собранные вместе, как бы свернувшиеся и сгустившиеся на двух концах Его жизни, оставляя пространство между ними свободным. Но мы не сможем понять смысла этой жизни и правильно почувствовать любовь и помощь, исходящие от нее, если не будем думать о ней как о поле постоянных и разнообразных искушений.
Как примечателен выбор выражения! Для неба Его жизнь, оглядываясь назад, представляется не столько в аспекте печали, трудности или боли, сколько в аспекте искушения. Он смотрел на все внешние вещи главным образом с точки зрения их силы помочь или помешать работе Его жизни. Поэтому для нас горе или радость не должны иметь значения сравнительно мало. Зло во зле должно ощущаться как грех, и истинным крестом и бременем жизни должны быть для нас, как для нашего Учителя, призывы, которые Он обращается к нам с просьбой оставить наши задачи и отбросить нашу сыновнюю зависимость и подчинение.
Здесь не место углубляться в острые вопросы, окружающие мысль об искушенном Христе. Как бы они ни были решены, остается тот великий факт, что Его искушения были наиболее реальными и непрерывными. Это не была мнимая битва, которую Он вел. История пустыни — это история самого реального конфликта; и этот конфликт ведется на протяжении всей Его жизни. Правда, следов от него немного. Сражение с обеих сторон велось в мрачном молчании, как иногда люди ведут смертельную борьбу без звука. Но если бы не было другого свидетеля острого конфликта, крика Виктора в конце было бы достаточно. Его последние слова: «Я победил мир» звучат ноткой триумфа и говорят о том, насколько острой была борьба. Это было так долго и тяжело, что Он не может забыть этого даже на небесах и с престола предлагает всем церквям надежду на победу, «как и Я победил». Как на каком-нибудь поле битвы, где исчезли все следы агонии и ярости, где колышутся жатвы, и поют жаворонки там, где текла кровь и люди стонали, так и остается какой-то серый камень, поднятый победителями, и только трофей рассказывает о забытом Борьба, поэтому монументальное слово «Я победил» остается для всех времен свидетельством молчаливого конфликта, продолжавшегося всю жизнь.
Не нам знать, как был искушен безгрешный Христос. Есть глубины вне нашей досягаемости. Мы можем понять, что безгрешное человеческое достоинство не находится вне досягаемости искушения; и это притом, что такой природе искушения должны быть внушены извне, а не представлены изнутри. Желание еды — это просто физическая тяга, но другая личность, чем Его собственная, использует ее, чтобы побудить Сына отказаться от зависимости Своей физической жизни от Бога. Доверие к защите Господа свято и благо, и может быть истинной мудростью и благочестием подвергнуться опасности, полагаясь на нее, когда призывает служба Божья, но насмешливый голос снаружи предполагает, под его покровом, ненужное бегство в опасность. ни по какому требованию совести и без всякого милосердия, которое является не религией, а своеволием. Желание иметь мир для Себя лежало в глубочайшем сердце Господа, но враг Христа и человека, который думал, что мир уже принадлежит Ему, использовал его как повод предложить более гладкий и короткий путь для привлечения всех людей к Нему, чем «Виа Скорби» Креста. Так безгрешный Христос был искушен вначале, и так же безгрешный Христос был искушен в различных формах этих первых искушений на протяжении всей Своей жизни. Путь, по которому Ему предстояло идти, всегда был перед Ним, тень Креста с самого начала падала на Его путь. Боль и скорбь, стыд и оплевание, противоречие грешников с Собой, более легкий путь, для которого требовалось лишь желание стать Его, сморщивание плоти — все это обращалось к Нему, и каждый шаг пути, который Он пройденный нами путь был пройден силой нового посвящения Себя Своей задаче и новой победы над искушением.
Давайте не будем пытаться анализировать. Будем довольствоваться поклонением, глядя на Него. Будем думать об искушенном Христе, чтобы умножились наши представления о Его безгрешности. Это была не неиспытанная и замкнутая добродетель, чистая, потому что никогда не соприкасавшаяся с соблазняющим злом, а воинствующая и победоносная добродетель, способная противостоять в злой день. Подумаем об искушенном Христе, чтобы наши благодарные мысли о том, что Он принес для нас, были теплее и адекватнее, когда мы стоим вдали и взираем на тайну борьбы Его с врагами нашими и Своими. Давайте подумаем об искушенном Христе, чтобы облегчить бремя нашего креста и облегчить перенесение и ведение нашей менее ужасной борьбы. Так Он «пребудет с нами в наших искушениях», и терпение и победа потекут к нам от Него.
II. Посмотрите здесь на одинокого Христа.
Нет более жалкого аспекта в жизни нашего Господа, чем Его глубокое одиночество. Я полагаю, что самым одиноким человеком, который когда-либо жил, был Иисус Христос. Если мы подумаем о фактах Его жизни, мы увидим, как Его ближайшие родственники стояли в стороне от Него, как «не было никого, кого можно было бы хвалить, и очень немногих, кого можно было бы любить»; и как даже в небольшой компании Его друзей не было абсолютно никого, кто бы понимал Его или сочувствовал Ему. Мы много слышим об одиночестве, в котором живут гениальные люди, и о том, что все великие души обязательно одиноки. Это правда, и что одиночество великих людей является одной из компенсаций, проходящих через всю жизнь и делающих участь многих малых более завидной, чем участь немногих великих. «Маленькие холмы радуются вместе со всех сторон», но высоко над их улыбающимися товарищами возвышается альпийская вершина, поднимающаяся в холодный воздух, и хотя ее «всю ночь посещают полчища звезд», она одинока среди тишины и снег. Говорить об одиночестве чистого характера среди зла, как Лот в Содоме, или об одиночестве непостигнутых целей и неразделенных мыслей — кто когда-либо переживал это так остро, как Христос? Эта совершенная чистота, должно быть, пострадала от человеческого греха, как никто другой. Это любящее сердце, жаждущее утешения ответного сердца, должно быть, почувствовало более острый укол безответной любви, чем когда-либо причинявший боль другому. Тот дух, для которого видимые вещи были тенями, а Отец и дом Отца - вездесущими, только реальностью, должен был чувствовать себя отделенным от людей, чья доля была в этой жизни, пропастью, более широкой, чем когда-либо открывавшейся между любыми две другие души, которые разделили вместе человеческую жизнь.
Чем чище и возвышеннее натура, тем острее ее чувствительность, тем изысканнее ее наслаждения и острее ее боли. Чем более любящим и бескорыстным является сердце, тем больше оно стремится к общению и тем сильнее оно страдает от одиночества.
Весьма показательны и трогательны многие моменты евангельской истории, касающиеся этого вопроса. Самое избрание Двенадцати имело своей первой целью, «чтобы они были с Ним», как говорит нам один из евангелистов. Мы знаем, как постоянно Он брал с Собой троих, которые были ближе всего к Нему, и это, конечно, не просто для того, чтобы они могли быть «очевидцами Его величия» на святой горе или Его агонии в Гефсимании, но как имеющие настоящую радость. и сила даже в их товариществе среди тайны славы, как среди власти тьмы. Во всех Евангелиях мы читаем о том, что Он был один лишь дважды, и оба раза для молитвы. И, конечно же, самое тупое ухо может услышать нотку боли в этом пророческом слове: «Придет час, когда вы рассеетесь каждый в свою сторону и оставите Меня одного»; в то время как каждое сердце должно почувствовать жалкий пафос просьбы: «Останьтесь здесь и бодрствуйте со Мной». Даже в этот величайший час Он жаждет человеческого общения, каким бы непонимающим оно ни было, и протягивает Свои руки в великой тьме, чтобы почувствовать прикосновение руки из плоти и крови – и, увы, к бедной, слабой любви! – Он ищет это зря. Несомненно, этот ужас крайнего одиночества является одним из элементов Его страсти, достаточно серьезной и печальной, чтобы ее можно было назвать рядом с другой горечью, излитой в эту чашу, даже несмотря на то, что этой боли было достаточно, чтобы сформировать существенную черту великой пророческой картины: «Я искал кого-нибудь, кого можно было бы пожалеть, но его не было; и для утешителей, но я не нашел ни одного.
Итак, глубокая боль от Его одиночества подразумевается в этих словах нашего текста, которые ставят участие учеников в славе Его престола как результат их верного пребывания с Ним в земной борьбе. Они, и только они, были рядом с Ним, и Он настолько заботится об их общении, что поэтому они разделят Его владычество.
Одинокий Христос сочувствует всем одиноким сердцам. Если когда-нибудь мы почувствуем, что нас неправильно поняли и бросили на самих себя; если когда-нибудь бремя любви наших сердец будет отвергнуто; если наша внешняя жизнь одинока и земля не дает ничего, что могло бы удовлетворить наше стремление к общению; если наши сердца были наполнены близкими людьми, а теперь пусты или наполнены только слезами, давайте подумаем о Нем и скажем: «Но я не одинок». Он жил один, один Он умер, чтобы ни одно сердце больше не могло быть одиноким. «Не могли бы вы бодрствовать со Мной?» был Его мягкий упрек в Гефсимании. «Вот, Я всегда с вами», — это Его могущественное обещание с престола. На каждом этапе жизни мы можем иметь Его товарищем, другом, более близким, чем все остальные, ближе к нам, чем мы сами, если можно так сказать, — и в долине смертной тени нам не нужно бояться никакого зла, ибо Он будет с нами.
III. Посмотрите здесь на благодарного Христа.
Я почти не решаюсь использовать это слово, но кажется, что в этом выражении и в связи с ним чувствуется отчетливая нотка благодарности. И нам не нужно этому удивляться, если мы правильно это понимаем. В этом нет ничего, что противоречило бы характеру нашего Господа и Его отношениям с Его учениками. Помните ли вы еще один случай, когда кажется, будто слышишь тот же тон, а именно, в заметной теплоте, с которой Он признает прекрасное служение Марии, разбившей о Его голову благоуханный ларец из нарда?
Всякая истинная любовь рада, когда ее встречают, рада отдавать и рада получать. Разве не было радостью для небес, когда служанки прислуживали мне? Разве Он не поблагодарил бы их за то, что они служили Ему из любви? Я думаю, да. И если кто споткнется о слово «благодарный», применённое к Нему, то мы не заботимся о слове, пока видно, что сердце Его радовалось любящим друзьям и что Он признавал в их обществе служение любви.
Обратите также внимание на любящую оценку того, что сделали эти ученики. Их общение в лучшем случае было достаточно несовершенным. Они оказали Ему лишь слепую привязанность, наполненную большим эгоизмом. Через час или два они все оставили бы Его и убежали. Он знал все, чего им не хватало, и то трусливое одиночество, которое было так близко. Но Он не может сказать обо всем этом ни слова. Он не считает ревностно недостатки нашей работы и не отвергает ее, потому что она неполна. Итак, здесь ясно изложена великая истина: там, где есть любящее сердце, там и приемлемое служение. Возможно, что наши бедные, несовершенные дела будут благоуханием приятным, приятным, благоугодным Ему. Кто из нас, отец, не рад подаркам своих детей, хотя бы они были куплены на его собственные деньги и от них мало пользы? Они означают любовь, поэтому они драгоценны. И Христос подобным же образом с радостью принимает то, что мы приносим, даже если это любовь, охлажденная эгоизмом, и вера, сломленная сомнением, — покорность, перечеркнутая своеволием. Живым сердцем приемлемого служения учеников была их любовь, гораздо менее разумная и искренняя, чем наша. Они присоединились к своему Господу, хотя и лишь с частичным сочувствием и знанием, в Его искушениях. Возможно, мы приобщимся к небесам теснее и вернее, чем они были при Его земной жизни. Союз с Ним здесь — это союз с Ним в будущем. Если мы пребудем в Нем среди явлений и теней земных, Он продолжит с нами в наших искушениях, и таким образом общение, начатое на земле, будет завершено на небесах, «если будет так, что мы страдаем с Ним, чтобы и нам быть прославлены вместе».

Лука XXII. 32. ВЕЛИКОЕ ПАДЕНИЕ И ВЕЛИКОЕ ВОССТАНОВЛЕНИЕ
«Но я молился за тебя, чтобы вера твоя не ослабела; и когда ты обратишься, укрепи братьев твоих». — Лука XXII. 32.
Наш Господь только что произнес слова большой и сердечной похвалы стойкости, с которой Его друзья продолжали с Ним в Его искушениях, и именно контраст между этим постоянством и предвидением трусливого оставления Апостола стал причиной внезапного переход к этому торжественному обращению к нему, которое указывает на то, как предсказание огорчило сердце Христа. Он не позволяет предвидению дезертирства Петра охладить Его похвалу прошлой верности Петра как одного из Двенадцати. Он не позволяет воспоминанию о верности Петра изменить Его упрек за намеренное и будущее оставление Петра. Он обращается к нему со значительным и настойчивым повторением старого имени Симон, которое предполагает слабость, неосвященную и лишенную помощи: «Симон, Симон, сатана возжелал завладеть тобой, чтобы посеять тебя, как пшеницу». Дан проблеск, приподнят угол завесы, в темную область, в которой вера не должна отказываться различить столько света, сколько дал Христос, потому что суеверие так часто воображало, что оно видит то, что ему только снилось. Но исходя из этого, мне кажется, что слова перед нами наводят на троичную мысль о Заступнике за искушенные души; о последующем повторном просветлении затменной веры; и о более широком служении, для которого дисциплина падения и восстановления подходит тому, кто падает. Позвольте мне сказать пару слов о каждой из этих мыслей.
I. У нас есть Ходатай за искушенные души.
Обратите внимание на величественное «но», с которого начинается мой текст: «Сатана возжелал завладеть тобой, чтобы посеять тебя, как пшеницу, но Я молился за тебя». Таким образом, Он представляет Себя как Противник, уверенный и победоносный Противник любой таинственной, злобной силы, которая может лежать за пределами чувств, и Он говорит: «Моя молитва втыкает крючок в нос левиафана, и злонамеренное желание просеять Чтобы исчезла не плевела, а пшеница, под Моей молитвой все превращается в ничто».
Обратите внимание на различение ходатайства. Он «возжелал иметь тебя» — это множественное число; «Я молился за тебя» — это единственное число. Человек, которому грозила наибольшая опасность, был человеком, наиболее близким сердцу небес, и главным образом объектом заступничества Христа. Так всегда: нежнейшее из Его слов, самое сладкое из Его утешений, самая сильная из Его помощи, самая молящая и настойчивая из Его просьб, самые могущественные дары Его благодати даются самым слабым, самым нуждающимся, людям. и женщины в большинстве скорбей, стрессов и опасностей, и те, кто больше всего хочет Его, всегда имеют Его ближе всего. Чем гуще тьма, тем ярче Его свет; чем мрачнее наша жизнь, тем богаче Его присутствие; чем более одиноки мы, тем больше дары Его общения. Наша нужда – это мера Его молитвы. «Сатана пожелал завладеть тобой, но ты, Петр, стоишь в самом центре опасности, и поэтому на тебе также сосредоточены лучи Моей любви и заботы». Будьте уверены, дорогие друзья, что для нас это всегда так, и что когда вы больше всего хотите Христа, Христос больше всего для вас.
Тогда мне нет необходимости подробно касаться этой великой темы, о которой никто из нас не может говорить адекватно или с полным пониманием, а именно. Господь наш Заступник за нас во всех наших немощах и нуждах. Мы верим в Его постоянную человечность, мы верим, что Он молился на земле, мы верим, что Он молится на небесах. Его молитва — это не просто произнесение слов: это представление факта, постоянное представление Бесконечному Божественному Разуму, так сказать, Его великого дела жертвоприношения, как условия, которое определяет, и канала, по которому течет дар поддерживающей благодати от Самого Бога. И поэтому мы можем быть уверены, что когда бы ни случались с кем-либо из нас испытания, трудности, конфликты, искушения, они известны нашему Брату на небесах, и чем сильнее грозящие нам бури, тем теснее Он окутывает нас Своей защитой. Мы имеем Ходатая и Ходатая перед Престолом; Его молитва всегда услышана. О, братья! насколько иной была бы наша выносливость, если бы мы живо верили, что Христос молится за нас! Если бы мы осознали это, как это смягчило бы остроту печали и притупило бы остроту искушения! О вера, которая разорвет небеса и поднимется над видимым и временным, и узрит вечный порядок вселенной, центральный Престол и одесную Бога, Заступника для всех, кто любит и доверяет Ему!
II. Обратите внимание еще раз на последующее повторное просветление затменной веры.
«Я молился за тебя, чтобы вера твоя не ослабела». Это не удалось? Если мы посмотрим только на отрицание Петра, мы должны ответить: Да. Если мы посмотрим на всю будущую жизнь Апостола, то ответим: нет. Затмение не есть угасание; минутная неправда своих глубочайших убеждений не есть уничтожение этих убеждений. Молитва Христова никогда не бывает напрасной, и молитва Христова была услышана именно потому, что Петр, хотя и упал, не лежал в грязи, а снова поднялся на ноги и с горьким плачем и многими муками стыда боролся вперед, с непобедимой надеждой. , на пути, с которого он на мгновение сбился. Лучше один такой великий порыв, природу которого невозможно ошибиться, чем то, что из года в год делают многие исповедующие христианство, выставляя напоказ благочестие и воображая себя учениками, хотя все это время они являются отступниками и отступниками. Шансов на выздоровление хорошего человека, впавшего в какой-то грех, «грубый, как гора, открытый, ощутимый», больше, чем на выздоровление тех, кто позволяет своей религии вытекать из них каплями и никогда знайте, что их вены пусты, пока сердце совсем не перестанет биться.
Итак, здесь у нас есть два важных урока, из которых мы можем черпать силы, преподанные нам этим затемнением и новым освещением затменной веры. Во-первых, самая искренняя любовь, самое истинное желание следовать за Иисусом, самая твердая вера могут быть побеждены, и весь образ жизни на какое-то время окажется в противоречии. Слава богу, существует огромная разница между поведением, несовместимым с христианством, и поведением, несовместимым с христианством. Возможно, опасно слишком широко применять это различие в оценке самих себя; крайне важно всегда применять его при осуждении наших собратьев. Но если правда, что Петр имел в виду до самой глубины своего сердца все то, что он сказал, когда сказал: «Я положу душу мою за Тебя», тогда как уже через несколько часов после этого печальное пророчество Господа нашего исполнилось — «Трижды отречешься от Меня!» — воспользуемся уроком, правда, не для того, чтобы умерить свой ужас перед грехом, но, с одной стороны, чтобы подстричь гребень нашей собственной самоуверенности, а с другой руку, чтобы судить со всем милосердием и нежностью ошибки наших братьев. «Не превозносись, но бойся», и когда мы посмотрим на черную пропасть, в которую упал Петр телесно, давайте воскликнем: «Поддержи меня, и я буду в безопасности».
Другой урок заключается в том, что самое глубокое падение можно преодолеть. Наш Господь в словах нашего текста не пророчествует определенно о том, что Он впоследствии провозглашает простыми словами, о падении Петра, но Он подразумевает это, когда говорит: «когда ты обратишься» — или, как это читается в Пересмотренной версии, гораздо больше. точнее: «Когда ты снова обратишься, укрепи братьев твоих». Затем лицо Апостола на какое-то время было повернуто не в ту сторону, и ему нужно было повернуться лицом вправо, чтобы возобновить старое направление своей жизни. Он вернулся по двум причинам: одна потому, что Христос молился за него, а другая потому, что он «обратился». Ибо единственный путь назад лежит через долину плача и темную дорогу покаяния; и всякий, кто отрекся от Петра или, по крайней мере, пресмыкался перед Петром, или, возможно, пресмыкался гораздо больше, чем Петр, «отвергнув Господа, искупившего его», живя так, как будто Он не был его Господом, никогда больше не вернется в то место, где Петр снова выиграл для себя, а той дорогой, по которой пошел Петр. «Господь обратился и взглянул на него», и лицо Христа, с любовью, скорбью и упреком, научило его греху и склонило его сердце, «и он вышел и горько заплакал».
Петр и Иуда оба «вышли»; один «вышел и повесился», потому что его убежденность в своем грехе не сопровождалась верой в любовь Учителя, и его покаяние было лишь раскаянием; а другой «вышел и горько заплакал» и вернулся с чистым сердцем. И в утро Воскресения он был готов к вести: «Пойди, скажи ученикам Его и Петру, что Он идет впереди тебя в Галилею». И Господь явился ему в этом разговоре, о существовании которого было известно, хотя подробности были неизвестны остальным; и когда «Он явился Кифе», изрек свое полное прощение. Для всех странников есть дорога назад.
III. Последняя мысль заключается в том, какую большую услугу сослужит такой опыт тому, кто падает.
«Укрепи своих братьев, когда однажды обратишься снова». Мне нет нужды напоминать вам, как благородно исполнил эту заповедь Апостол. Сатана желал завладеть им, чтобы посеять его, как пшеницу; но сатана просеивал для того, чтобы избавиться от пшеницы и собрать солому. Его злоба косвенно произвела эффект, противоположный его цели, и достигла того же результата, которого стремится добиться веяние Христа, а именно: оно избавило от плевел и сохранило пшеницу. Из него отсеяли тщеславие Петра, отсеяли его самоуверенность, отсеяли из него его опрометчивую самонадеянность, отсеяли из него порывистую готовность ляпнуть первую мысль, пришедшую ему в голову, и таким образом его ненадежность и изменчивость были в значительной степени отсеяны из него, и он стал тем, кем, по словам Христа, он имел в себе задатки бытия, — «Кифой, скалой», или, как сказал апостол Павел, который никогда не пренебрегал хвалить других, человек, «похожий на колонну». Он «укрепил своих братьев», и для многих поколений история Апостола, который отрекся от Господа, которого он любил, служила утешением. Скольким искушенным душам, и душам, которые поддались искушению, и душам, которые, поддавшись, начинают снова нащупывать путь назад, из своих пошлых наслаждений и пресыщенных сладостей, и обнаруживают, что есть пустыня, которую нужно пройти, прежде чем они смогут снова достичь того места, где они стояли раньше, подала ли эта история надежду, поскольку она будет служить до самого конца! Они говорят нам, что сломанная кость становится сильнее в месте соединения, когда она заживает и снова растет, чем когда-либо прежде. И вполне может быть, что вера, пережившая падение и восстановление, научилась глубине неуверенности в себе, твердости уверенности в Господе, теплоте благодарной любви, которую иначе она никогда бы не испытала.
Апостол, о котором мы говорим, по-видимому, сохранил в своем уме и памяти неизгладимое впечатление от этого горького опыта, и в своем письме, когда он был стариком, и все прошлое было далеко, он пишет много слов, звучащих как отголоски и воспоминания о нем. В последней главе его послания, где он говорит о себе как о свидетеле страданий Христовых, есть ряд стихов, которые как бы указывают на то, что произошло в горнице. «Вы, младшие, подчиняйтесь старшему». Тогда Иисус Христос сказал: «Кто из вас больший, да будет как младший». Петр говорит: «Облекитесь в смирение»; он помнит, как Христос обернул Себя полотенцем, опоясался и взял таз. Он говорит: «Бог гордым противится», и он вспоминает, как гордился он своим хвастовством: «Хотя все должны… но я не буду», и как низко он пал, потому что был «достаточно глуп», чтобы «полагаться на его собственное сердце». «Будьте трезвы, будьте бдительны; потому что противник твой диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить: кому противостань, твердая в вере». «Бог всякой благодати укрепит, укрепит и укрепит вас». Таким образом он укрепил своих братьев, когда напоминал им об искушении, которому он сам так позорно поддался, и когда он отсылал их со всей их силой к источнику всего этого, а именно к Богу в Господе.
Лука XXII. 39-53— ГЕФСИМАНИЯ
«И вышел Он и пошел, как обычно, на гору Елеонскую; и ученики Его также последовали за Ним. 40. И когда Он был на том месте, Он сказал им: Молитесь, чтобы вы не впали в искушение. 41. И отошел Он от них около камня, и преклонил колени, и помолился, 42. говоря: Отец, если хочешь, отними от Меня чашу сию; однако не Моя воля, но Твоя да будет. 43. И явился Ему с неба Ангел, укрепляя Его. 44. И, находясь в агонии, Он прилежнее молился: и пот Его был, как большие капли крови, падающие на землю. 45. И когда Он встал от молитвы и пришёл к Своим ученикам, Он нашел их спящими от печали. 46. И сказал им: что вы спите? встаньте и помолитесь, чтобы не впасть вам в искушение. 47. И пока Он еще говорил, увидел народ, и тот, кого звали Иуда, один из двенадцати, шел перед ними и приблизился к Иисусу, чтобы поцеловать Его. 48. Но Иисус сказал ему: Иуда! целованием ли ты предаешь Сына Человеческого? 49. Когда окружавшие Его увидели, что последует, они сказали Ему: Господи, не поразим ли мы мечом? 50. И один из них ударил слугу первосвященника и отрезал ему правое ухо. 51. И Иисус сказал в ответ: терпите до сих пор. И Он коснулся уха его и исцелил его. 52. Тогда Иисус сказал первосвященникам и начальникам храма и старейшинам, пришедшим к Нему: неужели вы выйдете, как на вора, с мечами и кольями? 53. Когда Я каждый день был с вами в храме, вы не простирали на Меня рук; но вот ваш час и власть тьмы» (Лк. XXII). 39-53.
«Сними обувь с ног твоих». Здесь неуместен холодный анализ, где отчасти раскрывается глубочайшая глубина скорбей Спасителя, и мы видим, как Он склоняет Свою главу перед волнами и валами, нахлынувшими на Него ради нас. Повествование Луки очень сжато, но содержит некоторые специфические моменты. Оно распадается на две части — торжественную сцену агонии и обстоятельства ареста.
I. Мы с благоговейным трепетом и благодарностью взираем на ту душепокоряющую картину мучительного и покорного Христа, которую кратко рисует Лука. Подумайте о контрасте между веселым весельем города, где проводятся праздники, и печалью маленькой компании, которая пересекла Кедрон и прошла под сенью оливковых деревьев в залитый лунным светом сад. Иисусу нужны были там спутники; но еще больше Он нуждался в уединении. Итак, Он «отделился от них»; но один только Лука говорит нам, насколько коротким было это расстояние — «как будто на расстоянии броска камня» и достаточно близким, чтобы ученики могли что-то увидеть и услышать перед сном.
Это цепляние за Его смиренных друзей и отделение от них дает чудесное представление об опустошении Христа в то время. И как прекрасна Его забота о них, даже в тот высочайший час, который приводит к дважды сказанному в начале и конце Его собственных молитв наставлению, чтобы они молились не о Нем, но о себе. Он никогда не просит людей молиться, но Он молится ради их любви. Он думает о Своих страданиях как об искушении для учеников и на мгновение забывает о Своем собственном бремени, указывая им, как нести свое бремя. Разве когда-нибудь самозабвенная любовь сияла более славно во тьме печали?
Лука опускает тройное удаление и возвращение, но отмечает три вещи: молитву, явление ангела и физические последствия агонии. Все самое необходимое сохранилось в его аккаунте. Эта молитва воистину является «молитвой Господней» и совершенным образцом для нас. Обратите внимание на понимание Божьего отцовства, которое одновременно является призывом и подчинением. Так и всякая молитва должна начинаться с мысли, во всяком случае, со словом «Отче» или без него. Отметьте желание, чтобы «эта чаша» прошла. Выражение показывает, насколько ярко предстали перед оком Христа предстоящие страдания. Острейшие боли ожидания, составляющие столь большую часть многих скорбей, ощущались Им. Он уклонялся от Своих страданий. Неужели Он поэтому поколебался в Своем желании и решимости вынести Крест? Тысячу раз нет! Его воля никогда не колебалась, но сохраняла превосходство над естественным сопротивлением Его человеческой природы от боли и смерти. Если бы Он не чувствовал Крест как страх, это не было бы жертвой. Если бы Он позволил страху проникнуть в Свою волю, Он не был бы Спасителем. Но теперь Он идет перед нами по пути, который каждый должен пройти в своей степени, и принимает боль, чтобы Он мог совершить Свою работу.
Это принятие божественной воли — это не просто «Если должно быть так, пусть будет так», как это могло бы быть. Но Он получает в Своей молитве истинный ответ, ибо Его воля полностью совпадает с волей Отца, и «Мое» — это «Твое». Такое соответствие нашей воли Божией есть высшее благословение молитвы и истинное избавление. Чаша принятая сладка; и хотя плоть может сжаться, внутреннее «я» соглашается и, соглашаясь на боль, побеждает ее.
Только Лука рассказывает об ангеле-служителе; и, по мнению некоторых авторитетов, сорок третий и сорок четвёртый стихи являются ложными. Но, принимая их за подлинные, чему учит нас ангельский облик? Это трогательно напоминает полное физическое изнеможение Иисуса. Чувственная религия высказалась на этом оскорбительно, но давайте не будем бросаться в противоположную крайность и игнорировать это. Оно учит нас, что человечность Иисуса нуждалась в общении с божественной помощью так же, как и мы. Трудность гармонизации этой истины с Его божественной природой, вероятно, была причиной отсутствия этого стиха в некоторых рукописях. Оно учит истинному ответу на Его молитву, как это часто бывает и на нашу; а именно, сила выдерживать нагрузку, а не снимать ее. Примечательно, что возобновление торжественной «агонии» и более интенсивная искренность молитвы следуют за усилением ангела.
Возросшая сила усилила конфликт чувств, а возобновившийся и усилившийся конфликт усилил искренность молитвы. Завоеванное спокойствие снова было нарушено, и потребовалось новое обращение к его источнику. Мы почтительно стоим вдали и спрашиваем, не слишком любопытно, что это такое, что так тяжело падает на землю и блестит красным и мокрым в лунном свете. Но непреодолимо возникает вопрос: зачем вся эта агония опасений? Если бы Иисус Христос был всего лишь лицом к лицу со смертью, какой она представляется всем людям, то Его отстранение было бы намного ниже того настроения, с которым многие люди стояли перед эшафотом и огнем. Мы едва ли сможем сохранить Его характер для восхищения, если не увидим в агонии Гефсимании чего-то гораздо большего, чем страх перед насильственной смертью, и не поймем, как там Господь заставил ответить на Себя беззакония всех нас. Если бремя, сокрушившее Его таким образом, было всего лишь общим бременем, возложенным на плечи всех людей, Он проявляет немужской ужас. Если бы это была черная масса грехов мира, мы могли бы понять агонию и радоваться, думая, что наши грехи были там.
II. Арест. На первый план выдвигаются три момента: знак предателя, сопротивление учеников, обличение врагов, и в каждом из них в центре внимания находятся слова нашего Господа. Внезапный вторжение толпы графически представлено. Суматоха нарушила тишину сада, но принесла еще больший покой небесному сердцу; ибо в то время как ожидание волновало, реальность была встречена спокойствием. Блаженны, кто может беспрепятственно противостоять злу, предвидение которого потрясло их души! Только те, кто молится, как Иисус под маслинами, могут выйти из своей тени, как это сделал Он, навстречу врагу.
Первый из трех эпизодов ареста выдвигает на первый план кроткое терпение, достоинство, спокойствие и усилия Христа, даже в этот величайший момент, чтобы пробудить дремлющую совесть и спасти предателя от самого себя. Иуда, вероятно, не имел целью своим поцелуем ничего другого, кроме как показать толпе их пленника; но он, должно быть, глубоко зашел в бесчувствии, прежде чем смог зафиксировать такой знак. Это был знак дружбы и ученичества, и, несомненно, это было принято среди учеников, хотя мы никогда не слышим, чтобы какие-либо губы прикасались к Иисусу, кроме губ кающейся женщины, которые лежали у Его ног, и губ предателя. Худшее лицемерие — это то, которое не осознает своей подлости.
Каждое слово ответа Христа на постыдное лобзание — это острое копье, ударяемое спокойной и необиженной рукой прямо в ожесточенную совесть. В обращении к Нему по имени присутствует задумчивая нежность и воспоминание о былом доверии. Порядок слов в оригинале подчеркивает поцелуй, как если бы Иисус сказал: «Это тот знак, который ты выбрал?» Неужели ничто другое не может вам помочь? Неужели ты настолько мертв для всех чувств, что можешь поцеловать и предать? Сын Человеческий в последний раз освещает Иуде то величие и святость, на которые он поднимал свою руку. — Ты предаешь? которое в греческом языке идет последним, стремится напугать, выразив простыми словами вину, и таким образом разорвать завесу изощренности, под которой предатель скрывал от себя свой поступок. Так Христос до конца стремится уберечь его от гибели и с кротким терпением не возмущается унижением, но с величественным спокойствием представляет несчастному человеку безобразие его поступка. Терпеливый Христос и сейчас такой же, как и тогда, и отвечает на всякую нашу измену мольбой, которая желает показать нам, насколько она черна, не потому, что Он гневается, а потому, что Он хочет заставить нас отвернуться от нее. Увы, Его увещевания так часто падают на сердца, столь же привязанные к своему греху, как и сердце Иуды!
Необдуманное сопротивление ученика зафиксировано главным образом ради слов и дел Христа. Как говорит нам Иоанн, анонимным мечником был Петр, а анонимной жертвой — Малх. Без сомнения, он принес из верхней комнаты один из двух мечей и в внезапном порыве гнева и опрометчивости ударил ближайшего к нему человека, не учитывая фатальных для них последствий, которые могли за этим последовать. Петр умел обращаться с сетями лучше, чем с мечами, и в спешке и в темноте промахнулся по голове, успев лишь отсечь бедному рабу ухо. Когда Церковь берет в руки меч, это обычно показывает, что она не умеет им владеть и зачастую поражает не того человека. Здесь Христос говорит Петру и нам в Своем слове, каково истинное оружие Его слуг, и осуждает всякое вооруженное сопротивление злу. «Стерпите до сих пор» — это приказ противостоять насилию только кротким терпением, которое в конечном итоге побеждает, так же верно, как терпеливый солнечный свет растапливает толстый лед, который все еще остается льдом, когда его ударяют молотком.
Если «до сих пор» в отношении Его собственного захвата и распятия надлежало «терпеть», то где может быть зафиксирован переломный момент терпения и непротивления? Конечно, любой другой случай насилия и несправедливости лежит далеко по эту сторону от этого. Заключенный залечивает рану. Чудесное свидетельство о том, что не неспособность спасти Себя, а готовность быть взятым отдали Его в руки пленителей! Благословенное доказательство того, что Он щедро одаривает Своих врагов и что Его радость – исцелять все раны и останавливать каждое кровоточащее сердце!
Последний случай здесь — это пронзительный упрек Христа, адресованный не бедным, невежественным орудиям, а главным инициаторам заговора, которые пришли злорадствовать по поводу его успеха. Он утверждает Свою невиновность и намекает на нелепую неспособность «мечей и посохов» схватить Его. Он не «грабитель», и их оружие бессильно, если Он не пожелает. Он вспоминает о Своем непрерывном учении в Храме, как бы для того, чтобы уличить их в малодушии и, быть может, чтобы напомнить о Своих тамошних словах. И затем, с тем же возвышенным и странным величием спокойной покорности, которым отмечены все Его последние часы, Он открывает этим яростным гонителям истинный характер их поступков. Страдания Иисуса были местом встречи трёх миров — земли, черта и рая. «Это твой час». Но это был также час сатаны, «час» Христа и Бога. Человеческие страсти, разгоревшиеся изнутри, использовались для осуществления Божьего замысла; и Крест является одновременно продуктом человеческого неверия, дьявольской ненависти и божественного милосердия. Его страдания были «силой тьмы».
Отметьте в этом выражении сознание Христа, что Он есть свет, и вражду к Нему тьму. Отметьте также Его кроткую покорность, когда Он склонил Свою главу, чтобы позволить черному потоку излиться на Него. Обратите внимание, что Христос клеймит враждебность к Нему как высшую точку греха, решающий пример тьмы человека, худшее, что когда-либо совершалось. Обратите внимание на уверенность, которая воодушевляла Его, что затмение длилось всего «час». Победа тьмы была краткой и привела к вечному торжеству Света. Умирая, Он есть смерть смерти. Этот Иона наносит смертельные раны чудовищу, в пасти которого Он пролежал три дня. Сила тьмы была разбита на атомы в момент своего величайшего триумфа, как волна, которая разбивается в брызги, поднимаясь на высоком гребне и бросаясь на скалу.
Лука XXII. 53. КРЕСТ ПОБЕДА И ПОРАЖЕНИЕ ТЬМЫ
«Это твой час и сила тьмы». — Лука XXII. 53.
Темнота была подходящим временем для столь мрачного поступка. Поверхностный смысл этих патетических и далеко идущих слов нашего Господа в саду Своим пленителям состоит в том, чтобы указать на соответствие между временем года и действием. Как Он только что сказал: «Он каждый день был с ними в храме», но в полдень они не возложили на Него рук. В полночь они нашли подходящий час. Но слова идут гораздо глубже, чем аллюзивный символизм такого рода. Глядя на них как на дающих нам возможность немного заглянуть в мысли и чувства Христа, мы едва ли можем не проследить в них очень ясное сознание того, что Он был Светом и что всякое противодействие Ему было делом тьмы в выдающемся и особенном смысл. Но хотя это незамутненное сознание, которое ни один простой человек не мог бы осмелиться столь безоговорочно утверждать, проявляется в словах, в них также, на мой слух, звучит тон величественного смирения, как если бы Он сказал: «Вот!» делай самое худшее! и склонил главу Свою, как мог бы сделать человек, стоя по грудь в море, чтобы волна могла накатиться на Него. И есть в них также содрогание от ужаса от нахлынувшего на Него черного прилива, перед которым Он склоняет Свою голову.
Но хотя они столь трогательны и значительны в своем указании на чувства нашего Господа, я думаю, что они имеют еще более широкий и глубокий смысл, если мы над ними поразмыслим; поскольку они открывают перед нами некоторые стороны Его страданий и в первую очередь Его Креста, которые всем нам подобает принять близко к сердцу. И именно на них я хочу на несколько минут обратить ваше внимание.
I. Итак, я вижу в них, во-первых, великую мысль, что Крест Иисуса Христа является центром и местом встречи энергий трех миров.
«Это твой час». Теперь наш Господь обычно говорит о Своих страданиях и о других моментах Своей жизни как о «Моем часе», под которым Он, конечно, подразумевает время, назначенное Ему небесами для совершения назначенного дела. И эта идея явно связана с использованием здесь этого слова. Но, с другой стороны, здесь делается ударение на слове «ваш», и тем самым этот час обозначается как время, в течение которого они могут делать то, что хотят. Это была их возможность или, как мы говорим на просторечии, теперь было их время, когда они могли беспрепятственно осуществить свои цели.
Итак, нам дается мысль о Его страстях и смерти как о самом выдающемся и ужасном примере того, как люди остались без контроля, чтобы творить все, что было в их злых сердцах, и осуществлять свои самые черные цели.
Но, с другой стороны, с этим словосочетанием связана идея, о которой я уже говорил; и «это их час» не только в том смысле, что это была их возможность, но также и в том смысле, что это был час, назначенный небесами и назначенный им для совершения того, к чему их побуждали беспрепятственные злые страсти. И таким образом мы оказываемся лицом к лицу с самым выдающимся примером той великой загадки, которая пронизывает всю жизнь, — как Бог осуществляет Свои высокие замыслы посредством ответственных деятелей, «вызывая гнев людей на славу Себя» и препоясывая Себя. с остатком.
И это еще не все. Следующие слова моего текста привносят третий набор сил в действии. «Это ваш час» позволяет нам увидеть человека, возвышающегося над бездной небес, «и сила тьмы» позволяет нам увидеть глубокие и ужасные силы, которые действуют внизу и устремляются вверх в человечество, и открывают подземные вулканы. Я не говорю, что здесь имеется какое-либо указание на личного Антагониста добра, в котором сосредоточены эти темные тенденции, но имеется отчетливое указание на «тьму» в целом, своего рода органическое целое, которое действует на людей. . Даже когда они считают себя самыми свободными и осуществляют свои злые замыслы, они всего лишь рабы импульсов, исходящих прямо из темного царства. Если мне будет позволено на мгновение отвлечься от непосредственной цели моей проповеди, я молю вас рассмотреть этот торжественный аспект нашей жизни, пленку между двумя небесными сводами, подобную земле с водами наверху и водами внизу. С одной стороны, он открыт и проницаем для небесных влияний и сформирован всеобъемлющей и суверенной волей, а с другой стороны, он весь пронизан снизу и открыт для восстаний зла, прямо из бездонной ямы.
Но если мы обратимся к более непосредственной цели этих слов, задумаемся на мгновение о торжественном и чудесном аспекте, который принимает Крест Христов, созерцаемый таким образом. На нем сосредотачивают свои энергии три мира — небо, земля и ад. Если смотреть с одной стороны, все это сияет и славно, как трансцендентное проявление божественной любви, сладости, жертвенности, праведности и нежности. Но солнечный свет, играющий на нем, смещается и проходит, и, если посмотреть на него с другой точки зрения, он окутывается чернотой, как самое ужасное проявление безудержного антагонизма человека по отношению к добру. И, если посмотреть с другой стороны, оно принимает еще более зловещий вид как последний удар, который царство тьмы пыталось нанести в защиту своего древнего и одинокого правления. Итак, земля, небо, черт возьми, Бог, который действует через злые страсти человека, и все же не оправдывает их, хотя и использует их для возвышенной цели; человек злой и мнит себя свободным; и царство тьмы, использующее его как своего раба, — все они участвуют в этом кресте, который, таким образом, является результатом таких диаметрально противоположных сил.
Божественное правление, которое достигло своих самых благотворных целей через необузданный антагонизм грешных людей и сделало даже темные замыслы царства тьмы подчиненными распространению света, действует всегда одним и тем же образом. И антагонизм, и послушание достигают своих целей. Давайте научимся преклоняться перед всеобъемлющим Провидением, в великий план которого включены оба. Давайте не будем смущать себя попыткой разъяснить нашему разуму гармонию двух несомненных фактов — свободы человека и суверенитета Бога. Нам достаточно помнить, что грех все равно остается, хотя результат может совпадать с божественной целью, ибо грех заключается в мотиве, который является нашим, а не в непреднамеренном результате, который является Божьим. Достаточно для того, чтобы мы осознали огромную торжественность жизни, которую мы проживаем, со всеми сладкими небесными влияниями, ниспадающими на них сверху, и всеми серными внушениями, поднимающимися в них из огней внизу, и позаботились о том, чтобы наши сердца оставались открытыми для один и быстро закрылся от другого.
«Это ваш час» — время, когда вы чувствуете себя свободными, но в то же время являетесь орудием в руках Бога, а также орудием в когтях зла.
II. Более того, мой текст приводит нас к мысли о том, что
Крест – это высшая точка человеческого греха.
«Это сила тьмы» — образец того, что она может и может сделать. Странно думать, что среди всего черного каталога злых дел, совершенных в этом мире с самого начала, есть одно самое худшее, и именно это! Не то чтобы деятели были «грешниками паче всех людей»: ибо это вопрос знания и мотивов, но то, что поступок сам по себе был худшим из всего, что когда-либо делал человек. Конечно, я считаю само собой разумеющимся веру в то, что Иисус Христос — Сын Божий; что Он пришел с небес, что Он прожил жизнь совершенной чистоты и красоты и что Он умер на Кресте, как говорит нам Евангелие. И, принимая все это как должное, разве не правда, что Его отвержение, Его осуждение и Его смерть проливают самый ужасный и торжественный свет на то, что бедное человечество предоставило себе и поддалось внушениям и импульсам царства тьмы? , когда он вступает в контакт со Светом?
Это величайший решающий пример неспособности среднего человека созерцать духовную красоту и возвышенность характера. Люди сокрушаются о слепоте окрепших душ к природной красоте, к искусству, к высокому мышлению и т. д.; но все это, как бы трагично они ни были, ничто по сравнению с тем ошеломляющим фактом, что совершенная праведность, и совершенная нежность, и идеальная красота характера ходили по миру тридцать три года, и что все мудрые и религиозные люди, попадавшиеся ему на глаза, Он думал, что лучшее, что они могут сделать, — это распять Его. Так было всегда со дней Каина и Авеля. Как спрашивает апостол Иоанн: «Зачем убил его?» По очень веской причине: «Потому что дела его были злы, а дела брата его праведны». Это достаточная причина для убийства любых пророков и праведников. Так было в прошлом, и в измененных формах так происходит и сегодня. Очевидным фактом является то, что в человечестве заложена глубокая неспособность созерцать и гневное нежелание восхищаться возвышенной и благородной жизнью. Власть тьмы над слепыми людьми однажды изложена в превосходной степени, чтобы мы все могли остерегаться ее в низших инстанциях, посредством этого факта, самого трагического в мировой истории: «Свет сияет во тьме, и тьма не постигает его».
И этот Крест не только отмечает высшую точку человеческой слепоты и человеческой ненависти к высокому, истине и добру, но он также отмечает ужасную силу, которая кажется, по самому устройству мира, быть на стороне зла и против добра. Кажется, что кости ужасно загружены. Добродетель, и красота, и правда, и нежность, и все, что благородно, возвышенно и душевно, не имеет шансов противостоять простой дикой жестокости. И тот факт, который с самого начала повторялся снова и снова и в такой степени делает несчастье человечества, достигает своего апогея и самой торжественной и ужасной иллюстрации в том факте, что горстка негодяев и отряд римлян солдаты смогли положить конец жизни Бога, проявленной во плоти. Если нам больше нечего сказать об Иисусе, кроме того, что Он жил на земле и творил дела добра и красоты в течение нескольких коротких лет, а затем умер, и наступил конец, то мне кажется, что история Смерти Христа Это самая отчаянная страница во всей истории человечества, и она подчеркивает и делает еще более ужасной ужасную старую загадку того, как получается, что в мире, где есть Бог, зло кажется столь буйно преобладающим, а добро кажется быть когда-либо попираемым. Либо Смерть Христа, если Он умер и не воскрес, есть сильнейший в истории человечества аргумент в пользу чинного атеизма, либо верно, что Он воскрес, Царь человечества, прославленный и возвеличенный тщетными попытками Его враги.
А теперь обратите внимание, что эта высшая точка, как я ее назвал, или кульминация человеческого греха, была достигнута посредством очень обычных и обычных проступков. Иуда предал Христа потому, что ему всегда было неуютно со своими земными наклонностями рядом с этим чистым духом, а также потому, что ему хотелось побрякнуть тридцатью сребрениками в своем кармане. Священники казнили Его за то, что Он утверждал, что является Мессианством и Сыном Божьим, а их формализм восстал против Него, а их слепота ко всякому духовному возвышению заставила их возненавидеть Его. Пилат послал Его на крест, потому что был трусом и считал, что жизнь еврейского крестьянина — это мелочь, которую можно отдать, чтобы обеспечить свое положение. И толпа выла за Ним по пятам и покачивала головами, проходя мимо, не обращая внимания на Его чудеса и Его благосклонность, просто из-за вульгарной ненависти ко всему высокому и потому, что они были настолько поглощены материальными вещами, что у них не было никакого глаза за этой сияющей красотой. Во всем списке этих мотивов нет ни одного греха, которого бы мы с вами не совершали, и нет ни одного из них, который не мог бы быть воспроизведен, а собственно и воспроизведен, сотнями и тысячами в этом якобы Христианская земля.
О, братья! настоящие убийцы не являются самыми худшими преступниками, хотя их деяние само по себе является худшим. Те римские солдаты, которые пригвоздили Его руки к Кресту и вернулись в свои казармы той ночью, вполне комфортно и не осознавая, что они делали что-то, выходящее за рамки их обычного военного долга, были невинны и беспечны по сравнению с мужчинами и женщинами среди нас. , которые, имея дополнительные доказательства в виде Креста, и пустой могилы, и престола на небесах, и христианской Церкви, все еще стоят в стороне и говорят: «Мы не видим в Нем никакой красоты, которую мы могли бы желать Его». Остерегайтесь того, чтобы ваше отношение к небу не приблизило уровень вашей преступности к этой высшей отметке или даже не превысило ее, ибо можно «распять Сына Божьего заново», и те, кто делает это, имеют большая вина.
III. И, наконец, мой текст предполагает, что временное торжество тьмы – это вечная победа света.
«Это твой час», а не следующий. «Это твой час». Пройдёт шестьдесят минут, и оно исчезнет. Когда Христос был побит, Он был Победителем, и, взглянув на Свой Крест, Он сказал: «Я победил мир». Затмение, которое висело над небольшим холмом и землей Палестины в течение долгих часов медленно проходящего дня, закончилось еще до Его смерти. И Его смерть была лишь прохождением на короткое мгновение тени смерти над ярким светилом, которое, когда тень прошла, сияет и «новыми блестящими лучами пламенеет во лбу утреннего неба». Тьма восторжествовала и в своем триумфе была побеждена.
Он, умирая, есть смерть смерти. Этот Иона нанес смертельную рану отвратительному чудовищу, в чреве которого Он пролежал три дня. Он, понеся наказание за грех, снимает наказание за него со всех нас. Он, угашая свет Своей жизни в ночь смерти, открывает Бога больше, чем даже в Своей жизни, и никогда не является более истинным Просветителем человечества, чем тогда, когда Он лежит во тьме могилы и приносит бессмертие. осветить. Он Своей смертью избавляет людей из царства тьмы и переводит их в Свое царство; давая им новые силы для святости, новые надежды, вдохновляя их на восстание против тиранов, властвующих над ними; и таким образом побеждать, когда Он падает. Сила тьмы разбивается, как гребневая волна, опрокидываясь на пике и растворяясь в бесполезных брызгах.
Итак, у нас есть ободрение для всех мимолетных препятствий и поражений, если они случаются в нашем опыте, когда мы выполняем работу Христа. История Церкви во все века, поколение за поколением, повторяет тот же закон, которому подчинялся Учитель: «Если пшеничное зерно не упадет в землю и не умрет, оно пребывает одно; а если умрет, то принесет много плода». Мы побеждаем, когда мы побеждены; Так победил Христос, и Его слуги после Него.
А теперь примените все эти принципы, которые я так несовершенно изложил, к вашей личной жизни. Люди и царство тьмы перехитрили сами себя, убив Иисуса Христа. И поэтому всякое противодействие Ему, теоретическое или практическое, и только отчуждение сердца есть самоубийственное безумие. Когда он достигает наибольшего успеха, он приближается к критической точке полного провала, подобно человеку, отпиливающему ветку, на которой он сидит. Каждый человек, который восстает против Бога в Господе, либо для того, чтобы спорить с Ним и отговорить Его от существования, либо для того, чтобы «расторгнуть узы Его и бросить узы Его», приступил к сизифовой задаче, которая никогда не приведет ни к чему хорошему. Любой грех по своей сути иррационален и противостоит всему движению вселенной и обязательно должен быть уничтожен и сведен к нулю. В грубом названии одной из наших старых английских пьес заключена великая правда; «Дьявол — это осел», а для человека, подчиняющегося царству тьмы, подходящей эпитафией будет «Ты дурак!» Ох, братья! не бросайтесь в эту безнадежную борьбу. Встаньте на правильную сторону в этом многовековом конфликте, исход которого был определен еще до появления зла и завершился со смертью Христа. Будьте уверены в том, что так же несомненно, как «тьма прошла, и теперь светит истинный Свет», так несомненно, что все, кто борется со светом, и все люди, которые закрывают на него глаза, борются с ним, занимаются конфликт, в котором возможен только один исход — поражение, горькое, полное, абсолютное. Лучше давайте все мы, хотя мы и злы, и хотя в нас есть плохое «я», которое знает себя как зло и ненавидит Свет, давайте все пойдём к нему. Это может вызвать боль в глазах, но это единственное лекарство от офтальмии. Пойдем к нему, раскинемся перед ним и скажем: «Испытай меня, Христе, и испытай меня, и посмотри, нет ли во мне какого-нибудь лукавого пути». Выведи меня, слепого, на свет». И придет Его ответ: «Я — Свет миру; тот, кто следует за Мной, не будет ходить во тьме, но будет иметь Свет жизни».
ЛУКА XXII. 54-71— ВО ДВОРЦЕ Первосвященника
«Тогда взяли Его, повели и привели в дом первосвященника. А Петр последовал издалека. 55. И когда они развели огонь посреди зала и сели вместе, Петр сел среди них. 56. Но одна служанка, увидев его, когда он сидел у огня, пристально взглянула на него и сказала: и этот человек был с Ним. 57. И он отрекся от Него, сказав: женщина, я не знаю Его. 58. И спустя немного времени другой увидел его и сказал: и ты из них. И Пётр сказал: чувак, это не так. 59. И около часа за другим уверенно утверждал, говоря: истинно и этот был с Ним; ибо он галилеянин. 60. И сказал Петр: Человек, я не знаю, что ты говоришь. И тотчас же, пока он еще говорил, пропел петух. 61. И обратился Господь и взглянул на Петра, и вспомнил Петр слово Господне, как Он сказал ему: прежде чем пропоет петух, трижды отречешься от Меня. 62. И Петр вышел и горько заплакал. 63. И люди, которые держали Иисуса, смеялись над Ним и били Его. 64. И, завязав Ему глаза, ударили Его по лицу и спросили Его, говоря: пророчествуй, кто ударил Тебя? 65. И многое другое хульно говорили они против Него. 66. И как только настал день, старейшины народа, и первосвященники, и книжники собрались вместе и привели Его на совет свой, 67. говоря: Ты ли Христос? Расскажи нам. И сказал им: если скажу вам, не поверите. 68. А если и Я спрошу вас, вы не ответите Мне, и не отпустите Меня. 69. Впредь Сын Человеческий сядет одесную силы Божией. 70. Тогда все сказали: Итак, Ты Сын Божий? И сказал им: вы говорите, что это Я. 71. И они сказали: какое нам еще свидетельство? ибо мы сами слышали из уст Его» (ЛУКА XXII). 54-71.
В настоящем отрывке рассматриваются три случая, каждый из которых можно рассматривать либо как элемент страданий нашего Господа, либо как откровение греха человека. Его отрицают, высмеивают, формально отвергают и осуждают. Доверенный друг оказывается неверным, подчиненные правителей жестоко высмеивают Его пророческие заявления, а их хозяева называют Его богохульником за признание Его божественности и мессианства.
I. В отречении Петра мы видим недостаток верности и любви. Я могу заметить, что Лука излагает все отречения Петра до слушания собора, из чего ясно, что последнее произошло позже, чем слушание, записанное Матфеем и Иоанном. Первое отрицание, вероятно, произошло в большом зале официальной резиденции первосвященника, в верхнем конце которого допрашивали заключенного, в то время как вешалки толпились вокруг огня, праздно ожидая события.
Утренний воздух резко пронзил, и Питер, измученный, сонный, грустный и дрожащий, был рад подползти к огню. Блеск на его лице выдал его острому женскому глазу, и ее сплетничающий язык не мог не выпалить свое открытие. Ее двигало любопытство, а не злоба; и нет никаких оснований предполагать, что Петру был бы нанесен какой-либо вред, если бы он сказал, как следовало бы: «Да, я Его ученик». День преследования слуг еще не настал, но в настоящее время целью был только Иисус.
Несомненно, в отрицаниях была доля трусости, но в них было нечто большее. Питер был измучен усталостью, волнением и печалью. Тяжелые сцены последнего дня сильно повлияют на его восприимчивую натуру, и все источники жизни окажутся слабыми. Он всегда легко поддавался влиянию окружения, и так же, как позднее он был «увлечён» присутствием в Антиохии иудействующих и отвернулся от либеральных принципов, которые он исповедовал, так и теперь он не мог сопротивлялся течению мнений и боялся оказаться непохожим даже на стаю слуг, среди которых он сидел. Он стыдился своего Учителя и скрывал свои цвета, не столько из-за страха телесных повреждений, сколько из-за насмешек. Разве в его отрицаниях не было еще более глубокой глубины, даже зачатков сомнений в том, был ли Иисус, в конце концов, тем, кем он Его считал? Христос молился, чтобы «вера» Петра не «потерпела неудачу» или не была полностью затмлена, и это может указывать на то, что на его «веру» было совершено нападение и что она пошатнулась, хотя и обрела стойкость.
Если бы он был так же уверен в работе и природе Христа, как тогда, когда он сделал свое великое исповедание, он не смог бы отречься от Него. Но вид связанного, не сопротивляющегося Иисуса и, очевидно, находящегося во власти правителей, вполне мог поколебать более твердую веру. Нам не нужно заставлять себя переносить телесные повреждения, если мы исповедуем Христа; но многим из нас приходится идти против сильного потока, текущего вокруг нас, и оставаться в одиночестве среди не сочувствующих товарищей, готовых смеяться и насмехаться, а некоторые из нас испытывают искушение поколебаться в наших убеждениях в божественности и искупительной силе Христа, потому что Он, кажется, все еще стоит на суде мудрецов и лидеров мнений, и они обращаются с ним как с самозванцем. Ужасно быть гонимым за христианство старомодным огнем и мечом; но хуже быть высмеянным или потерять это, потому что мы дышим атмосферой неверия. Пусть врачи наверху зала и лакеи у костра, которые берут от них свое мнение, говорят что хотят, но пусть они не заставляют нас стыдиться Иисуса.
Петр ускользнул к воротам и там, по-видимому, снова подвергся нападению, сначала со стороны привратницы, а затем и других, что и послужило причиной второго отказа, а третий произошел на том же месте, примерно через час. Один грех порождает множество. Дьявольские псы охотятся стаями. Последовательность требует, чтобы отрицатель придерживался своей лжи. Как только самый крошечный кончик крыла окажется в паутине, вскоре все тело будет оплетено ее грязными, липкими нитями.
Если бы Питер был менее уверен в себе, он был бы в большей безопасности. Если бы он меньше говорил о тюрьме и смерти, у него было бы больше запаса верности на время суда. Какое дело он ворвался во дворец? Чрезмерная уверенность в своих силах приводит нас к тому, что мы становимся на путь искушений, которых было бы разумнее избегать. Неужели он забыл предупреждения Христа? Видимо так. Христос предсказывает падение, что оно может не произойти, и если мы послушаем Его, мы не упадем.
Момент выздоровления, по-видимому, наступил, когда наш Господь переходил от раннего к позднему экзамену перед правителями. В самом потоке клятв Петра слышится пронзительное петушиное пение, и при этом звуке недописанное отрицание застревает у него в горле. В тот же момент он видит, как мимо него ведут Иисуса, и этот взгляд, полный любви, упрека и прощения, вернул ему верность и спас от отчаяния. Уверенность в том, что Христос знает наши грехи против Него, растапливает сердце, когда вместе с ней приходит уверенность в Его прощении и нежной любви. Затем текут слезы, которые полностью смирены, но не полностью горя. Они не смывают грех, но исходят из уверенности, что любовь Христова, как поток, смыла его. Они спасают от раскаяния, в котором нет исцеления.
II. Нам слышны грубые насмешки слуг. Насмешки здесь исходят от иудеев и направлены против пророческого характера Христа, в то время как более поздние насмешки римских солдат представляют собой насмешку над Его царствованием. Каждая группа придерживается того, что кажется ей самым нелепым в Его притязаниях, и эти слуги подражают своим хозяевам на судейском сиденье, смеясь над этим галилейским крестьянином, который утверждал, что является Учителем их всех. Грубым натурам приходится прибегать к грубым способам выражения, и вульгарная насмешка означала точно то же самое, что означает более вежливое и скрытое презрение со стороны более изысканных людей; а именно, укоренившееся неверие в Него. Эти насмешники были рады довериться мнению священников и раввинов. Как часто с тех пор слуги Христа становились объектами народной ненависти по наущению одних и тех же классов и как часто невежественные люди были введены в заблуждение своим доверием к своим учителям, чтобы ненавидеть и преследовать своего истинного Учителя!
Иисус молчит под всеми насмешками, но тогда, как и сейчас, Он знает, кто Его бьет. Его глаза открыты за повязкой, и он видит поднятые руки и насмешливые губы. Однажды Он заговорит, и Его речь будет разоблачением и осуждением. Тогда Он молчал, как терпеливо перенося стыд и оплевание за нас. Теперь Он молчит, как долготерпеливый и склоняющий нас к покаянию; но Он ведет учет и запись человеческих оскорблений, и наступит день, когда Тот, чьи очи — как пламень огненный, скажет всякому врагу: «Я знаю дела твои».
III. Мы имеем формальный отказ и осуждение со стороны совета. Слушание, описанное в стихах с 66 по 71, состоялось «как только наступил день» и, по-видимому, было более формальным официальным подтверждением результатов предыдущего допроса, описанного Матфеем и Иоанном. Вопрос правителя был поставлен просто для того, чтобы получить материал для уже решенного осуждения. Ответ нашего Господа распадается на две части, в первой из которых Он фактически отказывается признать добросовестность Своих судей и компетентность трибунала, а во второй выходит за рамки их вопроса и претендует на участие в божественной славе и силе. «Если я скажу вам, вы не поверите»; поэтому Он не скажет им.
Иисус не раскроет Свои притязания тем, кто стремится услышать их только для того, чтобы отвергнуть, а не исследовать их. Молчание — это Его ответ на укоренившиеся предрассудки, маскирующиеся под честный вопрос. Это всегда так. Шансы на достижение истины в достижении цели невелики, если в отправной точке имеются предрешенные выводы или предвзятые вопросы. «Если я спрошу тебя, ты не ответишь». Они укрылись в рассудительном, но самоосужденном молчании, когда Он спросил их о происхождении миссии Иоанна и значении Сто десятого псалма, и тем самым показал, что они не ищут света. Иисус с радостью будет говорить с каждым, кто будет откровенен с Ним, и позволит Ему исследовать их сердца; но Он не раскроет Свою миссию тем, кто отказывается отвечать на Его вопросы. Но хотя Он таким образом отказывается предстать перед этим трибуналом и фактически обвиняет их в упрямой слепоте и твердом убеждении отвергнуть претензии, которые они якобы исследовали, Он не оставит их без того, чтобы еще раз не утвердить еще более высокое достоинство, чем это. Мессии. Будучи заключенным в их тюрьме, Ему нечего им сказать; но как их Царь и будущий Судья, Он что-то имеет. Они желают найти материалы для смертного приговора, и хотя Он не представит их перед Своими судьями в качестве преступника, Он также желает, чтобы приговор был вынесен, и Он объявит о Своих божественных прерогативах и передаст обладание божественной силой в слушания в высшем суде страны.
Было уместно, что представители Израиля, какими бы предвзятыми они ни были, услышали в этот величайший момент полное утверждение полной божественности. Вполне естественно, что Израиль осудил себя, рассматривая это утверждение как богохульство. Было вполне уместно, что Иисус должен был осуществить Свою смерть Своим двойным заявлением: перед Синедрионом о том, что он является Сыном Божьим, и перед Пилатом о том, что он является Царем Иудейским.
Вся сцена учит нас добровольному характеру Смерти Христа, которая является прямым следствием этого грандиозного утверждения. Оно переносит наши мысли в то время, когда преступник того утра станет Судьей, а судьи и мы предстанем перед Его судом. Возникает серьезный вопрос: истинно ли утверждал Иисус, когда Он заявлял о божественной силе? Если действительно, поклоняемся ли мы Ему? Если ложь, то кем Он был? Оно отражает принципы, согласно которым Он обращается с людьми во всем мире, отвечая «Грядущему по множеству идолов Своих» и встречая лицемерные претензии на поиск истины о Нем молчанием, но всегда готовый открыть Свое сердце и свидетельство. к Его притязаниям на честных и послушных душ, которые готовы принять Его слова и рады открыть Ему свои сокровенные тайны.
Лука XXII. 61. ВЗГЛЯД ХРИСТА
«И Господь обратился и взглянул на Петра». — Лука XXII. 61.
Все четыре евангелиста рассказывают историю тройного отречения Петра и скорого покаяния, но знанием этого взгляда Христова мы обязаны только Луке. Другие евангелисты связывают внезапную перемену отрицателя с тем, что он услышал только пение петуха, но, по мнению Луки, были две причины, содействовавшие этому внезапному покаянию, ибо, говорит он: «Тотчас, пока он еще говорил, петуховый экипаж. И Господь повернулся и взглянул на Петра». И мы не можем сомневаться в том, что именно взгляд Господа, обеспечивший исполнение Его предсказания о петухе, сломил отрицателя.
Теперь очень трудно, если вообще возможно, сплести последовательное целое из четырех версий истории тройного отречения Петра. Но, по крайней мере, из них всех ясно, что Иисус находился в верхнем, вероятно, приподнятом конце большого зала, и что если какой-либо из трех случаев отрицания имел место внутри этого здания, то это было на таком расстоянии. что ни слова не были слышны, ни взгляд с одного конца его на другой не мог быть уловлен. Я думаю, что если мы попытаемся локализовать и представить себе всю эту сцену, мы должны предположить, что тот взгляд, который поверг Петра в стремительное раскаяние, появился, когда Господа Иисуса вели связанного по коридору через крыльцо. , мимо огня и в мрачную арку, на Его пути к дальнейшим страданиям. Когда Его таким образом на мгновение приблизили к нему, «Господь обратился и взглянул на Петра», а затем Он навсегда исчез из его поля зрения, как он и боялся.
Итак, я хочу разобраться — хотя это должно быть очень несовершенно и неадекватно — с тем взглядом, который изменил этого человека. И я хочу рассмотреть две вещи, касающиеся этого: что оно говорило и что оно делало.
I. Что в нем говорилось. В нем говорилось о познании Христа, о боли Христа, о любви Христа.
Насколько известно Христу, я уже предположил, что мы не можем предположить, чтобы Узник в одном конце зала, напряженно занятый допросами и доводами священников и лжесвидетелями, мог услышать отрицание, данное в тонах, приглушенных место, на другом конце. Тем более Он не мог слышать более громких отрицаний, сопровождавшихся проклятиями, которые, казалось, повторялись на крыльце снаружи. Но когда Он проходил мимо Апостола, этот взгляд сказал: «Я слышал их все — отрицания, клятвы и страсть; Я слышал их все. Неудивительно, что после Воскресения Петр с этим воспоминанием в уме пал к ногам Учителя и сказал: «Господи! Ты знаешь все. Ты знал то, чего Ты не слышал, мое бормотание отступничества и предательства, и мои выпалинные клятвы отрицания. Ты знаешь все». Неудивительно, что, когда он встал среди апостолов после Воскресения и Вознесения и был рупором их молитв, вспоминая эту сцену, как и другие события, он начал свою молитву со слов: «Ты, Господи, знающий сердца всех». Мужчины.' Но давайте помнить, что это — назовите это, если хотите, сверхъестественным — знание, которым обладал Иисус Христос об отрицании, является лишь одним из огромного множества фактов Его жизни, если мы примем эти Евангелия, которые показывают, что как один из множества фактов Его жизни «Евангелисты» почти в начале своей истории говорит: «Он не нуждался в том, чтобы кто-нибудь свидетельствовал о человеке, ибо Он знал, что в человеке». Это точно в том же духе, что и Его первые слова к Петру, которого Он приветствовал, когда тот пришел к Нему: «Ты — Симон; ты будешь Кифа». Это полностью соответствует словам, которыми Он приветствовал другого из этой небольшой группы: «Когда ты был под смоковницей, Я видел тебя». Это то же самое, что слова, которыми Он проник в невысказанные мысли Своего грубого собеседника, когда Он сказал: «Симон! Мне нужно кое-что сказать тебе». Именно в этом смысле нам сейчас следует думать о том, что Господь знает всех нас. Он неподвижно смотрит с трибуны суда, где Он не стоит как преступник, но восседает как верховный и всеведущий Арбитр наших судеб и Судья наших действий. И Он видит нас, каждого из нас, момент за моментом, когда мы выполняем свою работу, и часто из-за нашей трусости, нашего неверия, нашей непоследовательности «отрекаемся от Господа, который купил нас». Это ужасная мысль, и поэтому люди отстраняют ее от себя: «Ты, Бог, видишь меня». Но оно лишается всей своей ужасности, сохраняя при этом всю свою очищающую и оживляющую силу, когда мы думаем, как об этом говорится в нашем старом гимне:
«Хотя теперь взошел на высоту,
Он направляет на землю око Брата».
И мы должны не только чувствовать, что глаз, смотрящий на нас, осознает наши отрицания, но и что это глаз, который жалеет наши немощи и, зная нас в целом, любит нас больше, чем мы думаем. Ой! если бы мы верили в взгляд Владыки, и что это был взгляд бесконечной любви, жизнь была бы менее одинокой, менее печальной, и мы почувствовали бы, что куда бы ни упал Его взгляд, там Его помощь была уверена, и были озарение и блаженство. Взгляд говорил о познании Христа.
Опять же, это говорило о боли Христа. Петр не думал, что своим отрицанием он причиняет вред своему Учителю; он думал только о том, чтобы спасти себя. И, быть может, если бы это проникло в его любящую и импульсивную натуру, которая поддалась искушению с большей готовностью из-за той же самой импульсивности, которая также заставляла ее быстро поддаваться добрым влияниям, если бы он думал, что добавляет еще одну боль к боли своего Господа, которого он любил, несмотря на все свое отрицание, даже его трусость набралась бы смелости, чтобы «исповедовать, и не отрицать, а исповедовать», что он принадлежал Христу. Но всего этого он не помнил. И теперь ему пришла в голову — от этого взгляда — горькая мысль: «Я скрутил Его сердце еще одной болью, и в этот высший момент, когда так много терзаний и боли; Я присоединился к мучителям.
Итак, разве мы не причиняем боли Иисусу Христу? Как бы это ни было загадочно, но кажется, что, поскольку верно, что мы угождаем Ему, когда повинуемся Ему, должно быть каким-то образом верно и то, что мы причиняем Ему боль, когда отвергаем Его, и какая-то тень горя может пройти даже над нами. эту прославленную природу, когда мы грешим против Него и забываем Его, и платим за Его любовь безразличием, и отвергаем Его совет. Мы знаем, что в Его земной жизни не было для Него более горькой муки, чем та, о которой пророчествовал псалмопевец: «Ядший со Мною хлеб, поднял на Меня пяту свою». И мы знаем, что по мере того, как человеческая природа очищается и совершенствуется, в той мере она становится более восприимчивой и чувствительной к боли неверных друзей. Охлаждённую любовь, отвергнутые попытки помочь, — которые, быть может, являются глубочайшими и наиболее духовными из скорбей, которые люди могут причинить друг другу, — Иисус Христос пережил в полной мере, нагроможденный и переполненный. И мы, даже мы сегодня, возможно, «огорчаем Святого Духа Божьего, которым мы запечатлены в день искупления». Знание Христа об отречении Апостола принесло боль Его сердцу.
И снова взгляд говорил о любви Христа. В нем было печальное неодобрение, но не было в нем никакой искры гнева; и, что, пожалуй, было бы хуже, ледяной отстраненности или безразличия. Но даже в тот величайший момент, лживый лжесвидетелями, оскорбленный и оплеванный грубыми солдатами, отвергнутый священниками как самозванец и богохульник, и на пути ко Кресту, когда, если вообще когда-либо, Он мог быть поглощенное Собою, Его сердце было свободно от себя и в божественном и спокойном самозабвении могло думать о помощи бедному отрицателю, который стоял там, дрожа, под Его взглядом. Это соответствует тому величественному, но не отталкивающему спокойствию, которое отличает Господа во всей Его жизни и которое достигает своего апогея в Страстях и на Кресте. Точно так же, пока Он был пригвожден, у Него было время подумать о кающемся разбойнике, и о плачущей матери, и об ученике, чья потеря Его Господа будет компенсирована обретением ее, чтобы заботиться о ней, так и Он был вынесенный на суд Пилата, Он обратился с любовью, которая забыла себя и излилась в сердце отрицателя. Разве это не божественное и вечное откровение для нас? Мы говорим о любви брата, который согрешил семьдесят раз по семь, но прощает. Мы с благоговением склоняемся перед любовью матери, которая не может забыть, но должна сострадать сыну чрева своего. Мы удивляемся любви отца, который отправляется искать блудного сына. Но все это меньше, чем та любовь, которая сияла из ока Христа, когда она упала на отрицающего, и которая в этом одном мимолетном взгляде открыла для веры и благодарности всех веков вечный факт. Эта любовь непоколебима, как небо, и тверда, как основание земли. 'Да! горы могут сдвинуться и холмы поколебаться, но милость Моя не отступит, и завет мира Моего не поколеблется». Его нельзя заморозить, довести до безразличия. Его нельзя довести до ярости. Его нельзя спровоцировать на отход. Отброшенное, оно возвращается; согрешил против, оно прощает; отвергнутое, оно смиренно сияет в самораскрытии; на все надеется, все переносит. И Тот, Кто, проходя к председателю суда Пилата, бросил Свой взгляд любви на отрицающего, смотрит на каждого из нас, если бы мы этому поверили, тем же взглядом, сострадательным и терпеливым, упрекающим и все же прощающим, который раскрывает всю Свою любовь и с радостью побудит нас в ответной любви броситься к Его ногам и рассказать Ему обо всех наших грехах.
А теперь давайте обратимся ко второму пункту, который я предложил.
II. Что сделал взгляд.
Во-первых, оно сорвало завесу, скрывавшую грех Петра от него самого. Он не думал, что делает что-то неправильное, когда отрицал это. Он не думал ни о чем, кроме спасения собственной шкуры. Если бы он на мгновение задумался, он, без сомнения, нашел бы оправдания, как это умеем все мы. Но когда Христос стоял там, что стало с оправданиями? Как вспышкой он увидел безобразие поступка, который сам совершил. И, без сомнения, в усугублении отрицания ему пришло в голову все, что произошло с того самого первого дня, когда он предстал перед небесами, все откровения, которые были ему даны, как исцелилась мать его жены. , как о нем самом заботились и воспитывали, как его почитали и отличали, как он хвастался, и клялся, и оскорблял накануне. И поэтому он «вышел и горько заплакал».
Теперь наш грех захватывает нас, лгая нам, ослепляя нашу совесть. Вы не можете услышать крики людей на берегу, предупреждающих вас об опасности, когда находитесь посреди порогов, и поэтому наш грех оглушает нас для тихого голоса совести. Но ничто так верно не открывает нам истинный нравственный характер любого из наших поступков, будь они правильными или неправильными, как предстать перед оком Христа и подумать о себе. — Осмелюсь ли я сделать это, если бы Он стоял рядом со мной и видел это? Петр мог отречься от Него, когда Он был в дальнем конце зала. Он не смог бы отречься от Него, если бы Он был рядом с ним. И если мы представим перед Ним наши действия, особенно любое из них, в котором мы сомневаемся, то будет чудесно, как просветится и оживится совесть, как дьявол запустится в своем собственном образе и как бедно будет и незначительными станут мотивы, которые так сильно искушали поступить неправильно, когда мы подумаем о том, чтобы привести их на небеса. Какое значение имел тогда для Петра легкомысленный язык служанки? И насколько убого неадекватной выглядела причина его отречения, когда на него упал взгляд Христа. Самый последний хирургический метод лечения кожных заболеваний заключается в том, чтобы направить на пораженный участок электрический свет, в десять раз мощнее самого яркого уличного фонаря, и пятьдесят минут такого прожектора устранят болезнь. Принесите луч из ока Христова, чтобы он коснулся вашей жизни, и вы увидите множество проказ, парша и волчанки, и все, что вы видите, исчезнет. Взгляд сорвал завесу.
Что еще оно сделало? Это растопило сердце отрицателя и повергло его в печаль. Я вполне могу понять совесть, которая настолько просвещена, что убеждена в порочности определенного пути, но при этом не имеет того растворения в печали, которое, как я считаю, абсолютно необходимо для всякой постоянной победы над грехами. Ни один человек никогда не сможет победить свое зло, пока он лишь с содроганием отшатнется от него. Ему необходимо сломить покаянное настроение, прежде чем он сможет одержать победу над своим грехом. Вы помните глубокие слова в содержательной притче нашего Господа о семенах, о том, как один класс, который временно стал христианином, имел своей особенностью то, что они сразу же с радостью приняли слово. Да; Христианство, которое ставит покаяние в скобки и говорит только о вере, никогда не станет основой постоянного и основательного морального реформирования. Ничто так не приносит «благочестивую скорбь», как проблеск любви Христовой; и ничто так определенно не раскрывает любовь, как «взгляд». Вы можете бить сердце человека законом, принципами, моральным долгом и всем остальным, и вы можете заставить его почувствовать, что он очень бедное существо, но если только солнечный свет любви Христовой не осветит его, таяния не будет, а если не будет таяния, не будет и постоянного улучшения.
И было еще кое-что, что сделал этот взгляд. Оно сорвало завесу с греха; из расплавленного сердца в скорби истинного покаяния потекли реки воды; и это не давало печали превратиться в отчаяние. Иуда «вышел и повесился». Петр «вышел и горько заплакал». Что сделало одного жертвой раскаяния, а другого радостным ребенком покаяния? Как случилось, что один застыл в отчаянии, не имеющем слез, а другой был спасен, потому что мог плакать? Потому что один видел свой грех в мрачном свете пробудившейся совести, а другой видел свой грех в любящем взгляде прощающего Господа. И именно так мы с вами должны смотреть на свои грехи. Будь уверен, дорогой друг, что на каждого из нас смотрит свысока одна и та же долготерпеливая, терпеливая любовь и что, если мы захотим, пусть, подобно Петру, пусть этот взгляд расплавит нас в покаянное неуверенность в себе и сердечную скорбь о наших зацепившихся грехах. , тогда Иисус сделает для нас то же, что Он сделал для того кающегося отречения в утро Воскресения. Он разлучит нас самих и произнесет целебные слова прощения и примирения, так что мы, как и он, осмелимся, несмотря на наше неверие, припасть к Его ногам и сказать: «Господи, Ты знаешь все; Ты знаешь, что я, прежде неверный и вероломный, люблю Тебя; и тем более, что Ты простил отрицание и восстановил отрицающего».
ЛУКА XXIII. 1-12 — «ПРАВИТЕЛИ СОВЕТУЮТСЯ ВМЕСТЕ»
«И встало все множество их и повело Его к Пилату. 2. И начали обвинять Его, говоря: мы нашли этого человека, развращающего народ и запрещающего давать дань кесарю, говоря, что Он Сам — Христос Царь. 3. И Пилат спросил Его, говоря: Ты Царь Иудейский? И Он ответил ему и сказал: Ты говоришь это. 4. Тогда Пилат сказал первосвященникам и народу: я не нахожу никакой вины в этом человеке. 5. И они были еще более свирепы, говоря: Он возбуждает народ, учащий по всему Иудею, начиная от Галилеи до сего места. 6. Когда Пилат услышал о Галилее, он спросил, был ли этот человек галилеянином. 7. И как только он узнал, что Он принадлежит под юрисдикцию Ирода, он послал Его к Ироду, который и сам был в то время в Иерусалиме. 8. Ирод, увидев Иисуса, весьма обрадовался, ибо долго желал он видеть Его, потому что многое слышал о Нем; и он надеялся увидеть какое-нибудь чудо, сотворенное Им. 9. Тогда он многословно расспрашивал Его; но Он ничего не ответил ему. 10. И стояли первосвященники и книжники и яростно обвиняли Его. 11. И Ирод со своими воинами отверг Его, и издевался над Ним, и облачил Его в пышную одежду, и снова послал Его к Пилату. 12. И сделались в тот день Пилат и Ирод друзьями, ибо прежде они были во вражде между собою» (ЛУКА XXII). 1-12.
Полотно Луки почти заполнено преследователями и дает лишь проблески безмолвного Страдальца. Но молчание Иисуса красноречиво, а известность обвинителей и судей усиливает впечатление Его пассивного терпения. В этом отрывке мы видим еврейских правителей с их убийственной ненавистью; Пилат презрительно равнодушен, но растерян и желает уклониться от ответственности; и Ирод с его легкомысленным любопытством. Они представляют три типа недостойного отношения к небу.
I. Сначала мы видим ненавистников Иисуса. Их ненависть настолько сильна, что они проглатывают горькую пилюлю обращения к Пилату для исполнения приговора. Иоанн сообщает нам, что они начали с того, что пытались заставить Пилата издать указ о распятии, не зная о преступлении Иисуса; но это была слишком вопиющая несправедливость и слишком слепое доверие к ним, чтобы Пилат мог их допустить. Таким образом, им приходится производить капитальный сбор на месте, и они на высоте. С помощью двух лжи и одной правды, настолько искаженной, что она оказывается ложью, они выдвигают обвинение, которое, по их мнению, будет достаточно серьезным, чтобы заставить прокурора поступить так, как они хотят.
Их обвинение, если бы оно было правдивым, прозвучало бы в их устах нелепо; и мы можем быть уверены, что если бы это было правдой, они были бы сторонниками Иисуса, а не Его обличителями». Гракхи, жалующиеся на мятеж, ничего не значат для Синедриона, обвиняющего еврея в восстании против Рима. Каждый человек в этой толпе в душе был бунтовщиком и не хотел ничего лучше, чем видеть, как знамя восстания поднимается в сильной руке. Пилат был не так прост, чтобы поддаться такому обвинению со стороны таких обвинителей, и оно терпит неудачу. Они возвращаются к обвинению, и «более настойчивый» характер второй попытки обнаруживается в заявлении о широком распространении учения Христа, но главным образом в хитроумном представлении Галилеи, печально известного недовольного и проблемного региона.
Какую отвратительную и трагическую картину мы видим здесь свирепости ненависти, которая превратила сами источники правосудия и стражей нации в лживых заговорщиков против невиновности и заставила этих иудейских правителей пресмыкаться перед Пилатом, притворяясь лояльными и признавая его власть! Они были готовы на любую ложь и любое унижение, лишь бы Иисуса распяли. И что возбудило их ненависть? Главным образом Его учение, которое отбросило в сторону мусор как церемониального соблюдения, так и раввинской казуистики, и поместило религию в любовь к небу и, как следствие, в любовь к человеку; затем Его позиция противостояния им как приказа; и, наконец, Его заявление, которое они так и не соизволили рассмотреть, о том, что Он является Сыном Божьим. Они сказали, что это было бы богохульством, если бы это не было правдой, — альтернатива, на которую они не смотрели. Так могут быть люди ослеплены предрассудками и так охвачены беспричинной ненавистью к Тому, Кто любит их всех!
Эти еврейские правители были такими же людьми, как и мы. Вместо того чтобы содрогаться от их преступления, как если бы оно было чем-то, находящимся далеко за пределами всего возможного для нас, мы поступим лучше, если узнаем из него ужасную глубину враждебности к небесам, трагическую слепоту к Его характеру и любви и деградацию подчинения. узурпаторам, что должно сопровождать отрицание Его права управлять нами. «Они возненавидели Меня без причины», — сказал Христос; но Он указал на то, что эта ненависть обязательно будет продолжаться по отношению к Нему и Его слугам до тех пор, пока «мир» продолжает мир.
II. У нас есть Пилат, равнодушный и растерянный. Очень краткий рассказ Луки следует дополнить рассказом Иоанна, который показывает нам, насколько важным был разговор, столь сокращенный Лукой. Конечно, Пилат слишком хорошо знал священников и начальников, чтобы на мгновение поверить, что причина, по которой они привели к нему Иисуса, была реальной, и то, что он разобрал Иисуса, чтобы поговорить с Ним, показывает желание докопаться до сути дела. . До сих пор он выполнял свой долг, но потом начались ошибки. Их легко можно преувеличить, и нам следует помнить, что Пилат был самым невежественным и, следовательно, наименее виновным из всех людей, упомянутых в этом отрывке. Он, вероятно, никогда до этого дня не слышал мира и не видел ничего, кроме обычного еврейского крестьянина, которого его соотечественники, как люди непонятные и неприятные, по какой-то фантастической причине желали убить.
Но этот диалог с Узником должен был глубже проникнуть в его разум и сердце. Он находился в достаточно длительном и тесном контакте с Иисусом, чтобы видеть проблески света, которые, если бы им следовали, привели бы к ясному узнаванию. Его первым грехом было равнодушие, не лишенное презрения, и оно ослепило его. Возвышенное и чудесное объяснение Христа о природе Его Царства и Его миссии свидетельствовать об истине упало на полностью озабоченные уши, которые были достаточно быстры, чтобы уловить малейший шепот об измене, но тупы к «истине». Когда Иисус попытался достучаться до его совести, сказав ему, что каждый любящий истину прислушается к Его голосу, он ответил только вопросом, на который не ждал ответа: «Что есть истина?»
Это был вопрос не теоретического скептика, а просто человека, который гордился своей «практикой» и оставлял все разговоры о подобных абстракциях мечтателям. В вопросе говорилось об ограниченности римского интеллекта и свойственной ему переоценке дел и презрении к чистой мысли, а также духе правителя, который позволял людям думать, что они хотят, лишь бы они не восставали. . Пилат представляет собой пример человека, слепого ко всякой высокой истине, к красоте и торжественному значению слов Христовых, по своей погруженности во внешнюю жизнь. Он думает об Иисусе как о безобидном фанатике. Мало ли он знал, что правда, которую он считал вздором, разрушит Империю, которую он считал единственной прочной реальностью. Так называемые практичные люди совершают одну и ту же ошибку в каждом поколении. «Всякая плоть, как трава… слово Господне пребывает вовек».
Кроме того, Пилат согрешил, проституировав свою должность, не освободив узника, когда тот был убежден в Его невиновности. За фразой «Я не вижу вины в этом человеке» должно было последовать немедленное освобождение. Каждое последующее мгновение, в течение которого Его держали в плену, было осуждением несправедливого судьи. Он явно стремился сохранить хорошее настроение своих проблемных подданных и считал, что судебное убийство одного еврея было небольшой платой за популярность. И все же он был бы рад избежать того, от чего его служебное обучение научило его отталкивать и от чего какое-то слабое впечатление, произведенное его терпеливым пленником, вселяло в него странный страх. Поэтому он цепляется за упоминание о Галилее и пытается добиться сразу двух благих целей, выдав Иисуса Ироду.
Отношения между Антипой и ним по необходимости были деликатными, как и отношения между английскими чиновниками и раджами коренных штатов Индии; и были некоторые разногласия, возможно, по поводу «галилеян, чью кровь» он «смешал с их жертвами». Если бы в связи с таким вопросом о юрисдикции возникли трудности, отправка Иисуса к Ироду была бы изящным способом сделать исправление почетным, а также переложила бы неприятное решение на плечи Ирода. Пилат не был бы недоволен избавиться от смущения и позволить Ироду стать орудием ненависти священников.
Как ужасна мысль о контрасте между представлениями Пилата о том, что он делал, и действительностью! Насколько слепым к небесной красоте можно быть, поглощенный эгоистическими целями и внешними вещами! Как душа может быть близка к свету и все же отвернуться от него и погрузиться во тьму! Как терпелив этот молчаливый узник, который позволяет передавать Себя от одного тирана к другому не потому, что они имеют власть, а потому, что Он любит мир и готов понести грехи каждого из нас! Какая ужасная перемена, когда эти неправедные судьи и Он поменяются местами, а Пилат и Ирод предстанут перед Его судилищем!
III. У нас есть жалкий, легкомысленный Ирод. Это убийца Иоанна Крестителя — «эта лисица», развратник, трус, столь же жестокий, сколь и чувственный. Он обладал всеми пороками своей никчемной расы и не обладал энергией ее основателя. Он, безусловно, самая презренная фигура в этом отрывке. Обратите внимание на его представление об Иисусе и его чувства к Иисусу. Он думал о нашем Господе как о волшебнике или жонглере, который мог бы сотворить чудеса, чтобы развлечь бессмысленную скуку его пресыщенной натуры. Было время, когда он почувствовал угрызения совести, слушая Крестителя, и эта сильная рука почти вознесла его до благородства. Было также время, когда он трепетал, услышав об Иисусе, и принял Его за свою жертву, восставшую из кровавой могилы. Но все это уже в прошлом. Верный способ заглушить совесть — это пренебрегать ею. Делайте это достаточно долго и решительно, и он перестанет выдавать ненужные предупреждения. Наступит тишина, которая может выглядеть как мир, но на самом деле это смерть. Радость Ирода была более ужасна и печальна, чем страх Ирода. Лучше трепетать перед словом Божьим, чем относиться к нему как к поводу для веселья. Тот, кто ненавидит пророка, потому что знает, что он пророк, а он сам грешник, не так безнадежен, как тот, кто надеется только развлечься от посланника Божьего.
Затем обратите внимание на молчание Господа. Ирод забрасывает Иисуса множеством вопросов и не получает ответа. Если бы во всех них было зерно серьезности, Христос бы заговорил. Он никогда не молчит истинному искателю истины. Но вполне уместно, что легкомысленное любопытство должно остаться без ответа, и маловероятно, что истина будет найдена в конечной цели, когда нет ничего более благородного, чем этот характер в исходной точке. Молчание Христа — это наказание за предыдущее пренебрежение словами Христа и Его предшественника. Иисус руководит Своим поведением Своим собственным повелением: «Не давайте святыни псам»; и Он знает, как мы никогда не можем знать, кто входит в этот ужасный список людей, которым даже слова о Его любви добавили бы осуждения. Яростная ненависть священников последовала за Иисусом во дворец Ирода, но никаких судебных разбирательств там не произошло. Их яростная искренность ненависти кажется неуместной в легкомысленной атмосфере. Насмешка, в которой Ирод не имеет слишком большого достоинства присоединиться к своим солдатам, более уместна. Но как ужасно это звучит для нас, зная, над кем они по незнанию глумились! Жестокость, бессмысленный смех, отвратительное удовольствие от боли невиновного человека, пренебрежение законом и справедливостью — во всем этом они были виновны; Ирод, во всяком случае, знал достаточно об Иисусе, чтобы придать еще более мрачный оттенок своей доле в этой грубой шутке.
Но как бы умолк громкий смех, если бы какая-нибудь вспышка рассказала, кем был Иисус! Есть ли какая-нибудь наша радость, возможно, над кем-то из Его слуг или над каким-то этапом Его Евангелия, которая также застряла бы у нас в горле, если бы над нами пылал Его судный престол? Насмешки – опасное оружие. Оно причиняет больше вреда тем, кто его использует, чем тем, против кого оно направлено. Ирод счел изысканной шуткой нарядить своего пленника в царя; но Ирод к этому времени уже выяснил, был ли он или Назарянин мнимым монархом и кто настоящий. Христос молчал под насмешками так же, как и вопрошавший Его. Он все терпит и за все принимает во внимание. Он терпит это, потому что Он — Жертва и Спаситель мира. Он принимает во внимание это и однажды воздаст за это, потому что Он Царь мира и будет его Судьей. Где же нам тогда стоять – среди молчаливых насмешников или среди счастливых, доверяющих Его Страстям и подданных Его владычества?
ЛУКА XXIII. 9. ТРАГЕДИЯ ДУШИ
«Тогда Ирод многословно расспрашивал Его; но Он ничего не ответил ему» (ЛУКА XXII). 9.
Четыре Ирода играют свои роли в истории Нового Завета. Первый из них — мрачный старый тигр, который убил младенцев в Вифлееме и вскоре умер. Этот Ирод — второй, дитя из помета, со свирепостью и похотью отца, но без его силы. Третий — Ирод из ранней части Деяний апостольских, внук старца, который опустил руки в кровь одного апостола и с радостью убил бы другого. И последний — Ирод Агриппа, сын третьего, о котором помнят только потому, что он однажды встретился на пути Павла и посчитал такой хорошей шуткой, что можно думать, что что-то способно сделать из него христианина.
Во всех них есть особое семейное сходство, и сходство это очень уродливое. Этот был чувственный, жестокий, хитрый, бесцельный, капризный, как ребенок или дикарь. Римская политика забавляла его, позволяя ему играть роль правителя, но держала его в узде. И я полагаю, что трудности его положения подданного-принца сделали его еще хуже.
Теперь я хочу собрать воедино различные случаи из жизни этого человека, описанные в Евангелиях, и попытаться извлечь из них некоторые уроки для вас.
I. Во-первых, я беру его как пример половинных убеждений и внутреннего разлада, происходящего от них.
Мне нет нужды напоминать вам позорную историю его отречения от собственной жены и его отвратительного союза с женой сводного брата, которая сама была его племянницей. Она была более сильным духом, библейской леди Макбет, Иезавелью для этого Ахава; и, чтобы завершить параллель, Илия был недалеко. Откровенные протесты Иоанна Крестителя, конечно, сделали непримиримым врагом Иродиаду, которая сделала все возможное, чтобы способствовать его смерти, но не смогла этого сделать, хотя и добилась его заключения. Причина ее неспособности указана в Евангелисте Марке словами, которые очень неадекватно переданы в нашей Авторизованной версии, но их более правильный перевод можно найти в Пересмотренной версии. Там сказано, что царь «Ирод боялся Иоанна» — тюремщик боялся своего пленника! — «зная, что он был человеком справедливым и святым» — доброта ужасна. Худшие люди это знают, и это вызывает уважение. «И сохранил его» — то есть от Иродиады. «И когда он услышал его, он был в недоумении» - влекомый туда и сюда этими двумя магнитами, попеременно склоняясь к похоти и чистоте, колеблясь между поцелуями прекрасной соблазнительницы рядом с ним и словами пророка. И все же, со странной непоследовательностью, при всех его колебаниях «он охотно слушал его»; лучшая часть его одобряла более благородный голос. И поэтому он шел дальше, имея достаточно религии, чтобы испортить некоторые из своих греховных наслаждений, но недостаточно, чтобы избавиться от них.
По сути, эту картину могли бы видеть многие мужчины и женщины среди нас. Ибо я полагаю, что нет ничего более обычного, чем эти половинчатые убеждения, которые, как неэффективные пули, частично пробивают броню корабля и остаются там безвредными. У многих из нас есть самые ясные убеждения в нашем понимании, которые никогда не проникали в ту самую сокровенную комнату всего, где воля является суверенной. Речь идет о мелочах, речь идет о великих делах. Нет ничего более распространенного, чем то, что человек должен прекрасно знать, что какая-то, возможно, тривиальная привычка стоит на пути к чему-то, что является его интересом или его обязанностью; но знание лежит недействующим в самой внешней части его. Так обстоит дело и с более серьезными вещами. Большинство рабов всякого порока прекрасно знают, что надо от него отказаться, но из убеждения ничего не выходит.
«Он был очень озадачен». Какая это картина состояния беспокойства и конфликта, в которое ввергают человека такие половинчатые чувства долга. Такой человек подобен судну, нос которого то на Восток, то на Запад, потому что у руля стоит какой-нибудь слабый или невежественный рулевой. Я не знаю ничего, что с большей вероятностью может вызвать внутреннее беспокойство, смятение и опустошение, чем то, что знание человеком своего долга должно быть ясным, а его послушание этому знанию — частичным. Если Иоанн окажется у нас в темнице, если совесть не будет править, наверху, может быть, будут пиры и веселье, но суровый голос время от времени будет доноситься из-за решетки, и это испортит весь смех. «Когда он услышал его, он был очень озадачен».
Причина этих несовершенных убеждений обычно находится, как показывает нам Ирод, в нежелании избавиться от чего-то, что сцепило вокруг нас свои когти и что мы слишком любим, хотя знаем, что это змей, чтобы его стряхнуть. Если бы Ирод когда-то был достаточно мужественным, чтобы облажаться и сказать Иродиаде: «Теперь собирай вещи и занимайся своими делами!» все остальное пришло бы вовремя. Но он не решился пожертвовать медовым ядом, и поэтому вовремя всё пошло не так. Мой друг, скольким из нас мешают следовать нашим самым ясным убеждениям, потому что они требуют жертв? «Если око твое соблазнит тебя, вырви его и брось от себя. Это лучше для тебя.
И затем, далее, обратите внимание, что эти нерешительные убеждения и уклонение от простого долга не искупаются, хотя они часто сопровождаются странным согласием и одобрением Божьей истины. Ирод воображал, хотя и весьма непоследовательно, что он в некотором роде компенсировал непослушание вести, любя слушать посланника. И нас очень много, и все христианство которых состоит в том, чтобы прислушиваться к словам, которым мы никогда не думаем подчиняться. Интересно, многие ли из вас думают, что эта моя проповедь заботит вас не больше, чем одобрение или неодобрение ее, в зависимости от обстоятельств; и сколько из нас тех, кто всю свою жизнь заменял критику Евангелия, преподносимого нами, бедными проповедниками, - будь то одобряющую или неодобрительную критику - послушанию Христу и принятию Его спасения.
II. Мы видим в Ироде пример полного бессилия таких частичных убеждений и реформации.
Я не собираюсь заново рассказывать ужасную историю смерти Иоанна, которую никакие другие слова, кроме слов евангелиста, не могут рассказать и вполовину так убедительно. Мне достаточно напомнить вам о низведении бедной девочки Саломеи до положения танцовщицы, о полуподвыпившем великодушии возбужденного монарха, о мрачной просьбе с губ, столь юных, еще покрасневших от волнения танца, о тщетности Ирода. печаль, его фантастическое чувство чести, которое не постеснялось нарушить порочное обещание, но не побоялось убить праведника, и ужасную картину девушки, несущей окровавленную голову — такой подарок! — своей матери.
Но из этой мешанины похоти и крови я хочу извлечь один урок. Вот вам — правда, в крайней форме — потрясающая иллюстрация того, к чему могут прийти половинные убеждения. Неважно, доберемся ли мы когда-нибудь на дороге до такого же расстояния, как этот человек. Я хочу указать на процесс, который привел его туда. Именно потому, что он так долго вмешивался в голос своей совести, он убаюкал молчание в этот последний критический момент. И это всегда так: если человек не верит даже самому слабому убеждению, которое он имеет в отношении малейшего долга, то с тех пор он становится еще худшим человеком. Мы не можем пренебрегать никаким убеждением в том, что нам надлежит делать, не понижая при этом весь тон нашего характера и не подвергая себя нападкам зла, от которого мы когда-то содрогнулись бы и почувствовали отвращение. За частичным оттаиванием обычно следуют более сильные морозы. Неудачное восстание обязательно приведет к еще большей жестокой тирании. Душу, наполовину растаявшую, а затем остывшую, растопить труднее, чем раньше. Итак, дорогие братья, помните следующее: если вы не будете быстро и полностью осуществлять в жизни и вести все, что, как вы знаете, вам следует делать или делать, вы не сможете в тот или иной момент установить предел тому, если будет сильный и внезапное искушение настигло вас, вы можете им стать. «Разве раб твой — собака, чтобы делать это?» Да! Но он сделал это. Ни один смертный не достигает крайности зла сразу, говорит старая мудрая пословица; и путь, по которому человек погружается в глубины, которые он никогда не считал возможным пройти, лежит через постоянное пренебрежение мелкими увещеваниями совести. Запущенные убеждения рано или поздно означают взрыв зла.
Убийство Джона может проиллюстрировать и другую вещь, а именно. какая простая и поверхностная слабость характера может быть причиной всех чудовищ. Ирод не хотел убивать Иоанна. Ему очень хотелось сохранить ему жизнь. Но у него не хватило мужества твердо стоять на ногах и сказать: «Вот! Я сказал это; и больше не будет разговоров об убийстве этого пророка Божьего». Так непрерывное падение, падение, падение предложений и желаний Иродиады проделало, наконец, дыру в рыхлом камне; и он сделал то, что ненавидел и против чего долго боролся. Почему? Потому что он был бедным, слабым существом.
Из этого я хотел бы извлечь урок, который я хотел бы преподать всем вам, особенно молодым людям, что в таком мире, где гораздо больше голосов, склоняющих нас ко злу, чем призывающих нас к добру, быть слабым в конечном итоге означает , быть злым. Итак, развивайте в себе полезную привычку говорить «нет» и не бойтесь ничего, кроме того, что уязвите свою совесть и согрешите против Бога.
III. Еще раз мы видим в Ироде пример пробуждения совести.
Когда об Иисусе стали говорить за узкими пределами берегов Галилейского моря, и особенно когда Он начал организовывать апостольство и имя Его распространилось за границей, некоторые слухи дошли даже до двора, и мнения о нем стали расходиться. Ему. Один человек сказал: Это Илия; а другой сказал: это пророк, а Ирод сказал: это Иоанн, которого я обезглавил. Он воскрес из мертвых, и поэтому в Нем проявляются великие дела».
Ах, братья! когда у человека где-то в глубине памяти есть что-то неправильное, большое или маленькое, он находится во власти любого шанса или несчастного случая, чтобы возродить это во всей своей яркости. Ужасно ходить по этому миру с целым запасом горючих веществ в наших воспоминаниях, на которые может упасть любая искра и зажечь мрачное и серное пламя. Случайность может сделать это, запах, взгляд на лицо, звук или любая мелочь могут сразу привлечь к обидчику это древнее зло. И никакое время не сделает его менее ужасным, когда оно будет раскрыто. Случайный удар багора, запутавшегося в седых волосах трупа, поднимает его мрачного на поверхность. Случайно нажмите кнопку на стене какого-нибудь старого замка, и дверь распахнется, ведущая вниз, в черные глубины. У нас с вами есть такие глубины в наших сердцах. Тогда уже не будет иллюзий о том, по чьей вине произошло содеянное. Когда Ирод убил Иоанна, он сказал: «О! Это не я! Это Иродиада. Это Саломея. Это моя клятва. Это уважение, которое я испытываю к людям, которые слышали, как я ругался. Я должен это сделать, но я не несу ответственности». Но когда в «сеансах молчаливых размышлений» он вспомнил о поступке, Саломея и Иродиада, клятва и общество исчезли из поля зрения, и он сказал: «Я! Я сделал это.'
Это то, что нам всем придется когда-нибудь сделать, возможно, в этом мире, и уж точно в следующем. Мужчины изощряются разговорами об облегчении, оправданиях, искушениях, товарищах и тому подобном. И философы в наши дни изощряются, предлагая множество научных объяснений, которые стремятся показать, что человек не виноват в тех плохих поступках, которые он совершает. Но весь этот мусор сгорает, когда просыпается совесть и делатель говорит: «Которого я обезглавил».
Братья, если мы не найдем прибежища в великой жертве за грехи мира, которую принес Иисус Христос, мы, возможно, в этой жизни и, конечно, в будущей, будем окружены толпой наших собственных злых дел, воскресших из мертвых, и каждый из них будет трясти перед нами своими окровавленными кудрями и говорить: «Ты сделал это».
IV. Последний урок, который я извлек из жизни этого человека, — это окончательная бесчувственность, к которой склонны порождать эти половинчатые убеждения.
Иисус Христос был послан Пилатом к Ироду как своего рода мирная жертва. Они ссорились из-за какого-то вопроса о юрисдикции; и поэтому, отчасти для того, чтобы избежать смущения, связанного с этим загадочным Узником, а отчасти из политической вежливости, Пилат отправляет Иисуса к Ироду, потому что Он находился в его юрисдикции. Подумайте о том, что Господа людей и ангелов передают от одного к другому из этих двух негодяев, как о проявлении вежливости!
Когда Христос предстанет перед Иродом, заметьте, что все его прежние убеждения, частичные или полные, и все его ужасы, поверхностные или глубокие, полностью исчезли из этой легкомысленной души. Все, что он чувствует сейчас, — это детское удовольствие от того, что перед ним этот известный Человек, и надежда, что Иисус, к его удовольствию, сотворит чудо; Столько же он мог ожидать от фокусника, что он проделает один из его трюков! Вот к чему привело убийство Иоанна — к неспособности увидеть что-либо в Господе.
«И он задал Ему много вопросов, и Иисус ничего не ответил ему». Он сомкнул губы. Почему? Он делал то, что Сам заповедал: «Не отдавайте святыни псам». Не бросайте бисер перед свиньями». Он ничего не сказал, потому что знал, что говорить что-либо бесполезно. Так Воплощенное Слово, чьей самой природой и свойством является говорить, молчало перед легкомысленным любопытством человека, который был неверен своим глубочайшим убеждениям.
Это притча, брат, о том, что повторяется среди нас снова и снова. Я не смею сказать, что Иисус Христос когда-либо был абсолютно немым для любого человека, находящегося по эту сторону могилы; но я не смею удержаться от того, чтобы сказать, что к этому состоянию нечувствительности к Его словам мы можем приближаться бесконечно, и что самый верный способ приблизиться к нему и достичь его — это бороться или пренебрегать убеждениями, которые ведут к Ему. Иоанн был предшественником Христа, и если бы Ирод послушал Иоанна, то Иоанн сказал бы ему: «Вот Агнец Божий!» Я говорю это вам и умоляю вас принять этого Агнца Божьего как Жертву за ваши грехи, как Целителя и Очистителя вашей памяти и вашей совести, как Помощника, который даст вам возможность с радостью принести все жертвы во имя долга и претворять в жизнь каждое убеждение, которое Его милосердная рука напишет в ваших сердцах. И, о, дорогие друзья, многие из вас, незнакомцы для меня, до которых мой голос редко доходит, позвольте мне умолять вас не довольствоваться тем, что «слушаете» кого-либо из нас «с радостью», а делать то, на что указывают наши слова, и следовать за Христом Спасителем. Если вы слышите Евангелие, пусть даже несовершенно, как вы слышите его провозглашение сейчас, и если вы пренебрегаете им, как — я должен сказать? весь свет; вы навяжете еще одну складку вокруг своих сердец, которая может оказаться непроницаемой для меча Духа; вы затыкаете свои уши еще одной затычкой, которая может сделать их глухими к музыке голоса Христа. Делайте то, что, как вы знаете, вам следует делать, отдайте себя небесам. И делайте это сейчас, пока производятся впечатления, иначе, если вы позволите им поспать, они никогда не вернутся. Феликс дрожал, когда Павел рассуждал; но он отмахнулся от посланника и вести, и хотя он часто посылал за Павлом и беседовал с ним, он больше никогда не дрожал.
«В делах мужчин наблюдается прилив
Который, взятый во время наводнения,
приведет нас в пристань покоя в Господе; и, если ему позволят пройти, мы можем оставить нас застрявшими и потерпевшими кораблекрушение среди скал.

ЛУКА XXIII. 13-26— ИИСУС И ПИЛАТ
«И Пилат, созвав первосвященников, и начальствующих, и народ, 14. сказал им: вы привели ко мне человека сего, как развращающего народ; и вот, я исследовал Его пред вами. 15. Нет, ни Ирод; ибо Я послал вас к Нему, и вот, ничего достойного смерти не делается Ему. 16. Поэтому я накажу Его и освобожу Его. 17. (Ибо по необходимости он должен был отпустить им одного на празднике.) 18. И они закричали все разом, говоря: прочь с этим человеком и отпустите нам Варавву: 19. (который для определенного мятежа устроил в 20. Тогда Пилат, желая отпустить Иисуса, снова обратился к ним. 21. Но они кричали, говоря: распни Его, распни Его. 22. И сказал им в третий раз: какое же зло сделал Он? Я не нашел в Нем никакой причины смерти; поэтому я накажу Его и отпущу Его. 23. И они тотчас же громкими голосами требовали, чтобы Его распяли. И голоса их и первосвященников преобладали. 24. И Пилат вынес приговор, чтобы было так, как они требовали. 25. И отпустил им того, кто был брошен в темницу за мятеж и убийство, которого они желали; но он предал Иисуса их воле. 26. И, уводя Его, схватили некоего Симона Киринеянина, выходившего из страны, и возложили на него крест, чтобы он нес его вслед за Иисусом» (ЛУКА XXII). 13-26.
Лука здесь выделяет три этапа борьбы Пилата с иудеями. Трижды он пытался освободить Иисуса; трижды они выкрикивали свою ненависть и требование Его крови. Затем последовала позорная капитуляция Пилата, в которой он из политических соображений проституировал римское правосудие. Сознательно он принес в жертву одного бедного еврея, чтобы угодить своим неспокойным подданным; неосознанно он убил Христа Божия.
I. Первая слабая попытка быть справедливым.
Пилат придал ему определенную формальность, созвав представительное собрание всех сословий, «первосвященников, начальств и народа». Народ был созван, чтобы торжественно решить, казнить или нет своего Мессию, и призывал их римский правитель. Конечно, ирония судьбы (или, скорее, Провидения) не могла пойти дальше этого. Краткое изложение Пилатом происходящего до момента его выступления не лишено оттенка сарказма в контрасте между «вы», «я» и «Ирод». Это почти как если бы он сказал: «Да вот что удивительно, что вы быстрее чуете бунт, чем я или Ирод!» Он, очевидно, с подозрением относился к мотивам, побудившим «правителей» взять на себя новую роль нетерпеливых защитников римской власти, и был готов заподозрить нечто, стоящее за столь необычайным преобразованием. Евреи выдают еврея за то, что он был бунтовщиком против Цезаря, — должно же в этом что-то быть! Он подчеркивает, что они выслушали допрос обвиняемого, что свидетельствует о том, что он тщательно вник в дело и что, насколько им известно, обвинения раскрыты. Он представляет, что отправил Иисуса к Ироду, руководствуясь высоким мотивом обеспечить как можно более полное расследование, а не как презренную попытку уклониться от ответственности и сделать пустой комплимент врагу. Он вновь заявляет о своей убежденности в невиновности Иисуса, а затем, после всего этого, расхваливая свою собственную осторожность, направленную на обеспечение беспристрастности суда в этом деле, он делает неубедительный и беспомощный вывод, предлагая «наказать Его».
Зачем? Единственный выход для судьи, убежденного в невиновности заключенного, — освободить его. Но это была взятка обвинителям, предложенная в надежде, что меньшее наказание их удовлетворит. Пилат знал, что таким предложением он совершает вопиющую несправедливость, и старался скрыть ее мягким словом. «Наказание» звучит почти благотворно, но оно не сделает бичевание менее жестоким, а его применение — менее беззаконным. Компромиссы всегда трудны для разработки, но компромисс между справедливостью и несправедливостью вряд ли даст результат. Этот сигнал явно провалился. Яростные обвинители Иисуса быстро увидели признак слабости как в самом предложении, так и в том, что их спросили, приемлемо ли оно для них. Не так должен был говорить римский правитель. Если бы давление заставило железную стену поддаться до сих пор, еще немного, и она бы рухнула плашмя, и они набросились бы на свою жертву.
Пилат был слаб, колебался, не знал, чего желает. Он хотел поступать правильно, но больше ему хотелось примирения, поскольку он знал, что его ненавидят, и боялся, что его обвинят в Риме. Другая сторона знала, чего хотела, и была решительна. Ободренные колебанием Пилата, они «вскричали все вместе». Слышны пронзительные вопли тысяч глоток, выкрикивающих самооткровенный и самоуничтожающий выбор Вараввы. Он был популярным героем именно по той причине, что был бунтовщиком. Он сделал то, в чем его поклонники обвиняли Иисуса и за что они утверждали, что отдали Его на суд Пилата. Выбор Вараввы обличает обвинения против Иисуса во лжи и нереальности. Выбор Вараввы раскрывает национальный идеал. Они не хотели такого Мессии, как Иисус, и не видели красоты Его характера и не слышали слов благодати, излившихся в Его уста. Они не испытывали ужаса перед «убийцей» и восхищались мятежниками. Варавва был человеком по сердцу. Нация, которая может отвергнуть Иисуса и выбрать Варавву, пригодна только для уничтожения. Нация судит о себе по выбору героев. Национальный идеал способен формировать национальный характер. Сегодня мы катимся в пропасть из-за нашего восхищения героем военного типа; и нет такой огромной разницы между толпой, которая отвергла Иисуса и аплодировала Варавве, и толпой, которая кричит вокруг успешного солдата и насмехается над законом Христовым, если его применить к политике.
II. Вторая, более слабая попытка.
Пилат повторил свое предложение об освобождении, но оно почти затерялось в реве ненависти. Обратите внимание на контраст между словами «Пилат говорил» (ст. 20) и «они кричали». Это говорит о том, что его слабые усилия были сметены порывом свирепости. И они, набравшись смелости от его колебания, предписывают теперь образ наказания Христова. Теперь впервые раздается страшное слово «Распни». И Матфей, и Марк говорят нам, что священники и правители «побудили» народ выбрать Варавву, но очевидно, что толпа, однажды пробудившись, не нуждалась в дальнейших стимулах.
Толпы всегда жестоки, и они столь же непостоянны, сколь и жестоки. Сами горла, охрипшие теперь от яростного рева «Распни Его», меньше недели назад были напряжены от крика «Осанна». Ветви, усыпанные на Его пути, не успели засохнуть. «Голос народа — это голос Бога» — иногда. Но иногда он звучит очень похоже на голос врага Божия, и к нему можно было бы больше доверять, если бы он не говорил так часто и так быстро не только «в различных», но и в различных «манерах». Делать его арбитром человеческих достоинств, а тем более сглаживать свой курс, чтобы уловить дуновение народного дыхания, — это безумие или того хуже. Люди восхищаются тем, на что они похожи, или пытаются быть похожими, и у Вараввы больше подобных, чем у Иисуса.
III. Окончательная отдача.
К чести Пилата, он так долго продолжал свои усилия. Лука хочет поразить нас своей настойчивостью, а также твердой решимостью иудеев своим замечанием о «третьем разе». Трижды им предлагался выбор, и трижды они отказывались от возможности предотвратить свою гибель. Но у настойчивости Пилата было слабое место, поскольку он боялся своих подданных и, желая спасти Иисуса, не желал подвергать себя при этом опасности. Личный интерес лишает решимости поступать правильно, как осыпающийся камень в морской дамбе, пропускающий волну, разрушающую всю конструкцию.
Пилат пришел к концу своей смены, чтобы избежать вынесения приговора. Правители отказались судить Иисуса по своему закону. Ирод отправил Его обратно с благодарностью, но без приговора. Иудеи хотели освободить не Его, а Варавву, и они не согласились на бичевание вместо распятия. Вот и приходится ему решить, наконец, быть ли справедливым и не бояться, или подло уступить и вызвать на свою голову минутные аплодисменты ценой вечного ужаса. Лука на всех трёх этапах замечает громкие крики иудеев, а на последнем этапе он уделяет им особое внимание. «Их голоса преобладали». Какое осуждение для судьи! Он «приговорил к тому, что то, о чем они просили, должно быть сделано». Подлость судьи не могла пойти дальше. Повторение характеристики Вараввы еще раз подчеркивает отвратительность выбора народа, а трагические слова «по их воле» выставляют в страшном свете вопиющую несправедливость судьи и еще большее преступление евреев. Предать Иисуса их воле было подло; иметь такую «волю» по отношению к Иисусу было более чем подло, это было «гибелью их и всего Израиля». Вся наша жизнь здесь и в будущем зависит от того, что является нашей «волей» по отношению к Нему.
ЛУКА XXIII. 33-46— СЛОВА С КРЕСТА
«И когда пришли на место, называемое Голгофой, там распяли Его и злодеев, одного по правую сторону, а другого по левую. 34. Тогда Иисус сказал: Отец, прости им; ибо они не знают, что делают. И разделили одежды Его, и бросили жребий. 35. И народ стоял и смотрел. И начальники с ними смеялись над Ним, говоря: других спасал; пусть Он спасет Себя Себя, если Он Христос, избранный Божий. 36. И воины также смеялись над Ним, подходя к Нему и предлагая Ему уксус. 37. И говоря: если Ты царь Иудейский, спаси Себя. 38. И над Ним была написана надпись греческими, и латинскими, и еврейскими буквами: СЕЙ есть ЦАРЬ ЕВРЕЙСКИЙ. 39. И один из повешенных злодеев ругал Его, говоря: если Ты Христос, спаси Себя и нас. 40. Но другой ответ упрекнул его, сказав: неужели ты не боишься Бога, видя, что ты находишься в том же осуждении? 41. И мы действительно справедливо; ибо мы получаем должное вознаграждение за дела наши; но Он не сделал ничего худого. 42. И сказал он Иисусу: Господи, помяни меня, когда придешь в Царствие Твое. 43. И сказал ему Иисус: истинно говорю тебе: ныне же будешь со Мною в раю. 44. И было около шестого часа, и была тьма по всей земле до часа девятого. 45. И солнце померкло, и завеса в храме разорвалась посередине. 46. И когда Иисус воззвал громким голосом, Он сказал: Отче! в руки Твои предаю дух Мой; и, сказав это, Он испустил дух». (ЛУКА, XXII). 33-46.
Очень примечателен спокойный тон всех повествований о Распятии. Каждый евангелист ограничивается простым изложением фактов, без тени эмоций. Они чувствовали слишком глубоко, чтобы показать чувства. Было уместно, что история, которая до скончания веков пробуждала в сердцах страсть любви и преданности, была рассказана без каких-либо красок. Остерегаемся читать это холодно! Этот отрывок больше подходит для размышления в одиночестве с мыслью: «Все это было вынесено для меня», чем для того, чтобы его комментировать. Но благоговейное слово-два допустимо.
Рассказ Люка заметно независим от трех других. Три изречения Христа, вокруг которых группируется его повествование, сохранены им одним. Мы лучше всего поймем то доминирующее впечатление, которое бессознательно получил сам евангелист и пытался передать, собрав все вокруг этих трех слов с Креста.
I. Первое слово называет Иисуса всемилостивым Ходатаем и терпеливым другом грешников. Он очень многозначительно помещен в центр абзаца (ст. 33-38), в котором рассказывается о бессердечной жестокости и насмешках над солдатами и правителями. Окруженный вихрем оскорблений, презрения и яростного ликования по поводу Его страданий, Он не ответил ни насмешки, ни крика боли, ни малейшего гнева, но позволил Своему сердцу замереть от жалости ко всем, кто принимал участие в этих страданиях. эта ужасная трагедия; и хотя «Он не открыл уст Своих» для жалобы или ругательства, Он открыл их для ходатайства. Но чудесная молитва не поразила ни одного сердца угрызением совести, и после нее по-прежнему понеслась буря насмешек и дикого торжества.
Лука собирает все детали вместе в краткой форме и накладывает их друг на друга, не увеличивая ни одной. Произведенный эффект подобен эффекту от серии ударов бурунов по какой-то одинокой скале или от ударов тарана по крепости.
«Они распяли Его» — нет нужды говорить, кто «они» были. Другие, чем солдаты, которые выполняли работу, сделали дело. Презрение дало Ему в соратники двух злодеев и повесило Царя Иудейского на почетном месте посреди. Помнит ли Джон, о чем они с братом спрашивали? Прозаичное равнодушие к воинскому долгу и бессовестная жадность побудили легионеров бросить жребий за одежду, сорванную с живого человека. Какое значение для них имело распятие еще одного или двух евреев? Зияющее любопытство и странная любовь к ужасному, столь сильная в простом сознании, побудили людей, кричавших «Осанна!» меньше недели назад, чтобы стоять и смотреть на это зрелище без жалости, но в нескольких сердцах.
Горькая ненависть правителей и их нечеловеческое ликование по поводу избавления от еретика давали им дурное превосходство во грехе. Их насмешки признавали, что Он «спасал других», а их ненависть настолько ослепила их глаза, что они не могли видеть, насколько явно Его отказ использовать Свою силу для спасения Себя доказывал, что Он — Сын Божий. Он не мог спасти Себя только потому, что Он хотел спасти этих насмехающихся раввинов и весь мир. Грубые солдаты мало что знали о Нем, но последовали его примеру и сочли превосходной шуткой принести «уксус», любезно предоставленный, на небеса с насмешкой над почтением, как к царю. Насмешка была двуствольной, как и надпись над Крестом; ибо оно должно было поразить и этого Претендента на королевскую власть, и Его предполагаемых подданных.
И на все это единственным ответом Христа была приснопамятная молитва. Одна из женщин, мужественно стоявших у Креста, должно быть, уловила эту, может быть, тихую мольбу, и в ней так много веяло той стороной характера Христа, которая особенно восхищает Луку, что он не мог ее пропустить. Это открывает множество больших вопросов, которые здесь невозможно рассмотреть. Любой грех содержит в себе элемент невежества, но это не полное невежество, как утверждают некоторые современные учителя. Если бы невежество было полным, греха бы не существовало. Люди, охваченные обширными складками этой молитвы, были невежественны в самой разной степени и имели разные возможности сменить невежество на знание. В этом отношении положение воинов и правителей было разным. Но никто не был настолько слеп, чтобы не иметь греха, и никто не видел настолько полностью, что был вне досягаемости сострадания Христа или силы Его заступничества. В этой молитве мы узнаем не только Его бесконечное прощение оскорблений и неверия, обращенных на Себя, но и Его возвышение как Заступника, которого Отец слышит всегда. Умирающий Христос молился за Своих врагов; прославленный Христос жив, чтобы ходатайствовать за нас.
II. Во втором высказывании раскрывается, что Христос имеет ключи от ада, невидимого мира мертвых. Как по-разному действуют одни и те же обстоятельства на разные натуры! У одного злоумышленника физическая агония и отчаяние находили мгновенное облегчение в насмешках, брошенных с сухих от пыток губ в адрес товарища по несчастью, сама невиновность которого вызывала ненависть виноватого сердца. Другой был побужден своим наказанием признать в нем должное вознаграждение за свои дела и, таким образом, смягченный, был побужден молитвой небес и знанием невиновности Христа, чтобы надеяться, что та же самая милость, которая была расточена на причинители Его страданий могли бы потянуться, чтобы охватить участников в них.
В этот момент умирающий разбойник имел более ясную веру в пришествие Господа в Его Царство, чем кто-либо из учеников. Их надежды рушились, когда они видели, как Он висел, не сопротивляясь, и постепенно умирал. Но этот человек смотрел за пределы смерти, столь близкой как для Иисуса, так и для него самого, и верил, что после нее Он придет царствовать. Мы можем назвать его единственным учеником, который был тогда у Христа.
Как жалка эта петиция: «Вспомни меня»! Это строит надежду на участие в царственности Господа на том факте, что он принял участие в Его Кресте. «Ты не забудешь Своего спутника в тот черный час, который останется позади». Такое доверие и привязанность, соединенные с таким покаянием и покорностью, не могли остаться без награды.
Со Своего креста Иисус говорит царственно, как монарх этого тусклого мира. Его обещание скреплено Его собственным знаком-руководством: «Истинно говорю». Он утверждает, что обладает не только ясным видением будущего, но и полномочиями определять его. Он провозглашает непрерывное продолжение личного существования и реальность состояния сознательного блаженства, в котором люди осознают свой союз с Ним, Господом царства и Жизни его обитателей. Оно милостиво принимает прошение кающегося и уверяет его, что общение, начатое на Кресте, будет продолжено и там. «Со мной» создает «Рай» везде, где находится душа.
III. Третье слово с креста, записанное Лукой, открывает Иисуса как в акте смерти Владыку смерти и ее Преобразователя для всех, кто доверился Ему и мирно отдал себя в руки Отца. Обстоятельства, сгруппированные вокруг акта Его смерти, выявляют различные аспекты ее значения. Предшествовавшая тьма рассеялась еще до Его смерти, и она, скорее, была связана с Его чувством покинутости, выраженным в непостижимо глубоком и ужасном крике: «Почему Ты оставил Меня?» Разорванная завеса обычно считается символом неограниченного доступа к присутствию Бога, который мы имеем благодаря смерти Христа; но стоит задуматься, не указывает ли это скорее на божественное оставление оскверненной святыни, а также на начало исполнения глубокого слова: «Разрушьте Храм сей».
Но центральной точкой фрагмента является последний крик, который по своей громкости указывал на физическую силу, совершенно несовместимую с истощением, которым обычно была вызвана смерть через распятие. Таким образом, это подтверждает точку зрения, которая видит, как в словах Иисуса, так и в высказываниях евангелиста о Его смерти, ясные указания на то, что Он умер не потому, что Его физические силы не могли жить дольше, но в результате проявления Его собственной воли. Он умер, потому что Он выбрал, и Он выбрал, потому что Он любил и хотел спасти. Как говорит святой Бернар: «Кто тот, кто так легко засыпает, когда пожелает?» Умереть – это действительно великая слабость, но умереть таким образом – это неизмеримая сила. Воистину, слабость Божья сильнее человеческой».
Не будем также забывать, что, умирая таким образом, Иисус подал нам пример для подражания, а также явил неподражаемую силу. Ибо, если мы доверимся Ему, живя и умирая, мы не будем неохотно вытащены всепоглощающей хваткой, с которой мы тщетно боремся, из мира, в котором нам хотелось бы остаться, но мы можем добровольно отдаться, как рука Отца, которая мягко привлекает Его детей к Себе и благословляет их Своим более полным присутствием.
ЛУКА, 23, 42 — УМИРАЮЩИЙ ВОР
«И сказал Иисусу: помяни меня, Господи, когда придешь в Царствие Твое» (ЛУКИ, 23, 42).
Существует старое и верное разделение труда Христа на три части – пророка, священника и царя. Такое различие явно существует, хотя его можно переоценить, или, вернее, утверждение о нем можно преувеличить, если предположить, что отдельные Его действия выполняют эти отдельные функции и что Он перестает быть одним, прежде чем становится другим. . Напротив, верно то, что вся Его работа является пророческой, что вся Его работа является священнической и что Его пророческая и священническая работа является проявлением Его царской власти. Но тем не менее разделение является истинным и помогает ясно и определенно представить нам широкий спектр благ миссии и смерти Христа. Примечательно, что эти три группы вокруг Креста, третья из которых мы должны сейчас говорить — группа «дочерей Иерусалима», группа насмехающихся книжников и равнодушных солдат, и эта из двух разбойников — каждая представляет нам Христа в одном из трех персонажей. Слова, которые Он произнес на Кресте по отношению к другим, кроме Него, можно собрать вокруг этого тройного аспекта работы Христа и расположить под ним. Пророк сказал: «Дочери Иерусалима, не плачьте обо Мне, но плачьте о себе, ибо дни наступают». Священник сказал: «Отче, прости им, ибо они не знают, что делают. «Царь в Своей власти управлял сердцем этого кающегося человека со Своего Креста, и пока корона сияла сквозь дым и агонию смерти, царь «открыл врата Царства Небесного всем верующим», когда Он сказал: «В этот день ты будешь со Мной в раю!»
Мы не будем пытаться, рассматривая этот инцидент, рисовать картины. У меня есть гораздо более важная вещь, чем просто попытаться представить вам живо сцену на этом маленьком холме Голгофы. Нас интересует смысл, а не просто внешние проявления. Поэтому я считаю само собой разумеющимся, что мы знаем подробности: - умирающий человек в агонии, начинающий смутно видеть, когда его душа закрылась от земных вещей, кто это был - терпеливый, любящий, сильный в Своих страданиях; и, используя свой последний вздох, воскликнул: «Господи, помяни меня!» — и страдалец восседал на троне в величии Его кротости и божественности Его терпения; спокойный, сознательный, полный ощущаемой, но молчаливой силы, принимающий почтение, склоняющийся к покаянию, любящий грешника и распахивающий врата бледных царств, в которые Ему предстояло пройти, этими Своими последними словами.
Итак, во-первых, мы видим здесь иллюстрацию Креста в его силе привлекать к себе людей. Странно думать, что, пожалуй, в тот момент единственным человеком, до конца верившим в господина, был тот умирающий разбойник. Ученики все ушли. Самые верные из них отступают, отрицают, бегут. Там стоит горстка женщин, не знающих, что об этом думать, ошеломленных, но любящих; и единственный (как я полагаю), единственный из всех сынов человеческих, распятый злодей был в сиянии веры и мог сказать: «Я верю!» Поскольку вся будущая история мира и Евангелия прообразована в событиях Распятия, было уместно, что здесь снова и в конце должно было произойти пророческое исполнение Его собственных слов: «Я, если Я буду вознесён». вверх, привлечет всех людей ко Мне».
Но заметьте, здесь мы имеем поразительный пример универсального закона развития Евангелия в двойном усилии созерцания Креста. У его подножия можно было видеть насмешки писцов и оцепенение солдат; и вот вот два вора — тот, что подпевает со всеобщими упреками; а другой видит то же самое событие, имея перед собой те же самые обстоятельства, и они таким образом влияют на него. Братья, это всего лишь история Евангелия, где бы оно ни происходило. Это его история сейчас и среди нас. Евангелие проповедуется одинаково каждому человеку. Ко всем нам приходит одно и то же послание, предлагающее нам одни и те же условия. Христос стоит перед каждым из нас в одинаковом положении. И каковы последствия? Разделение всей нашей массы, кто-то в одну сторону, кто-то в другую. Итак, когда вы возьмете магнит и поднесете его к беспорядочной куче металлических опилок, он соберет все железо и оставит все остальное. «Я, если вознесусь, — сказал Он, — привлечу к Себе всех людей». Притягательная сила распространится на весь род Его братьев; но от некоторых не будет ответа. В некоторых сердцах не будет возможности поддаться влечению. Некоторые останутся укорененными, упрямыми и стойкими на своем месте; а для некоторых даже самое легкое слово будет достаточно сильным, чтобы пробудить все дремлющие пульсы их охваченных грехом сердец и привести их, сокрушенных и раскаивающихся, к Его ногам в поисках милости. Для одного Он «аромат живительный на жизнь, а для другого запах смертоносный на смерть». Самая широкая доктрина универсального применения, а также универсального намерения Евангелия как «силы Божией ко спасению» содержит в своих глубинах тот неоспоримый факт, что, какова бы ни была причина (и, как я полагаю, , причина лежит в нас, и это наша вина) это разделяющее, осуждающее действие вытекает из всякой верной проповеди слов Христовых. Он пришел судить мир, «чтобы невидящие (как Он Сам сказал) видели, а видящие ослепли». И на Кресте этот процесс происходил в двух людях, одинаково по необходимости, одинаковые в преступлении, одинаковые в том, что ледяной перст Смерти только что был приложен к их сердцу, чтобы остановить весь поток ее дикой крови и страстей, но разные в том, что один из них повернулся, по милости небес, и ухватился за предложенное ему Евангелие, а другой отвернулся, и посмеялся, и умер.
И теперь есть еще одно соображение. Если мы посмотрим на этого человека, этого кающегося вора, и сравним его, его предыдущую историю и его нынешние чувства с людьми, которые стояли вокруг, отвергали и насмехались, мы получим некоторый свет относительно того, для чего люди не подходят. воспринимая и принимая Евангелие, когда оно им предлагается. Вспомните другие классы людей, которые там были. Там были римские солдаты, которые весьма частично знали, что они делают, и единственным чувством которых было полное безразличие; и были еврейские раввины, фарисеи, священники и люди, которые знали немного больше о том, что они делают, и чьи чувства были насмешками и презрением. Теперь, если мы отметим обычное библейское представление, особенно относительно последнего класса, мы не сможем не увидеть, что из него вытекает следующий принцип: упование на Его искупительную кровь и божественное милосердие не является грубым, длительным расточительством и внешним яростным преступлением; но это самодовольство, чистое, роковое самодовольство и самодостаточность.
Почему книжники и фарисеи отвернулись от Него? По трем причинам. Из-за своей гордости мудростью. «Мы — люди, которые знают все о Моисее и традициях старейшин; мы судим об этом новом явлении не по вопросу: как оно доходит до нашей совести и как оно обращается к нашим сердцам? но мы судим об этом по вопросу: как это соответствует нашему раввинскому образованию и тонким казуистическим законам? Мы – Священники и Книжники; и люди, не знающие закона, могут принять то, что взывает только к обычному человеческому сердцу, но для нас, в нашем интеллектуальном превосходстве, живущих вдали от общих потребностей низшего класса, не нуждающихся в грубом внешнем Евангелии такого рода, мы можем обойтись без такой вещи и отвергаем ее». Они отвернулись от Креста, и их ненависть потемнела до насмешек, а их угрозы закончились распятием не только из-за гордыни мудрости, но и из-за самодовольного самодовольства, которое ничего не знало о факте греха, которое никогда не знало факта греха. научился считать себя полным зла, настолько увлекся церемониями, что потерял жизнь; это низвело божественный закон Божий со всем его молниеносным великолепием и ужасающей силой до уровня «мяты, аниса и тмина». Они отвернулись по третьей причине. Религия стала для них всего лишь набором традиционных догм, и все, что было нужно, — это точно думать или ясно рассуждать. Когда богослужение сделалось церемониальным, а нравственность — казуистикой, а религия — теологией, люди стали тверды, как нижний жернов, и с ними ничего нельзя было сделать, пока эти три корки не были сняты с сердца и, сомкнувшись и горя, обнаженное сердце и обнаженная истина Божия соприкоснулись.
Братья, измените имя, и история о нас будет правдивой. Упаси Бог, чтобы я стал отрицать, что любая форма грубой чувственной безнравственности «ожесточает все внутри» (как сказала одна несчастная жертва этого) «и окаменевает чувство». Не дай Бог, чтобы мне показалось, будто я пренебрежительно говорю о чрезвычайной греховности такого греха или выливаю презрение к законам обычной морали. Не поймите меня так неправильно. И все же не грех в его внешних формах является самым большим препятствием между человеком и Крестом, а грех плюс самодовольство создают непреодолимое препятствие для всякой веры и покаяния. И ох! в наши дни, когда страсть укрощена столькими узами и цепями; когда сила общества лежит на всех нас, предписывая нам путь и удерживая большинство из нас от порока, отчасти потому, что мы не подвержены искушениям, а отчасти потому, что мы воспитаны, как молодые деревца, за стеной, в ограде приличные обычаи и приличные манеры, — нам гораздо больше нужно говорить порядочным, порядочным нравственным людям: «Брат мой, то, что у тебя есть, ничего не стоит, как определение твоего положения перед Богом»; чем вставать и кричать о преступлениях, о которых половина из нас никогда не слышала и, возможно, лишь бесконечно малый процент из нас когда-либо совершал. Любой грех отделяет от Бога, но то, что делает разделение постоянным, — это не грех, а неведение греха. Самодовольство, да, и гордыня мудрости, они—они извратили многие натуры, многие пылкие духи молодых людей и отвратили их от Евангелия. Если здесь есть человек, который смотрит на простое послание о мире, прощении и чистоте через Христа и говорит себе: «Да; оно может соответствовать обычному классу умов, которым требуются внешние знаки и символы и которые должны связывать свою веру с формами; но для меня с моей культурой, для меня с моими духовными тенденциями, для меня с моим новым светом я не хочу никакого объективного искупления; Я не хочу, чтобы что-либо убедило меня в божественной любви, и мне не нужен какой-либо распятый Спаситель, чтобы проповедовать мне, что Бог милостив! – этот случай, который перед нами, содержит для Него очень серьезный урок. И если здесь есть человек, который живет жизнью поверхностной безупречности, для него это важный урок. Посмотрите на книжника и посмотрите на фарисея — по-своему религиозные люди, по-своему мудрые, по-своему порядочные и уважаемые люди; и взгляните на этого бедного вора, которого поймали в пустыне, среди пещер и логовищ, и которого привели с поличным, с кровью на его мече и чувством вины в сердце, и пригвоздили там в ходе короткого и краткого процесса Римское правоведение; — и подумайте, что книжник, и фарисей, и священник ничего не видели в Господе; и что бедный, распутный негодяй увидел в Нем это — невинность, которая казалась небесной на фоне его дьявольской черноты; и сердце его затрепетало, и он ухватился за Него в напряжении своей могучей агонии, как утопающий хватается за все, что высовывается из берега; и он держал и тряс ее, и вещь была крепкой, и он был в безопасности! Не проступок лишает человека милосердия. Преступление, которое принадлежит всем нам, делает нас подданными милосердия; но именно гордость, самодовольство, уверенность в себе «запирает врата милосердия человечеству»; и осужденные люди осуждаются не только потому, что они преступили заповеди Божии, но «осуждение вот в том, что свет пришел в мир, и люди возлюбили тьму, а не свет, потому что дела их были злы».
И затем (и это всего лишь слово) мы видим и здесь элементы, из которых состоит приемлемая вера. Неизвестно точно, какими шагами или через какой процесс прошел этот бедный умирающий разбойник, выходящий в вере, — было ли это впечатление от присутствия Христа, было ли то, что он когда-либо слышал что-нибудь о Нем раньше, или это было только что мудрость, которая обитает со смертью, начала прояснять его глаза, когда жизнь угасала. Но как бы он ни пришел к убеждению, обратите внимание, во что он верил и выражал: я грешный человек; все наказания, постигшие меня, вполне заслужены: Человек этот чист и праведен; «Господи, помяни меня, когда придешь в Царство Твое!» Вот и все, вот и все. Это то, что спасает человека. Как много он знал – знал ли он всю глубину того, что говорил, когда говорил: «Господи!» это вопрос, на который мы не можем ответить; понял ли он, что такое «царство», которого он ожидал, — это вопрос, который мы не можем решить; но это ясно: интеллектуальная часть веры может быть темной и сомнительной, но моральная и эмоциональная ее часть очевидна и ясна. Там было: «Я — ничто, Ты — все: я приношу себя и свою пустоту к Твоей великой полноте: наполни ее и сделай меня благословенным!» У Веры это есть. В вере содержится покаяние, в покаянии тоже есть вера. Вера содержит в себе признание достоверности и справедливости приговора, который обрушивается на голову каждого человека; и тогда среди этих страхов, и печалей, и бури этой великой тьмы, в ночи ужасов поднимается сияние одной, может быть, бледной, трепетной, далекой, но Богом данной надежды: «Спаситель Мой! Мой Спаситель! Он праведен: Он умер — Он жив! Я больше не останусь; Я брошусь на Него!»
Еще раз: этот случай напоминает нам не только о притягательной силе Креста, но и о пророческой силе Креста. Здесь мы видим Крест, указывающий и предсказывающий Царство. Указывать и предсказывать: то есть, конечно, и только в том случае, если мы принимаем библейское утверждение о том, какими были эти страдания, Личность, которая их претерпела, и смысл их перенесения. Но единственное, на чем я хотел бы здесь остановиться, это то, что когда мы думаем о Христе, умирающем за нас, мы никогда не должны отделять его от того другого торжественного и будущего пришествия, проблеск которого увидит этот бедный разбойник. Они увенчали Его терновым венцом и дали Ему трость для Его скипетра. Эта насмешка, столь естественная для сильных и практичных римлян в обращении с человеком, которого они считали безобидным энтузиастом, была символом, о котором те, кто это делал, мало и мечтали. Терновый венец провозглашает владычество, основанное на страданиях. Скипетр из слабого тростника говорит о власти, проявляемой в кротости. Крест ведет к короне. Чело, пронзенное острым акантовым венком, носит поэтому диадему вселенной. Рука, которая пассивно держала насмешку над никчемной, безжалостной тростью, поэтому правит князьями земли жезлом железным. Тот, Кто был вознесен на Крест, тем самым был вознесен, чтобы стать Правителем и Повелителем народов. За крестную смерть Бог превознес Его в Владыку и Спасителя. Путь к Его славе, к силе, посредством которой Он владеет царством мира, лежит именно через страдания. И потому, когда бы ни возник перед нами образ Единого, о! пусть предстанет перед нами также образ другого. Крест соединяется с Царством – Царство освещает Крест. Брат мой, придет Спаситель, придет Царь Спаситель. Спаситель, пришедший как Царь, — это Спаситель, который был здесь и был распят. Царство, которое Он устанавливает, полно благословений, любви и кротости; и нам (если мы объединим мысли о Кресте и Венце) откроется не только возможность иметь дерзновение пред Ним в судный день, но откроется и это — уверенность, что Он «получит труд души Его и насыщайся». О, помните, это так же несомненно, как и исторический факт: Он умер на Голгофе; настолько несомненен пророческий факт: Он будет царствовать, и мы с тобой будем стоять там! Я не смею касаться этой темы. Возьмите это в свои сердца; и подумайте об этом — царство, судилище, венец, собранная вселенная; разделение, решение, исполнение приговора. И ох! спросите себя: «Когда этот нежный глаз с молнией в глубине упадет на меня, индивидуализирует меня, призовет к своей стойке — как я устою?» «В этом наша любовь достигла совершенства, чтобы мы могли иметь дерзновение пред Ним в день суда», «Господи, помяни меня, когда придешь в Царство Твое».
Окончательно. Вот Крест, открывающий и открывающий истинный Рай. — «Сегодня ты будешь со Мною в Раю». В настоящее время нас не интересуют многочисленные тонкие выводы о состоянии умерших и о состоянии человеческого духа нашего Господа перед Воскресением, которые были сделаны из этих слов. Мне кажется, они справедливо приводят к общему и единственному заключению, что духи спасенных после смерти входят в состояние сознательного присутствия со своим Спасителем и, следовательно, радости и блаженства. Но дальше этого у нас нет твердой почвы. Более практично отметить, что на смутную молитву кающегося кающегося есть ответ, и даже слишком много ответов. Он просит: «Когда Ты придешь» — когда бы это ни было — «помяни меня». «Я буду стоять вдали; не дай мне быть полностью забытым». Христос отвечает: «Помни себя!» ты будешь со Мной, рядом со Моей стороной. Помни о себе, когда Я приду! В этот день ты будешь со Мной».
И какой это контраст – сознательное блаженство, мчащееся по пятам мимолетной тьмы смерти. В какой-то момент висит вор, корчящийся в смертельной агонии; дикие крики свирепой толпы у его ног все слабее доносятся до его ушей; город раскинулся у его ног, и все знакомые виды земли тускнеют в его туманном взоре. Копье солдата приближается, ноги ломаются, и через мгновение висит расслабленный труп; а дух, дух — где? Ах! как далеко; освобожденный от всех своих грехов и своих мучительных страданий, сразу же пробившийся в такое странное божественное расширение: новая звезда, плывущая по небесному своду, новое лицо перед престолом Божьим, еще один грешник, искупленный с земли! Сознательное непосредственное блаженство усопшего, кем бы он ни был, какова бы ни была его жизнь, который наконец, темный, грешный, стоя одной ногой на пороге вечности и готовясь к полету, бросается в объятия Христа – вечное блаженство, Христоприсутствие и Христорадость – вот послание, которое оставляет нам разбойник со своего креста. Рай снова открыт для нас. Крест – это истинное «дерево жизни». Пылающие херувимы и меч, обращающийся во все стороны, исчезли, и широкая дорога в город, Рай Божий, со всей его красотой и всей его мирной радостью, — лучший Рай, «величественный Эдем», чем тот то, что мы потеряли, открывается нам навсегда.
Не доверяй покаянию на смертном одре, брат мой. Я стоял у многих смертных одр, и лишь немногие из них были там, где я мог поверить, что этот человек был в состоянии физически (не говоря уже о чем-либо еще) ясно видеть и понимать послание Евангелия. Нет предела милосердию. Я знаю, что милость Божия безгранична. Я знаю, что «пока есть жизнь, есть надежда». Я знаю, что человек, идущий вниз по великой Ниагаре, если, прежде чем его маленькая лодка накренится в ужасные пороги, сможет изо всех сил сделать один большой прыжок и достичь твердой земли, я знаю, что он может быть спасен. . Бегство — это ужасный риск. Мгновенный просчет, и ялик, и путешественник одинаково кружатся в зеленом хаосе внизу и поднимаются, искалеченные в ничто, далеко-далеко там, в белой бурной пене. «Один спасался на Кресте, — как говорили нам древние богословы, — чтобы никто не отчаивался; и только один, о котором никто не мог предположить. «Теперь время благоприятное, и теперь день спасения!»
ЛУКА XXIV. 1-12— ПЕРВЫЙ ПАСХАЛЬНЫЙ РАССВЕТ
«В первый же день недели, весьма рано утром, пришли ко гробу, неся с собой приготовленные благовония и некоторые другие с собою. 2. И нашли камень отваленным от гроба. 3. И вошли, и не нашли тела Господа Иисуса. 4. И было, когда они были очень озадачены этим, вот, два человека стояли возле них в блестящих одеждах: 5. И когда они испугались и склонили лица свои к земле, они сказали им: Зачем искать вы, живые среди мертвых? 6. Его нет здесь, но воскрес: помните, как Он говорил с вами, когда еще был в Галилее, 7. Говоря: Сын Человеческий должен быть предан в руки грешников, и быть распят, и в третий день воскреснуть. 8. И вспомнили слова Его, 9. И возвратились от гроба, и рассказали все это одиннадцати и всем остальным. 10. Мария Магдалина, Иоанна и Мария, мать Иакова, и другие женщины, бывшие с ними, рассказали это апостолам. 11. И слова их показались им пустыми сказками, и они не поверили им. 12. Тогда встал Петр и побежал ко гробу; и, наклонившись, увидел льняные одежды, лежащие сами собой, и пошел, дивясь в себе происшедшему» (ЛУКА XXIV). 1-12.
Ни один евангелист не повествует об акте Воскресения. Апокрифические Евангелия не могут устоять перед искушением описать его. Почему Четверка сохраняла такую необычайную сдержанность в отношении того, что было бы неотразимо для создателей «мифов»? Потому что они были не мифотворцами, а свидетелями, и им нечего было сказать о деянии, которого никто из людей не видел. Несомненно, Воскресение произошло в первые часы первого дня недели. Солнце праведности взошло раньше солнца пасхального дня. Для Него это был день середины лета, тогда как для земного календаря это была всего лишь весна. У этого раннего подъема нет никаких последствий.
Расхождения евангелистов достигают своего максимума в повествовании о Воскресении, что естественно, если мы осознаем фрагментарный характер всех версий, сильно сжатый стиль Матфея, неполноту подлинного Марка, явно избирательную цель Луки, и дополнительный дизайн Джона. Если мы добавим встревоженное состояние учеников, их отделение друг от друга и количество отдельных случаев, охваченных в записях, мы не будем удивляться различиям, но увидим в них подтверждение добросовестности свидетелей и отражение спешки и чудесности того знаменательного дня. Различия есть; противоречий нет, за исключением сомнительных стихов, добавленных к Евангелию от Марка, и других повествований. Мы не можем собрать все части воедино, если у нас есть только они, которые будут вести нас. Если бы у нас было полное и независимое повествование, мы, без сомнения, могли бы систематизировать наши фрагменты. Но небольшие расхождения не влияют на большую уверенность, а точки согласия имеют жизненно важное значение. Например, что никто не видел Воскресения, что первыми о нем узнали женщины, что у гроба им явились ангелы, что Иисус первым показал Себя Марии Магдалине, что слухам о Воскресении не поверили. . Была ли группа, о которой идет речь в этом отрывке, той же, чей опыт описывает Матфей, мы оставляем неопределенным. Если так, то они, должно быть, дважды посетили гробницу и дважды вернулись к апостолам: один раз с вестью о пустом гробе, как рассказывает Лука; один, с вестью о явлении Христа, как у Матфея. Но гармонические соображения не должны нас останавливать в настоящее время.
Горе и любовь спят чутко, и ранний рассвет застал смелых женщин в пути. Никодим связал тело благовониями, и любовный дар этих женщин был таким же «бесполезным» и таким же ароматным, как коробочка с миром Марии. Все, что предлагает любовь, любовь приветствует, хотя Иуда может спросить: «Для какой цели это расточительство?» Руки ангела отвалили камень не для того, чтобы позволить Иисусу выйти, поскольку Он воскрес, пока камень был на своем месте, а для того, чтобы позволить войти «свидетелям Воскресения». Так мало об этом мечтали эти женщины, что пустая гробница не приносила в их задумчивый взгляд никакой вспышки радости, а только недоумение. 'Что это значит?' была их мысль. Они и все ученики ожидали не меньшего, чем сотворили Воскресение, поэтому их свидетельство о нем тем более достоверно.
Лука отмечает появление ангелов как внезапное этим словом «вот». Их приближения не было видно, но в один момент растерянные женщины были одни, глядя друг на друга с мрачным удивлением, а в следующий момент рядом с ними стояли «два мужчины», и могила была освещена блеском их ослепительного света. халаты. Было поднято много глупого шума по поводу различных сообщений об ангелах, и были обнаружены «противоречия» в фактах, что некоторые видели их, а некоторые нет, что некоторые видели одного, а некоторые видели двух, что некоторые видели их сидящими, а некоторые видели они стоят и так далее. Мы так мало знаем о законах, управляющих появлением ангелов, что наше мнение о вероятности и достоверности этих рассказов является всего лишь догадками. Где же, если не там, должна была собраться и парить стая ангелов? И не должны ли они «сидеть в порядке» около гроба, как вокруг «хлева» в Вифлееме? Их функция заключалась в том, чтобы подготовить путь в сердцах женщин для Самого Господа, уменьшить потрясение (ибо внезапная радость потрясает и может причинить боль), а также свидетельствовать о том, что «ангелы желают заглянуть в эти вещи».
Их послание наполнило сердца женщин светом лучше, чем их одежда распространилась по гробнице. Версия ее у Луки согласуется с Марком и Матфеем в важнейшей центральной части: «Его нет здесь, но воскрес» (хотя эти слова у Луки не несомненны), но в остальном расходится с ними. Разумеется, это послание не было простым кратким заявлением, сохранившимся кем-либо из евангелистов. Мы вполне можем полагать, что было сказано гораздо больше, чем кто-либо из них или все они записали. Вопрос ангелов — это наполовину упрек, а целиком откровение сущностной природы «Живого», Который был таковым от вечности, но объявлен таковым при Его воскресении, нелепости предположения, что Он может быть собрались и остались с тусклой компанией мертвых, и с благословенным словом, которое превращает печаль в надежду и отвлекает печальные глаза от могилы к небу, на все века с тех пор и в грядущие века. Ангелы вспоминают пророчества Христа о смерти и воскресении, которые, как и многие Его слова, обращенные к ученикам и нам, были услышаны и не услышаны из-за пренебрежения или неправильного толкования. Они задавались вопросом, «что должно означать воскресение из мертвых», никогда не предполагая, что это означает именно то, что сказано. Такое обращение со словами Христа не закончилось пасхальным утром, но до сих пор слишком часто практикуется.
Если мы хотим следовать рассказу Луки, мы должны признать, что женщины в компании, а также Мария Магдалина по отдельности, вернулись сначала с объявлением о пустой гробнице и посланием ангелов, а затем с полным сообщением о том, что они видели Господь. Но помимо сложностей попыток совмещения повествований, главным моментом у всех евангелистов является неверие учеников. нетерпеливый рассказ о возбужденных женщинах и бессмысленный бред больного мужчины. Таково было настроение всей компании, апостолов и всех остальных. Может ли такое настроение вызвать галлюцинации? Доказательную ценность медлительности учеников в вере невозможно переоценить.
Побег Петра ко гробу в 12-м стихе Евангелия от Луки, XXIV, опускается некоторыми авторитетными авторитетами и, возможно, здесь является ложным. Если позволить себе стоять так же, как Лука, это, кажется, показывает, что евангелист имел менее полное знание фактов, чем Иоанн. Марк, «толкатель» Петра, рассказал нам об особом послании к нему от воскресшего, но еще невидимого Господа, и мы вполне можем поверить, что это ускорило его скорость. Уверенность в прощении и надежда на возможное будущее, которое могло бы прикрыть трусливое прошлое, и желание рыдать своим сердцем на груди Господа быстро отправили его в могилу. Лука не говорит, что он вошел, как говорит нам Иоанн с одним из своих тонких штрихов, которые одним словом раскрывают характер; но он согласен с Иоанном в описании эффекта того, что видел Петр, как всего лишь «чуда», а результата всего лишь в том, что он ушел, размышляя обо всем этом, но еще не будучи в состоянии постичь радость трансцендентного факта. Возможно, если бы у него не было беспокойной совести, он бы скорее уверовал. Он не колебался, но грех омрачил его разум. Ему нужна была эта тайная беседа, о которой многие знали факты, но не знали подробностей, прежде чем он смог почувствовать, как сияние Восходящего Солнца растапливает его сердце и рассеивает его сомнения, как утренний туман на холмах.
ЛУКА XXIV. 5,6— ЖИВЫЕ МЕРТВЕЦЫ
«Зачем вам искать живого среди мертвых! 6. Его нет здесь, но воскрес» (ЛУКА, XXIV). 5,6.
Мы никогда не сможем понять полного запустения дней, которые лежали между Смертью Христа и Его Воскресением. Наша вера опирается на века. Мы знаем, что эта могила даже не была остановкой в Его работе, но была прямой дорогой к Его триумфу и Его славе. Мы знаем, что это было завершение дела, для которого воспитание сына вдовы и Лазаря было лишь началом. Но эти ученики этого не знали. Для них низшие чудеса, которыми Он искупил других от власти могилы, должны были сделать Его собственное пленение там еще более ошеломляющим; и мысль, которую, должно быть, оставили у них такие чудеса, закончившиеся таким образом, должна была быть чем-то вроде: «Он спасал других; Себя Он не может спасти». И поэтому мы никогда не сможем полностью вернуться к тому взрыву странной внезапной благодарности, с которой эти плачущие Марии нашли эти две спокойные формы ангелов, сидящих со сложенными крыльями, подобно херувимам над престолом Милосердия, но осеняющих лучшее умилостивление, и услышали слова моего текста: «Что ищете живого среди мертвых?» Его нет здесь, но он воскрес».
Но все же, хотя слова перед нами во всей глубине и драгоценности своего значения, конечно, могут быть исполнены только один раз, мы можем не только почерпнуть из них мысли об этой одной смерти и воскресении, но мы можем также применить их в вполне допустимое изменение значения для нынешнего состояния всех, кто ушел в Его вере и страхе; поскольку и для нас верно то, что всякий раз, когда мы идем к открытой могиле, скорбя о тех, кого мы любим, или угнетенные бременем смертности в любой форме, если наши глаза помазаны, мы можем видеть там сидящего тихого формы ангелов; и если наши уши будут очищены от шума земли, мы сможем услышать, как они говорят нам обо всем, что ушло: «Зачем вы ищете живых в этих могилах?» Их нет; они воскресли, как Он сказал». Мысли очень старые, братья. Слава богу, что они старые! Возможно, к некоторым из вас они придут сейчас с новой силой, потому что они обретут новое применение к вашему нынешнему состоянию. Возможно, некоторым из вас они покажутся очень слабыми, и «слова, более слабые, чем ваше горе, сделают горе еще сильнее»; но какими бы они ни были, давайте сейчас вместе посмотрим на них минуту или две.
Итак, первая мысль, на которую наводят эти слова ангелов-вестников и сцена, в которой мы их находим, такова: «Мертвые есть живые».
Язык, который более привычен и приспособлен для выражения видимости, чем реальности вещей, очень вводит нас в заблуждение, когда мы используем словосочетание «мертвые», как если бы оно выражало продолжение состояния, в которое люди переходят в акте растворения. . Оно вводит нас в заблуждение не меньше, когда мы используем его так, как если бы оно выражало само по себе всю истину даже об этом акте растворения. «Мертвые» и «живые» не являются названиями двух классов, исключающих друг друга. Скорее, нет никого, кто бы умер. Мертвые — это живые, которые умерли. Пока они умирали, они жили, а после смерти жили более полно. Все живут для Бога. «Бог — Бог не мертвых, но живых». О, как торжественно иногда встает перед нами мысль, что все те прошлые поколения, которые пронеслись по нашей земле, а потом впали в тихое забвение, еще живы. Где-то в этот самый миг они действительно есть! Мы говорим: «Они были, они были». Бывалых нет! Жизнь есть жизнь навсегда. Быть – это вечное бытие. Каждый умерший человек в этот момент полностью владеет всеми своими способностями, в интенсивнейшем проявлении всех своих способностей, стоит где-то в великой вселенной Господа, окруженный ощущением присутствия Бога и чувствуя всеми фибрами своего тела. жизнь, которая приходит после смерти, не менее реальна, но более реальна, не менее велика, но более велика, не менее полна и интенсивна, но более полна и интенсивна, чем смешанная жизнь, которая, проживаясь здесь, на земле, была центр жизни, окруженный коркой и окружностью смертности. Мертвые — это живые. Они жили, пока умирали; и после смерти они живут вечно.
На самом деле такое убеждение прочно усвоилось как несомненная истина и привычное действующее убеждение только в сфере христианского откровения. С естественной точки зрения вся область мертвых — это «земля тьмы без всякого порядка, где свет подобен тьме». Здесь нас подводят обычные источники человеческой уверенности. Разум способен только заикаться о случайном приключении. Опыт и сознание молчат. «Простые чувства» могут лишь сказать, что смерть выглядит как конец, последняя Омега. Нет свидетельства ни из бледных уст, которые вернулись, чтобы раскрыть тайны тюрьмы.
История смерти и воскресения Христа, Его предсмертные слова: «Ныне же будешь со Мною в раю», полная идентичность бытия, с которым Он воскрес из могилы, измененное, но все же то же самое человеческое начало, общение сорока дней до Его вознесения, которое показало продолжение всей старой любви «сильнее смерти» и во всех существенных моментах было похоже на Его прежнее общение с учениками, хотя и изменено по форме и вступлению к тем временам, когда они больше не увидят Его в плоть — они учат нас не как случайное приключение, не как смутная надежда или как сильное предчувствие, которое может быть по своей природе пророческим, а как уверенность, основанная на историческом факте, что империя Смерти частична в своем охвате и преходящее по своей продолжительности. Но, убедившись в этом, мы можем снова взглянуть новыми глазами даже на внешние спутники смерти и увидеть, что чувство слишком поспешно делает вывод, что смерть — это конечный конец. Судя по тому, что мы видим перед нашими глазами, нет никаких оснований полагать, что оно, при всей его жалости и всей его боли, имеет какую-либо власть над душой. Правда, дух собирается в себя и, готовясь к полету, забывает о том, что происходит вокруг него. Правда, жилец, собирающийся покинуть дом, в котором он так долго обитал, перед уходом закрывает окна. Но что такого в прекращении силы сообщения с внешним миром? Что такого в том, что вы сжимаете бесчувственную руку, а она не отвечает на давление; что ты шепчешь нежные слова, которые, по твоему мнению, могут зажечь душу под тупыми, холодными ребрами самой смерти, и не получаешь ответа, - что ты смотришь плачущим взором, чтобы уловить ответ нежности из бедных пленчатых, закрывающихся, бесслезных глаз вот и смотришь напрасно — что же во всем этом приводит к убеждению, что дух причастен этому бессилию и безмолвию? Разве душа не только самоцентрируется, удаляясь от аванпостов, но не затрагиваясь в цитадели? Разве не только то, что, когда долгий сон жизни начинает заканчиваться и бодрствующее око души начинает открываться для реальности, образы и звуки сна начинают исчезать? Разве это не значит, что человек, умирая, начинает быть тем, чем он полностью является, когда он мертв, «мертвым для греха», мертвым для мира, чтобы он мог «жить для Бога», чтобы он мог жить с Богом, чтобы он мог «жить для Бога», чтобы он мог жить с Богом, может он действительно жив? И поэтому мы можем посмотреть на этот конец жизни и сказать: «Это очень маленькая вещь; оно лишь отсекает края моей жизни, оно меня совершенно не трогает». Оно только играет вокруг оболочки и не проникает в суть. Она лишь сбрасывает с себя окружающую смертность, но душа поднимается, не затронутая ею, и стряхивает узы смерти со своих бессмертных рук, и стряхивает пятно смерти со своих распускающихся крыльев, и возрождается полной жизни благодаря смерти, и более могущественным по своей жизненной силе в самом акте подчинения тела закону: «Прах ты, и в прах возвратишься».
Прикоснувшись лишь к части существа, прикоснувшись к ней хотя бы на мгновение, смерть — это не состояние, это действие. Это не состояние, это переход. Люди говорят о жизни как об «узком перешейке между двумя бескрайними морями»: им лучше говорить о смерти так. Это перешеек, узкий и почти неосязаемый, на котором на одно короткое мгновение балансирует душа; в то время как за ним лежит внутреннее озеро прошлого бытия, а перед ним - безбрежный океан будущей жизни, все освещенное славой Божией и создающей музыку, разбиваясь о эти темные, грубые скалы. Смерть — это всего лишь переход. Это не дом, это всего лишь прихожая. На внутренней стороне могилы есть дверь. Подкатываем камень ко рту и уходим, думая, что оставили их там до Воскресения. Но когда внешний доступ на землю быстро закрывается, внутренний портал, открывающийся на небо, широко раскрывается, и Бог говорит Своему ребенку: «Приди, войди в свои покои и закрой за собой двери твои… пока не пройдет негодование!» Смерть — вещь поверхностная и преходящая вещь — тьма, вызываемая светом, и тьма, кончающаяся светом, — пустяк, если мерить ее длительностью; мелочь, если мерить по глубине. Смерть смертного — это освобождение и жизнь бессмертного. Тогда, братья, мы сможем следовать словам моего текста и смотреть на каждый зеленый холм, под которым лежат все, кто нам дорог, и говорить себе: «Не здесь — слава Богу, нет — не здесь: живя , и не умер; там, с Мастером!» О, мы слишком много думаем о могиле и слишком мало о престоле и славе! Мы слишком существа разума; и сопровождение растворения и ухода наполняет наши сердца и наши глаза. Думайте о них всех, верьте им всем, любите их всех. Стойте в свете жизни Христа, смерти Христа и воскресения Христа, пока не почувствуете: «Ты — тень, а не субстанция, вообще ничего реального». Да, тень; а куда падает тень, там должен быть солнечный свет, чтобы отбросить ее. Взгляните же вверх, над тенью Смерти, над грехом и отделением от Бога, тенью которого она является! Взгляните на тревожный свет Вечной жизни на троне вселенной и увидите купающихся в нем живых мертвецов в Господе!
Бог взял их к Себе, и нам не следует думать (если мы хотим думать так, как говорит Библия) о смерти как о чем-то ином, кроме как о преходящей вещи, которая разрушает медные стены и впускает нас на свободу. Действительно, если вы изучите Новый Завет на эту тему, я думаю, вы удивитесь, обнаружив, как очень редко — почти никогда — слово «смерть» используется для выражения простого факта растворения связи между душой и душой. и тело. Странно, но знаменательно, что Апостолы, да и Сам Христос, так редко употребляют это слово для выражения того, что исключительно мы под ним подразумеваем. Они используют всевозможные другие выражения, как будто чувствуют, что факт остается фактом, но все, что сделало его смертью, ушло. В реальном смысле, и тем более реально, что внешний факт продолжается, Христос «упразднил смерть». Двое мужчин могут сойти в могилу вместе: одному может быть написана эпитафия: «Тот, кто верит в Господа, никогда не умрет»; а о другом, проходящем через точно такой же физический опыт и явление, растворение души и тела, мы можем сказать: «Вот и есть смерть, смерть, как послал ее Бог, в наказание за грех человека». Внешний факт остается прежним, весь его внутренний характер меняется. Что же касается верующих, то хотя они и прошли через опыт болезненного разделения – медленного, томительного отъезда или внезапного захвата в какую-нибудь огненную колесницу; они не только живут сейчас, но и вовсе никогда не умирали! Поняли ли вы «смерть» в полном, содержательном смысле этого выражения, которое означает не только эту тень, отделение тела от души; но та реальность, отделение души от жизни, из-за отделения души от Бога?
Затем, во-вторых, этот текст, да и весь инцидент, могут поставить перед нами другое соображение, что, поскольку они умерли, они живут лучшей жизнью, чем наша.
Я не собираюсь здесь вдаваться подробно или очень подробно в то, что мне кажется непреодолимым библейским основанием для сохранения полного, непрерывного и даже усиленного сознания души человека в промежутке между смертью и смертью. Воскресение. «Отсутствующий в теле, присутствующий с Господом». «В этот день ты будешь со Мной в раю». Этих слов, если бы не было других, наверняка было бы достаточно; видя, что обо всей этой темной области мы знаем только то, что Богу угодно сказать нам в Библии, и видя, что Ему не угодно давать нам больше, чем намеки и проблески какой-либо ее части. Но оставляя в стороне все попытки разработать полное учение о промежуточном состоянии на основе немногих относящихся к нему выражений Писания, я просто утверждаю в общих чертах, что нынешняя жизнь усопших святых полнее и благороднее той, которой они обладали на земле. . Даже сейчас, каковы бы ни были подробности их состояния, они являются «духами праведных людей, ставших совершенными». Тело еще не прославлено, но духи совершенных праведников теперь являются частью того высокого общества, главой которого является Христос, членами которого являются ангелы Божии, святые на земле и столь же сознательные искупленные, которые «успят в Господе». .'
В чем же их жизнь сейчас выше, чем была? Во-первых, у них есть близкое общение со Христом; затем они отделяются от нынешнего тела слабости, бесчестия, развращения; затем они удаляются от всех забот, труда и забот нынешней жизни; и затем, что не менее важно, за ними стоит смерть, а не эта ужасная фигура, стоящая на горизонте и ожидающая, пока они ее придумают. Таковы некоторые элементы жизни умерших святых. Какой чудесный прогресс в земной жизни они открывают, если мы о них подумаем! Они ближе к небу; они избавляются от тела, как источник слабости; как помеха познанию; как тянущий вниз все устремленные тенденции души; как источник греха; как источник боли. Они избавлены от всякой необходимости труда, который является агонией, труда, непропорционального силе, труда, который часто заканчивается разочарованием, труда, который так часто тратится впустую на простое поддержание жизни, труда, который в лучшем случае является проклятие, хотя это и милосердное проклятие. Они избавлены от того «страха смерти», который, хотя и лишен жала, никогда не угасает ни в одной человеческой душе; и они могут улыбнуться тому, как этот узкий и неизбежный проход так велик перед ними во все дни их жизни, а ведь когда они дошли до него, он был так узок и мал! Если это часть жизни тех, кто «успит в Господе», если они полнее знания, полнее мудрости, полнее любви и способности любви и объекта любви; более полный святости, более полный энергии и в то же время полный покоя с головы до ног; если вся горячая суматоха земного опыта утихнет и утихнет, все лихорадочное биение нашей крови навсегда прекратится; со всеми «пращами и стрелами возмутительной судьбы» покончено навсегда, и если спокойное лицо, на которое мы смотрели в последний раз и с которого линии печали, боли и болезни растаяли, придав ему более благородное благородство, чем мы когда-либо виденные на нем в жизни, является лишь образом спокойного и более блаженного существа, в которое они вошли, — если мертвые таковы, то «Блаженны мертвые!»
Неудивительно, что один из аспектов этого блаженства — «сон в Господе» — был тем, за что утомленные всегда цеплялись; но не будем забывать, что заключено даже в этом образе сна, и не искажать его, как будто он хотел выразить менее яркую жизнь, чем та, что здесь, внизу. Я думаю, что мы иногда неправильно понимаем, что имеет в виду Библия, когда говорит о смерти как о сне, полагая, что это промежуточное состояние представляет собой разновидность подавленного сознания и менее полной жизненной силы, чем настоящее. Не так. Сон – это отдых, и это одна из причин, по которой в Священных Писаниях слово «смерть» применяется к смерти. Сон – это прекращение всякой связи с внешним миром, это еще одна причина. Как мы играем с именами тех, кто нам знаком, так и любящая вера может осмелиться играть, так сказать, с ужасным именем Того, Кто есть Царь Ужасов, и свести его к этой тени и отражению себя, который мы находим в ночном акте отдыха. Это может быть еще одна причина. Но сон — это не бессознательное состояние; сон не касается духа. Сон освобождает нас от связи с внешним миром, но душа работает так же усердно, хотя и по-разному, когда мы дремлем, как и когда просыпаемся. Люди, знающие, что такое видеть сны, никогда не должны думать, что когда Библия говорит о смерти как сне, это означает для нас сказать, что смерть — это бессознательное состояние. Ни в коем случае. Избавьте человека от беспокойства, исходящего от горячящегося тела, и душа его станет спокойнее. Избавьте его от помех, исходящих от тела, которое похоже на непрозрачную башню вокруг его духа, имеющую лишь узкую щель здесь и узкую дверь там — пять жалких чувств, с помощью которых он может войти в связь с внешней вселенной; и тогда, несомненно, у духа будут более широкие пути на небо и большие возможности восприятия, потому что он потерял земную скинию, которая, ровно в той мере, в какой он соединил дух с землей, которой принадлежит скиния, разорвала его связь с небесами, которые выше. Умершие во Господе живут более полной и благородной жизнью благодаря самому отпадению тела; более полная и благородная жизнь благодаря самому прекращению забот, перемен, борьбы и борьбы; и, прежде всего, более полную и благородную жизнь, потому что они «спят в Господе», собраны на Его груди и просыпаются с Ним там, под алтарем, одетые в белые одежды и с ладонями в руках, «ожидая» усыновление, то есть искупление тела». Ибо хотя смерть и есть прогресс – прогресс к духовному существованию; хотя смерть будет рождением более высокого и благородного состояния; хотя это врата жизни, более полные и лучшие, чем те, которыми мы обладаем; хотя нынешнее состояние усопшего во Владыке есть состояние спокойного блаженства, состояние совершенного общения, состояние покоя и удовлетворения, — однако это также и не последнее и совершенное состояние.
И поэтому, в последнюю очередь, лучшая жизнь, которой живут сейчас умершие во владыке, приводит к еще более полной жизни, когда они возвращают свои прославленные тела.
Совершенство человека – это тело, душа и дух. Это человек, каким его создал Бог. Совершенный дух, совершенная душа без телесной жизни суть лишь часть целого. Для будущего мира во всей его славе мы заложили прочную основу, заключающуюся в том, что он также должен быть в реальном смысле материальным миром, где люди снова должны будут обладать телами, как они это делали раньше, только телами, посредством которых дух будет работать, осознавая отсутствие диспропорций, тела, которые станут достойными слугами и адекватными органами бессмертных душ внутри, тела, которые никогда не сломаются, тела, которые никогда не будут сдерживать или отказываться подчиняться духам, живущим в них, но которые будут увеличьте их силу, углубите их блаженство и приблизьте их к Богу, которому они служат, и Христу, по подобию славного тела которого они созданы и устроены. «Тело, душа и дух» — старая комбинация, существовавшая на земле, — должны быть совершенным человечеством небес. Духи совершенные, в блаженстве живущие, в Господе обитающие, в Господе спящие, в эту минуту ждут, простирая (говорю не тоску, а) ожидающие руки веры и надежды; для того, чтобы они не были раздеты, но облачены в свой дом, который с небес, чтобы смертность могла быть поглощена жизнью.
Нам нечего сказать сейчас и здесь о том, каким может быть это телесное состояние, о различиях и тождествах между ним и нашим нынешним земным домом этой скинии. Мы знаем только одно: измените всю слабость плоти, и вы получите некоторое смутное представление о славном теле. Оно сеется в развращении, бесчестии и слабости. Оно воскресает в нетлении, славе и силе. Более того, в нем сеется естественное тело, орган, подходящий для животной жизни или природы, который связан с этой материальной вселенной; «оно воскресло как духовное тело», достойное слуги духа, живущего в нем, действующего через него и достигшего совершенства в своем искуплении.
Зачем же тогда искать живое среди мертвых? «Бог дает возлюбленному Своему сон»; и в этом мирном сне реальность, а не сны, окружают их тихий отдых и наполняют их сознательный дух и их счастливые сердца блаженством и общением. И когда, убаюканные таким образом, они отдыхали в объятиях Христа, они отдыхали до тех пор, пока Ему не было угодно совершить число Своих избранных, тогда, в Свое время, Он сделает рассвет вечного утра, и рука, которая удерживала их в их сон коснется их при пробуждении и оденет их, когда они восстанут, согласно телу славы Его; и они, глядя в Его лицо и отражая его любовь, его свет, его красоту, каждый разразится пением, когда восходящий свет того тревожного дня коснется их преображенных и бессмертных голов в торжествующем благодарении: «Я удовлетворен, ибо Я пробуждаюсь по подобию Твоему».
«Итак, утешайте друг друга этими словами» и помните, что мы принадлежим дню, а не ночи; давайте же не будем спать, как другие; но будем считать, что Христос умер за нас, чтобы, просыпаясь на земле, или спим в могиле, или просыпаясь на небесах, мы могли жить вместе с Ним!
ЛУКА XXIV. 13-32— САМООТКРОВЕНИЕ ВОСКРЕСШЕГО ГОСПОДА колеблющимся ученикам
«И вот, двое из них пошли в тот же день в селение, называемое Эммаус, которое было от Иерусалима примерно в шестистах стадиях. 14. И они говорили обо всем этом, что произошло. 15. И было так, что, пока они беседовали и рассуждали, Сам Иисус приблизился и пошёл с ними. 16. Но их глаза были удержаны, чтобы они не познали Его. 17. И сказал им: что это за общение, которое вы имеете друг с другом, когда ходите и грустите? 18. И один из них, которого имя было Клеопа, сказал Ему в ответ: неужели Ты только пришлец в Иерусалиме и не знаешь, что происшедшее там в эти дни? 19. И сказал им: что? И сказали Ему: об Иисусе Назарянине, Который был Пророк, сильный в деле и слове пред Богом и всем народом: 20. И как первосвященники и начальники наши предали Его на осуждение на смерть, и распяли Его. 21. Но мы верили, что именно Он должен был искушить Израиля; и кроме всего этого, сегодня третий день, как это произошло. 22. Да, и некоторые женщины из нашей компании удивили нас, которые были рано у гроба; 23. И не найдя тела Его, пришли и сказали, что и им было видение от ангелов, которые говорили, что Он жив. 24. Некоторые из бывших с нами пошли ко гробу и нашли так, как говорили женщины, но Его не видели. 26. Тогда Он сказал им: о неразумные и медлительные сердцем, чтобы верить всему, что говорили пророки: 26. Не надлежало ли Христу претерпеть все это и войти в славу Свою? 27. И, начав с Моисея и всех пророков, Он изложил им во всех Писаниях то, что касается Себя. 28. И они приблизились к селу, куда шли, и Он сделал вид, будто хочет пойти дальше. 29. Но они удерживали Его, говоря: останься с нами, ибо уже близится вечер, и день уже давно прошел. И Он вошел, чтобы остаться с ними. 30. И было, когда Он сидел с ними за трапезой, Он взял хлеб, благословил его, преломил и дал им. 31. И открылись их глаза, и они познали Его; и Он исчез из виду их. 32 И сказали друг другу: не горело ли в нас сердце наше, когда Он говорил с нами на дороге и когда изъяснял нам Писания? — ЛУКА XXIV. 13-32.
Эти два ученика оставили своих товарищей после возвращения Петра из гроба и до того, как Мария Магдалина поспешила сообщить, что видела Иисуса. Их уход во время такого кризиса, как и отсутствие Фомы в тот день, показывает, что рассеяние овец начало следовать за поражением пастыря. Магнит убирается, притянутые частицы распадаются. Что остановило этот процесс? Почему спицы не развалились при удалении центра? Ученики Иоанна распались после его смерти. Когда Теуда пал, все его последователи «рассеялись» и сошли на нет. Церковь сплотилась еще теснее после смерти, которая, по всей аналогии, должна была ее рассеять. Только факт Воскресения объясняет аномалию. Ни один разумный человек не смог бы держаться вместе, если бы не знал, что их мессианские надежды не похоронены в могиле Господа. В этой милой истории мы видим начало Воскресения этих надежд.
I. Сначала мы видим двух грустных путников и третьего, который присоединяется к ним. Вероятно, первые покинули группу учеников специально, чтобы снять напряжение тревоги и печали прогулкой и получить спокойное время, чтобы привести свои мысли в какой-то порядок. Они были подобны людям, пережившим землетрясение; они были ошеломлены, и физическое напряжение, утренняя сельская тишина и отсутствие других людей помогли бы успокоить их нервы и дать возможность осознать свое положение. Вскоре тон их ума проявит себя более отчетливо. Здесь достаточно отметить, что «происшедшее» наполняло их умы и разговоры. А раз так, им не пришлось блуждать в темноте. «Сам Иисус приблизился и пошел с ними». Честное занятие истиной о Нем и искреннее желание познать ее не остаются без помощи. Мы привлекаем Его к себе, когда хотим, и пытаемся ухватить реальные факты о Нем, совпадают ли они с нашими предубеждениями или нет.
Глубоко интересно и поучительно отметить характеристики избранных, которые впервые увидели воскресшего Господа. Это была Мария, сердце которой было алтарем пылающей и благоухающей любви; Петр, кающийся отрицатель; и эти двое поглощены размышлениями о фактах смерти и погребения. Что привлекает Иисуса? Любовь, покаяние, изучение Его истины. Он приходит к ним с подходящими для них дарами, так же искренне — да, более близко — как встарь. Возможно, само сомнение, которое их беспокоило, привело Его к ним на помощь. Он видел, что они особенно нуждались в Нем, ибо их вера была сильно ранена. Необходимость является таким же мощным заклинанием, чтобы привести Иисуса, как и пустыня. Он приходит, чтобы вознаградить твердую и пылкую любовь, а также Он приходит, чтобы оживить ее, когда она трепетна и холодна.
«Их глаза были закрыты», — говорит Лука; и подобным же образом «их глаза открылись» (стих 31). Он считает причину, по которой Его не признали, субъективной, и его повествование не подтверждает теорию об изменении воскресшего тела нашего Господа. Как часто еще Иисус приходит к нам, а мы Его не замечаем! Наши пути были бы менее одинокими, а наши мысли – менее печальными, если бы мы более полно и постоянно осознавали свою индивидуальную долю в обетовании: «Я всегда с тобой».
II. Далее идет разговор (ст. 17-28). Неизвестный новичок вступает в диалог с вопросом, который в некоторых устах был бы навязчивым любопытством и вызвал бы грубые реплики. Но было что-то в Его голосе и манерах, что открывало сердца. Разве Он по-прежнему не приближается к обремененным душам и с улыбкой любви на лице и обещанием помощи в голосе не просит нас рассказать Ему все, что у нас на сердце? «Сообщения», сказанные Ему, перестают печалить. О том, о чем мы не можем сказать Ему, нам не следует говорить самим себе.
Клеопа наивно задается вопросом, что в Иерусалиме должен быть найден хоть один человек, не знающий о том, что произошло. Он забыл, что незнакомец мог знать это и не знать, что о них идет речь. Как и все мы, он воображал, что то, что было здорово для него, было так же хорошо для всех. Что могло быть предметом их разговора, кроме одной темы? Незнакомец допускает невежество, чтобы добиться полного излияния. Иисус желает, чтобы мы выразили Ему все страхи, сомнения и разбитые надежды простыми словами. Речь к небу очищает нашу душу от многих опасностей. Прежде чем Он скажет ответ, мы обретаем свет.
Очень верный природе — нетерпеливый ответ этих двоих. Однажды нарушенное молчание выливается потоком речи, в котором смешались любовь и горе, гордость учеников за своего Учителя и разбитые надежды, недоверчивое замешательство и вопрошающее удивление.
Эта длинная речь (ст. 19-24) дает живое представление о душевном состоянии двух учеников. Вероятно, это вполне отражало всеобщую мысль. Мы отмечаем в нем ограниченное представление об Иисусе как о всего лишь пророке, свидетеле Его чудес и учения (первое ставится на первое место, поскольку оно произвело большее впечатление на их умы), утверждение Его универсального признания со стороны «народа», обвинения о вине «наших правителей» в смерти Христа, о печальном контрасте между осуждением Его чиновниками и их собственными нежными мессианскими надеждами и отчаянным признанием того, что они были разбиты.
Упоминание о «третьем дне», по-видимому, подразумевает, что эти двое обсуждали смысл частых пророчеств нашего Господа о нем. Связь, в которой они это представляют, выглядит так, как будто они начали понимать пророчество и лелеять зародыш надежды на Его Воскресение или, во всяком случае, колебались в неуверенности относительно того, осмелятся ли они лелеять его. Они опасаются признать, что история женщины была правдой; наивно они придают большее значение ее подтверждению мужчинами. «Но Его не видели», и, пока Он не явился, они не могли поверить даже ангелам, говорящим, что «Он жив».
Вся речь показывает, насколько полным был крах мессианских надежд учеников, как медленно открывался их разум для признания возможности Воскресения и насколько требовательны они были в вопросе доказательств этого, вплоть до колебаний, чтобы принять ангельскую объявления. Такое состояние ума не является почвой для возникновения галлюцинаций. Ничто, кроме фактического явления воскресшего Господа, не могло превратить этих печальных, осторожных неверующих в пожизненных исповедников. Что еще могло зажечь эти клубящиеся клубы дыма сомнений и заставить их гореть до небес и по всему миру?
«Наивное раскрытие своего замешательства, как всегда, тронуло сердце их Спутника. Иисуса не отталкивают сомнения и недоумения, если о них Ему открыто говорить. Выражение наших запутанных мыслей простыми словами приводит к их прояснению и делает Его нашим Учителем. Его упрек не содержит в себе гнева и не причиняет боли, но направляет нас на правильный путь к достижению истины. Если бы эти двое слушали «пророков», они бы поняли своего Учителя и знали, что божественное «должно» осуществилось в Его Смерти и Воскресении. Как часто, подобно им, мы мучаем себя проблемами веры и поведения, решение которых лежит рядом с нами, если бы мы захотели им воспользоваться?
Иисус назвал «всех пророков» Своими свидетелями. Он учит нас находить высшую цель Ветхого Завета в его приготовлении к Себе и искать там предзнаменования Его Смерти и Воскресения. Какая это была гигантская иллюзия собственной важности, если бы это не было самоутверждением Воплощенного Слова, на которое указывало все написанное слово! Для послушных душ Он по-прежнему будет Толкователем Священного Писания. Те, кто видят Его во всем этом, ближе к истинному пониманию этого, чем те, кто видит в Ветхом Завете все, кроме Него.
III. Наконец-то мы имеем раскрытие и исчезновение Господа. Маленькая группа, должно быть, шла медленно, делая много остановок по дороге, пока Иисус открывал Священное Писание; ибо они покинули город утром, и уже близился вечер, прежде чем они успели пройти «тридцать стадий» (между семью и восемью милями). Из-за его присутствия дневной переход кажется коротким.
«Он сделал вид, что хочет пойти дальше», не принимая при этом вид замысла, который на самом деле не имел в виду, но начав движение, которое Он осуществил бы, если бы настойчивость учеников не задержала Его. Иисус никому не навязывает Свою компанию. Он «пошел бы дальше», если бы они не сказали: «Пребудьте с нами». Он оставит нас, если мы не сохраним Его. Но Ему нравится, когда Его держат умоляющие руки, и наши желания «сдерживают» Его. Счастливы те, кто, почувствовав сладость хождения с Ним по утомительной дороге, ищут Его, чтобы благословить их досуг и прибавить к их отдыху блаженную глубину покоя!
Скромный стол, за которым приглашается сесть Христос, становится священным местом откровения. Он освящает обычную жизнь и превращает трапезу, над которой Он председательствует, в святыни. Столы его учеников должны быть такими, чтобы они осмелились просить своего Господа сесть за них. Но как часто Его отгоняли роскошь, грубый аппетит, пустые или злые разговоры! Нам всем будет лучше, если мы спросим себя, хотим ли мы пригласить Иисуса к нашим столам. Он здесь, зритель и судья, приглашен он или нет.
Там, где Иисуса принимают как гостя, Он становится хозяином. Возможно, что-то в жесте или тоне, когда Он благословлял и преломлял хлеб, напомнило ученикам любимого Учителя, и в мгновение ока радостное «Это Он!» озарил их души. Этого было достаточно. В Его телесном присутствии уже не было необходимости, когда в них прочно закрепилась убежденность в Его воскресшей жизни. Поэтому Он исчез. Старому непрерывному общению не суждено было возобновиться. Случайные появления, разделенные промежутками отсутствия, постепенно готовили учеников к тому, чтобы обходиться без Его видимого присутствия.
Если мы уверены, что Он воскрес и живет вечно, наше присутствие будет лучше этого. Он ушел из поля нашего зрения, чтобы наша вера могла увидеть Его. То, что «теперь мы не видим Его», — это продвижение вперед по сравнению с положением Его первых учеников, а не регресс. Давайте стремиться обрести благословение «тех, кто не видел, но уверовал».

ЛУКА XXIV. 28, 29 — ЗАДЕРЖИВАНИЕ ХРИСТА
«И приблизились к селу, куда шли, и Он сделал вид, будто хочет пойти дальше. 29. Но они удерживали Его, говоря: останься с нами, ибо уже близится вечер, и день уже давно прошел. И вошел Он, чтобы остаться с ними» (ЛУКА, XXIV). 28, 29.
Разумеется, случайный попутчик, подобранный в дороге, выпадает, когда достигается конец путешествия. Когда эти два ученика прибыли в Эммаус, возможно, в какую-нибудь скромную гостиницу или караван-сарай, а может быть, в дом одного из них, это было бы невежливым вторжением для Странника, который встретил их на дороге и мог сопровождать их. там, не грубо навязывая Себя им, чтобы и дальше навязывать им Свое общество, если они этого не пожелали. И поэтому «Он сделал вид, будто Он пошел бы дальше», не притворяясь тем, чего Он не имел в виду, но делая то, что было вполне естественным и уместным в данных обстоятельствах. Но у Иисуса был еще один мотив показать Свое намерение расстаться у дверей дома в Эммаусе. Он желал вызвать выражение желания двух Своих спутников, чтобы Он остался с ними. Вызвав его, тогда всемогущество с бесконечной готовностью дает себя контролировать немощи, и Иисус терпит, чтобы Себя сдерживали те, кого Он, сам того не ведая, мягко и сильно сковывал. «Он сделал вид, будто» — к несчастью, наводит английского читателя на мысль сыграть свою роль и сделать вид, что намеревается сделать то, что на самом деле не предполагалось. Но в голове Люка нет такой мысли.
Первое предположение, которое приходит в голову из этого случая, именно такое: Иисус Христос непременно оставит нас, если мы не задержим Его.
В том, что это путешествие в Эммаус подошло к концу, и что этому первому дню недели, хотя бы и дню Воскресения, было суждено завершиться с закатом и вечерней тьмой, не больше уверенности, чем в том, что все времена оживленного общения с Иисусом Христом Все времена, когда долг, благодать и привилегии кажутся очень великими и реальными, все времена, когда мы больше, чем обычно, пробуждаемся к осознанию Присутствия Господа с нами и славы, лежащей за пределами, имеют тенденцию заканчиваться и покидать нас. мы обнажены и лишены видения, если с нашей стороны не будет явного и решительного усилия сделать вечным то, что по своей природе преходяще и подходит к концу, если мы не предотвратим его прекращение. Всякое движение стремится к покою, и христианское чувство подчиняется тому же закону. Более того, чем более захватывающим является переживание данного момента, тем оно более утомительно и тем вероятнее, что за ним последует депрессия и коллапс. «Действие и противодействие равны и противоположны». Высота волны определяет глубину впадины. Поэтому христианам следует быть особенно осторожными в конце периода особой жизненной силы и серьезности; потому что, если они не вмешаются желанием и дисциплиной своего ума, естественным результатом будет смерть, пропорциональная предыдущему возбуждению. «Он сделал вид, что хочет пойти дальше», и Он, конечно, так и сделает, если только Его удаляющиеся юбки не будут схвачены протянутыми руками веры и желания и не будет следовать за Ним молитва: «Пребудь с нами, ибо приближается вечер».
Это вполне справедливо и в другом применении к этому инциденту. Убеждения, духовные переживания рудиментарного типа, безусловно, угасают и делают людей еще тяжелее и хуже, чем они были раньше, если только их не лелеют, не лелеют, не доводят до зрелости и не наделяют постоянством честными усилиями их субъектов. Благодать Божья в проповеди Его Евангелия подобна летящему летнему дождю. Он падает на одну землю, а затем уходит со своими сокровищами и выливает их куда-то еще. Религиозная история многих стран и долгих столетий представляет собой комментарий, написанный великими и трагическими буквами, к глубокой истине, заключенной в простом происшествии моего текста. Посмотрите на Палестину, посмотрите на Малую Азию, на места, где Евангелие впервые одержало свою победу; посмотрите на Восточную Европу. Что является нынешним состоянием этих когда-то прекрасных земель, как не иллюстрацией того принципа, что Христа, приходящего к людям в Своей благодати, удерживает только искренность, верность и желание людей, к которым Он приходит?
И мы с вами, дорогие братья, как члены христианской общины, так и в индивидуальном качестве, имеем религиозные благословения на тех же условиях, на которых были свои религиозные благословения в Ефесе и Константинополе, и можем отбросить их по той же небрежности, какую разрушили большие массивы. мира на протяжении долгих веков. Христос обязательно уйдет, если вы не сохраните Его.
Далее, заметьте из моего текста еще одну мысль, что Христос стремится Своими действиями возбудить наши желания к Нему.
«Он сделал вид, что пойдет дальше». Но пока Его ноги были направлены к дороге, Его сердце оставалось с двумя Его спутниками, которых Он, по-видимому, покидал, и Его желанием было, чтобы вид Его удаляющейся фигуры мог зажечь в их сердцах великие порывы желания, которым Он с такой радостью воспользовался бы. урожай. Это то же самое действие с Его стороны, только в несколько иной форме, но побуждаемое тем же мотивом и тем же содержанием, какое мы снова и снова находим в Евангелиях. Вы помните случаи. Мне достаточно упомянуть о них лишь одним словом.
Вот одно: темное озеро, восходящая луна за восточными холмами, фигура, выходящая из мрака через бурное море, и когда Он дошел до мечущегося рыбацкого булыжника, казалось, что Он пройдет мимо; Он так и сделал, но крик, раздавшийся над темной водой, остановил Его.
Вот двое слепых сидят у дороги и кричат: «Сын Давидов, помилуй нас». Ни слова, ни даже взгляда через Его плечо, ни остановки Его решительного шага; далее к Иерусалиму, Пилату и Голгофе. Потому что Он не внял их крику? Потому что Он не жаждал бесконечно помочь им? Нет. Цель Его кажущегося безразличия была достигнута, когда «они еще ревностнее взывали: Сын Давидов, помилуй нас».
Вот еще один. Женщина, полубезумная от тоски по своей одержимой бесами дочери, зовущая Его пронзительным воплем восточной скорби и тревожащая тонкие нервы учеников, но не вызывающая никаких движений и никаких признаков того, что Он даже услышал, а если и услышал, то внял , пронзительные и трогательные крики. Почему то ухо, которое всегда было открыто для зова несчастья, теперь закрылось? Потому что Он хотел довести ее до такой агонии желания, которая могла бы широко открыть ее сердце для великого благословения; и поэтому Он позволил ей плакать, зная, что чем дольше она будет звать, тем больше она будет желать, и что чем больше она будет желать, тем больше Он даст.
И именно это Он иногда делает со всеми нами: кажется, что он оставляет наши желания и стремления незамеченными. Тогда дьявол говорит нам: «Что толку взывать к Нему? Он тебя не слышит. Но вера слышит обещание: «Открой уста свои, и Я наполню их», хотя, по ощущениям, кажется, что «нет ни голоса, ни отвечающего».
У Христа нет другой причины для отсрочки и мучительного продолжения Своих ответов, кроме как сделать нас способными на большее благословение, потому что промедление углубляет наше стремление. Сегодня Он бесконечно желает, как и в тот вечер Воскресения, приблизиться к каждому сердцу и излить на него весь залитый солнцем поток могущественного факта, который Он живет, чтобы благословить. Но Он не может прийти к нам, если мы не желаем Его, и Он не может дать нам от Себя больше, чем мы желаем; и потому Он обязан, прежде всего, сделать наши желания больше и полнее, а затем Он ответит на них. «Он не мог там творить чудес из-за их неверия».
Наша неверие ограничивает Его силу; наша вера является мерой наших способностей.
Наконец, текст напоминает нам, что Иисус Христос рад, когда его принуждают.
«Они принудили»: очень сильное слово, родственное тому, которое употребляет Сам Господь, когда говорит о «Царстве Небесном, терпящем насилие, и употребляющие усилие восхищают его». Это смелое выражение подчеркивает истину о том, что в желаниях смиренных сердец, жаждущих Его, заключена реальная сила, позволяющая им предписывать Ему, что Он должен делать для них и сколько от Себя Он им даст. Наша слабость может в какой-то мере привести в движение и регулировать энергию Всемогущества. «Они удерживали Его».
Помните ли вы, кого называли «князем от Бога» и как он завоевал этот титул и смог победить? Нам тоже дана хартия, согласно которой мы можем — я говорю это с благоговением — направлять руку Божию и принуждать Всемогущего благословить нас. Мы овладеваем Природой, подчиняясь ей и используя ее энергию. Мы имеем силу перед Богом, подчиняясь Ему и сообразуя свои желания с желаниями Его сердца и прося того, что соответствует Его воле. «О деле рук Моих повелевайте Мне». И то, чего мы, опираясь на Его обещание и в унисон с Его могущественной целью любви, желаем, то это сойдет к нам так же несомненно, как каждый поток должен влиться в самые нижние уровни и заполнить впадины на своем пути.
Вы можете быть уверены во Христе, если у вас есть две вещи. Он всегда останется с нами, если, с одной стороны, мы желаем, чтобы Он честно и действительно был с нами весь день, что для некоторых из нас было бы крайне неудобно; а если, с другой стороны, мы позаботимся о том, чтобы не совершать поступков и не развивать характер, который отгоняет Его. Ибо «Как могут двое идти вместе, если не договорятся?» И как мы можем просить Его войти и сесть в доме, полном грязи и мирского? Выгоните бесов и откройте дверь, и скорее всего, что угодно, кроме того, что дверь будет стоять с раскрытием, а дверной проем не будет заполнен кротким присутствием входящего Христа.
Старая молитва может быть применима как к нашему сообществу, так и к нашим индивидуальным сердцам. Когда Израиль молился: «Восстань, Господи, в покой Твой; Ты и Ковчег Твоей силы», — ответ был быстрым и уверенным. «Это Мой покой навеки; здесь я буду жить, ибо я этого желал». Но божественное желание не осуществилось до тех пор, пока человеческое желание не открыло врата Храма для входа в Ковчег.
«Он сделал вид, что пойдет дальше»; но они ограничили
Его, и затем Он вошел.
ЛУКА XXIV. 30, 31 — ОБЕД В ЭММАУСЕ
«И было, когда Он сидел с ними за трапезой, взял хлеб, благословил его, преломил и дал им. 31. И открылись их глаза, и они познали Его; и Он исчез с глаз их» (ЛУКА XXIV). 30, 31.
Вероятно, самой поразительной характеристикой евангельских повествований об общении нашего Господа с Его учениками в период между Воскресением и Вознесением является необычайный союз тайны и простоты, который они представляют. Во всем общении присутствует определенная атмосфера отдаленности и глубины, как будто оно значило больше и было предназначено научить большему, чем кажется на первый взгляд, как я полагаю, это было задумано. И вместе с тем, при этом, в самом единственном сочетании, есть и самая крайняя простота, доходящая почти иногда до подлости и грубости, как, например, здесь. Какой-нибудь бедный дом развлечений, во всяком случае, дом какого-нибудь бедняка в маленькой деревенской деревне; компания этих двух разговорчивых, но в то же время унылых учеников; пища и средство проявления — немного ячменного хлеба; и из этих материалов сотканы уроки, которые будут жить в Церкви во все времена. «Он взял хлеб, благословил его и преломил». Это почти дословные слова об установлении Вечери Господней. Это те слова, почти дословно, которыми не один из евангелистов описывает чудесное насыщение четырёх и пяти тысяч; и именно старый знакомый поступок, выраженный евангелистом старыми знакомыми словами, открыл глаза ученикам, и они познали Его. Как просто описан процесс открытия! Было вполне естественно, что случайный незнакомец на дороге не мог сказать, кто Он; было совершенно естественно, что, когда Он вступил в более близкие отношения, сидя с учениками за столом и разделяя их гостеприимство, они должны были ожидать, и они действительно ожидали, что, как они были откровенны с Ним, так и Он будет откровенен с ними, и теперь они узнают, кем был этот неизвестный учитель и предполагаемый раввин. И вот, казалось бы, молча или, по крайней мере, без всякого момента, трапеза продолжалась, но вдруг, в какой-то момент трапезы, гость принимает положение хозяина дома, занимает взяв на себя функцию и должность хозяина, прерывает ход трапезы торжественной молитвой благословения; и хотя необычность действия привлекала их внимание, может быть, какая-нибудь маленькая особенность в Его способе его совершения или что-то еще открыло дверь для целого потока ассоциаций и полуспящих воспоминаний, и они вспомнили, что у них было. услышали о последнем ужине, — ибо этих двоих на нем не было, — и вспомнили то, что видели, — чудесное насыщение; и они, без сомнения, помнили, как Он всегда поступал с ними в те счастливые старые дни, когда Он общался с ними. Во всяком случае, благодаря естественному действию преломления хлеба и разделения его между собой, субъективные препятствия, стоявшие на пути их узнавания Его, отпали, как чешуя, с их глаз, и они увидели Его, а затем, не сказав ни слова, Он исчез из виду, а усталые и голодные люди, препоясав чресла свои, помчались обратно в Иерусалим, чтобы рассказать братьям эту историю.
Итак, я думаю, что, рассматривая событие таким, какое оно есть перед нами, и особенно отмечая явно предполагаемый параллелизм в выражении, и я не сомневаюсь в действии, между прежними чудесами, установлением Вечери Господней, а это не сакраментальный и не религиозный параллелизм. обед в маленькой деревне — думаю, мы сможем получить несколько уроков, над которыми стоит задуматься.
Я ограничусь просто тремя пунктами повествования:
Раздача хлеба;
Открытие;
И исчезновение.
«Он взял хлеб, и благословил его, и преломил, и дал им, и глаза их открылись, и они познали Его; и Он исчез из виду».
I. Итак, взгляните на минуту или две на мысли, которые, как мне кажется, призван передать нам этот первый пункт — действие преломления и раздачи хлеба.
Я, между прочим, сказал в своих предыдущих замечаниях, что в отношениях нашего Господа к Своим ученикам в течение этих сорока дней царит особая атмосфера отстраненности, отдаленности, тайны, сдержанности; и я полагаю, что эта перемена, вызванная откровенностью Его прежних отношений и тесным контактом, в котором Апостолы и ученики находились в течение всех предыдущих трех лет, - я полагаю, что это было задумано как начало подготовки к отлучению от груди и подготовки им вообще обойтись без Него. И наряду с этой отстраненностью, как я это понимаю и как я уже сказал, существует также большая глубина значения во всех этих событиях, которая заставляет людей относиться к ним как к символам, типам, проявлениям на материале. платформа великих духовных истин; и хотя привычка находить символическое значение в исторических событиях, особенно применительно к Евангелиям, была полна всякого вреда, тем не менее, нельзя отрицать наличие этого элемента; и хотя нам приходится сдерживать его и быть очень осторожным в его применении, чтобы, находя остроумные, причудливые значения, мы не потеряли простую прозу, которая всегда является лучшей и самой важной, тем не менее, этот элемент присутствует, и мы имеем следить за тем, чтобы мы не доводили до крайности отрицание этого, как это часто бывает в признании. И так, с этих двух точек зрения. Я считаю, что эту вещь стоит посмотреть. Таким образом, простая проза вопроса такова: в определенный момент этой скромной трапезы на обочине дороги наш Господь, будучи гостем, вынужденный войти внутрь из-за любящей назойливости этих людей, становится хозяином, принимает возложил на Себя положение главы семьи и в этом положении действует так, чтобы напоминать ученикам прежние чудесные дела и установление таинства Вечери Господней, и это было средством их признания.
Что ж, тогда, если так, то, я думаю, мы можем справедливо сказать, что в этом преломлении и раздаче хлеба есть, прежде всего, этот урок — старое знакомое благословенное общение между Ним и ними не было прекращено тогда все, что произошло за эти три загадочных дня; но они были такими же, как и прежде, в отношении близости их отношений и реальности их общения. Несомненно, в прежние годы Христос всегда был главой маленькой семьи. Когда они собирались за скромной трапезой, Он был учителем, они — учениками; Он старший брат, и они собрались вокруг Него. И Он принимает старое положение; и если мы попытаемся на мгновение броситься в их положение и увидеть их глазами, мы поймем жалкую красоту — я собирался сказать поэтическую красоту, но, возможно, вам не хотелось бы, чтобы это слово применялось к история нашего Искупителя — жалкая красота поступка. Они думали о себе как о покинутых Им; могила прервала все их сладкое и благословенное общение; теперь они были одни. «Мы верили, что именно Он должен был искупить Израиль». Он ушел! Нам отказано даже в скудном утешении взгляда на место, где Он лежит; ибо, что бы ни было сомнительно, несомненно, что могила открыта и тела там нет. И поэтому они чувствовали себя потерянными и рассеянными; и к ним приходит этот свет утешения: я занимаю свое место среди вас, как и прежде; «Я Тот, Кто жив, и был мертв, и вот, Я жив во веки веков». Мы сидели вместе за столом; пусть это повторится здесь еще раз, чтобы вы узнали, а через вас узнал весь мир, что несчастный случай со смертью, затрагивающий только внешнюю сторону общества, не имеет власти над реальностью уз, связывающих даже два человеческих сердца. с любовью вместе, еще меньше с властью над реальностью уз, которые связывают нас с нашим Учителем. Смерть исчезает как ничто в их общении; они стоят там, где были; общение непрерывно; общество то же самое; все, что было раньше, любви и дружбы, мирного согласия, истинного общения; оно пребывает вечно!
Таким образом, тяжелым по смыслу и полным бессмертной надежды может быть самое простое действие, выполненное из самых простых материалов, когда мертвый Христос, который живет, занимает свое прежнее место среди Своих учеников и снова, как Он делал это раньше, разделяет хлеб. между ними. И, дорогие братья, хотя это и не имеет ничего общего с моей нынешней целью, пусть эта мысль не придаст нашему тексту более широкое применение; пусть для многих из нас не будет утешением и надеждой вспомнить, что мрачная тень, которая простирается поперек нашего пути и собирает в свою черноту так много наших солнечных сверкающих радостей, и забирает из них свет, движение и цвет Это всего лишь тень, и что субстанция живет в тени, как раньше жила при солнечном свете, проходит сквозь тень и выходит на другую сторону, сияя сильнее, чем ее прежний блеск, и богатая чем-то большим, чем ее прежний блеск. былая драгоценность? Для всех, кого мы любили и потеряли, смерть, которая была ничем по отношению к общению Неба с Его учениками, также является ничем по отношению к нашему реальному общению и чувству общества и единства с ними. Они живут в Нем и более достойны любви, чем когда-либо прежде. Тот, кто победил Смерть для себя, победил ее для всех нас; и всякая истинная и чистая человеческая привязанность, укорененная в Нем, так же бессмертна, как и любовь, привязывающая души к Нему. Поэтому давайте помнить, что они сидят за Его столом, и что мы тоже когда-нибудь сядем там.
II. Итак, еще одна идея, которая, я думаю, принадлежит этой первой части наших размышлений о глубоком значении принятия нашим Господом здесь должности и функции хозяина, заключается в следующем: тем самым мы преподаем тот же урок, который мы получаем. чему учит Его институт Причастия и учит всем деталям Его отношений со Своими учениками на земле, что истинная идея отношений, которые проистекают из Него и Его Присутствия, есть идея Семьи.
Он занимает Свое место во главе стола; Он — хозяин дома, хотя это всего лишь дом из двух мужчин, и они принадлежат семье и обществу, которые Он основывает. Теперь мне кажется, что наряду с великим уроком, которому нас учит Вечеря Господня в отношении нашей индивидуальной зависимости от Него, Его смерти как всей нашей надежды и всей нашей жизни, есть самый важный урок, которому она учит - простота об обряде - тот факт, что он был основан на еврейском обряде, который был чисто домашним; тот факт, что наш Господь вступает на место главы семьи уже благодаря тому, что Он председательствует на пасхальном служении среди Своих учеников; тот факт, что Он разделяет обычные продукты общей трапезы и использует их и ее как символы Своей смерти и, следовательно, нашей жизни, - все это учит нас тому же самому, чему вся линия Его учения и вся линия В Новом Завете утверждается, что Церковь Христова тогда понимается, когда мы думаем о ней как об одной семье в Нем, связанной узами тесного братства и полагающейся на Него как на источник своей жизни; иметь общение с одним Отцом через этого старшего Брата; поэтому обещал всякую братскую доброту и откровенность общения и взаимопомощи и радовался надежде на путешествие к Нему. Мы, конечно, не можем применять эту аналогию снова и снова; но из всех форм человеческого объединения, которые Христос почтил и прославил, возложив на них Свою руку и показав, что они являются символами общества, которое Он основывает и центром которого Он является, это не Царство, а семья, которая является ближайшим приближением к Церкви живого Бога.
И мы с вами, мужчины и женщины-христиане, если мы придем и сядем за эту трапезу Господа нашего, будем помнить, что тем самым мы заявляем, не только для себя, что мы вступаем в индивидуальные отношения упования на Него и черпаем свою жизнь из Его, но что мы обязуемся соблюдать семейные узы, быть верными братству, что мы объявляем себя сынами Божьими и братьями всех, кто является причастниками одинаково драгоценной веры. Эта вещь стала для нас словом, именем. Интересно, помнит ли кто-нибудь из вас горькое высказывание одного из наших современных учителей; он говорит, что каким-то образом узнал, насколько меньше «братьев» в Церкви означает «братья» вне ее. Давайте усвоим этот урок, примем упрек и вспомним, что если Вечеря Господня что-то и значит, то это означает, что мы принадлежим к дому веры и являемся членами великой семьи на небе и на земле.
III. Что ж, тогда, еще в большей степени связанный с этой первой идеей урока и значения раздачи хлеба, я думаю, мы можем принять еще одно соображение, которое, по сути, является лишь еще одним применением того, которое я уже предлагал: где Христа приглашают в качестве гостя, Он становится хозяином.
Они вынудили Его остаться с ними; они радушно приняли Его своим грубым гостеприимством. Он был маленький — хижина, где лежали бедняки, кусок ячменного хлеба. Но оно было их, и они отдали его Ему; и Он вошел и поужинал с ними, а затем, в середине ужина, отношения изменились, и те, кто оказывал гостеприимство, стали гостями, и стол, который принадлежал им, стал Его. «И Он взял хлеб и дал им». Такая же инверсия отношений наблюдается и в том первом чуде, которое Он совершил в Кане Галилейской, куда его пригласили в качестве гостя, в какой-то момент развлечения Он предоставляет все необходимое для дальнейшего его проведения. Вы помните слова, содержащие духовное применение той же мысли: «Се, стою у двери и стучу. Если кто-нибудь откроет дверь, войду и буду вечерять с ним, и он со Мною». Если отбросить метафору, это сводится к следующему: наш Учитель никогда не приходит с пустыми руками. Куда Его приглашают, Он приходит, чтобы отдать; туда, где Его встречают, Он приходит со Своими дарами; где мы говорим: «Возьми то, что Я предлагаю», Он говорит: «Возьми Себя». Все Его требования — это завуалированные обещания; все Его заповеди являются гарантиями Его даров. Он отдает, чтобы получить; Кажется, Он думает, что может обогатить. Дающие на небо получают обратно более всего, что они дали, согласно глубоким словам: «Нет человека, который оставил бы отца, или мать, или жену, или детей, или дома, или земли, ради Меня и Евангелия, но получит во сто крат больше в этой жизни и в мире будущем жизни вечной». Христос, которого просят прийти, чтобы получить, пребывает, чтобы отдавать.
И еще есть второй момент, продолжающийся в ходе этого небольшого повествования перед нами, о котором можно сказать пару слов. Следствием этого принятия положения господина, хозяина, дарителя является то, что «их глаза открылись, и они познали Его». Открытие Его личности следует за раздачей Его даров.
Прежде чем я перейду к урокам, которые, как мне кажется, можно извлечь из этой части нашего предмета, следует отметить один момент, а именно: это повествование не дает никакой поддержки, как мне кажется, для обычное представление о том, что после Воскресения в телесном теле нашего Господа произошли какие-либо изменения как начало прославления Его земного тела. Если вы заметите, ход повествования старается ясно указать нам, что какова бы ни была причина, по которой они не узнали Его сначала, но причина эта была всецело в них, а вовсе не в Нем. Это не значит, что Он изменился; дело в том, что «их глаза были закрыты»; и когда они узнали Его, это не значит, что с Ним произошло какое-либо изменение, но «их глаза открылись, и они познали Его». И то же самое можно сказать, как я полагаю, обо всех таинственных явлениях Господа нашего в промежутке между Воскресением и Вознесением. Я, со своей стороны, не думаю (хотя ни в коем случае не стал бы с уверенностью говорить о вопросе, который так фрагментарно рассматривается в Писании), но и не думаю, что это повествование дает какую-либо поддержку идея любого изменения, аналогичного тому, которое происходит с нами при нашем воскресении, начало происходить с нашим Господом, пока Он оставался на земле. Вознесение и Воскресение Иисуса Христа в Его случае являются частями одного процесса. Он воскрес в теле, которым был распят; Он вознесся на высоту, и там, насколько учит Писание, началось прославление. Во всяком случае, в нашем повествовании нет ничего, что могло бы поддержать идею о зарождающейся трансформации, начавшейся с Воскресения.
Но, минуя то, что не имеет ничего общего с моей главной нынешней целью, я могу заметить лишь одно или два соображения в отношении этого открытия нашего Господа. И первое и главное, что я хотел бы предложить, это следующее: там, где Христа любят и желают, самые мелочи обычной жизни могут быть средством Его открытия. Мы не знаем, какой особый момент снова оживил дремлющее воспоминание и оживил общение этих двоих, так что они узнали Иисуса; даже как мы не знаем, какое было препятствие, сверхъестественное ли или по собственной вине, помешавшее прежнему признанию; но мы видим, по крайней мере, что что-то в манере взять хлеб и преломить его, хорошо запомнившееся действие Учителя, вернуло на память все прежнее отношение, и наплыв ассоциаций и воспоминаний сдернули вуаль и стряхнули туман с их глаз. Итак, дорогие братья, если мы будем иметь любящие, и ожидающие, и христолюбивые духи, все в этом мире — общая трапеза, события каждого дня, самые настоящие мелочи наших земных отношений — все они будут иметь крючки и как бы колкости, которые привлекут вслед за ними мысли о Нем. Нет ничего столь малого, кроме того, что к нему может быть прикреплена какая-то нить, которая принесет за собой все величие и благодать Христа и Его любви. Едите ли вы, пьете ли, или что бы вы ни делали, все делайте в память о Нем и все делайте во славу Его. О, если бы в глубине души мы имели более близкое общение с Ним и более истинные отношения с Ним, мы были бы более быстрыми в понимании. А что касается тех, кого мы любим, то, когда они находятся вдали от нас, складка одежды, какой-нибудь кусок ткани, лежащий в комнате, что-то на столе, какое-то обычное происшествие дня, которое раньше происходило в общество с ними может принести поток воспоминаний, которые иногда слишком сильны для слабого сердца, так и с Господом, если бы мы любили Его — все было бы (как это бывает для тех, чьи уши очищены) гласным с Его именем, и все было бы освещено светом, падающим от Его лица, и всего было бы достаточно, чтобы напоминать нам о нашей любви, нашей надежде, нашей радости. Особенно вспомним, что Он доверил – со странным смирением и с чудесным знанием нас, и с самым искренним сочувствием и умилением к нашей слабости – Он доверил большую часть нашего самого духовного воспоминания и признания Его материальным вещам. Вам когда-нибудь приходило в голову, какая глубина того, что я могу назвать снисхождением Христа, заключалась в этом? «Возьми этот хлеб и это вино, и если ты не будешь помнить Меня, потому что Я так сильно тебя любил, если ты не будешь помнить Меня, потому что Я умер за тебя, если земные вещи и материальные реальности выгонят Меня из твоих мыслей, по крайней мере помните Меня, потому что и когда земные вещи и материальные реальности становятся Моими агентами и Моими памятниками. Если ты забудешь Крест, возможно, кусочек хлеба напомнит тебе обо Мне; и я не слишком горд, чтобы отвергнуть воспоминания, которые укореняются даже в материальных вещах земли, и такими способами». «Он взял хлеб и преломил его». Они слушали все Его слова по дороге, и им никогда не приходило в голову, кем Он был; они шли рядом с Ним целый день, и даже их горящие сердца не заставили их заподозрить, что это Учитель. Так и должно быть: те, кого мудрость, истина и Его духовное Присутствие не могут научить распознавать Его, могут быть приведены к распознаванию Его движением Его рук с ячменным хлебом и некоторой интонацией Его голоса, благословляющего его. «Это делайте в Мое воспоминание» — это слово той глубокой жалости, которая знает наше тело и помнит, что мы — прах, и это слово самого чудесного снисхождения, которое когда-либо было произнесено в человеческих ушах.
IV. И еще последнее соображение, которого я коснусь лишь на мгновение. За распространением и открытием следует исчезновение Господа: «Они познали Его, и» — и что? И Он позволил их сердцам переполниться словами благодарности? Нет. «Они знали Его», и поэтому все вместе вернулись в Иерусалим счастливые? Нет. «Они знали Его, и… Он исчез из их поля зрения». Да, по двум причинам. Во-первых, потому что, когда признается Присутствие Христа, смысл может быть отброшен в сторону. — Вам выгодно, чтобы я ушел. Нам с вами, дорогие братья, не нужно никакого видимого проявления; мы ничего не потеряли, хотя и потеряли телесное Присутствие нашего Учителя. Это более чем придумано для нас, как Он Сам уверяет нас, и как мы сами увидим, если задумаемся на мгновение, благодаря более ясному познанию Его духовной истины и уровня, более глубокому переживанию более глубоких аспектов Его миссии. и послание, благодаря пребывающему в нас Духу и познанию того, что Он всегда работает для всех нас. Его уход – это шаг вперед. «Если Я не уйду, Утешитель не придет к вам; а если уйду, то пошлю Его к вам». Земное проявление было лишь основой и платформой для того, что является более чистым и глубоким по своей природе, более драгоценным и могущественным; и когда платформа заложена, тогда нет необходимости продолжать ее. И вот, когда Он явился сердцу, Он исчез из глаз; и мы, не видевшие Его, стоим не на более низком уровне, чем те, кто видел, ибо голос нашего опыта таков: «Кого, не видя, мы любим; о Котором, хотя и не видим Его, но веруя, радуемся радостью неизреченной и полной славы».
И еще по одной причине. Когда Христос увиден, нужно совершить работу. «Их глаза открылись, и они узнали Его, и Он исчез из виду их; и… они восстали в тот самый час; и возвратился в Иерусалим» и сказал: «Он был известен нам в преломлении хлеба и разговаривал с нами на дороге». Да, видение Христа обязывает нас к работе, и хотя более тесное, интимное и молчаливое общение имеет свои права и свое место в жизни, оно никогда не должно заменять активное осуществление нашего христианского призвания свидетельствовать о Его, и поведать Его имя тем, кто нуждается в утешении Его Воскресения, и радостной вести, которую Он живет, чтобы благословить. Таким образом, эта трапеза на обочине может служить прообразом и символом того, как мы, подобно двум пешеходам на дороге и за столом, можем иметь сердечное общение с Иисусом и тем самым побуждаемся трудиться для Него.
Было и другое время, после Воскресения, когда подобным образом мы читаем, что Господь наш взял хлеб, благословил, преломил и дал им; и это было во время той таинственной трапезы на берегу Галилейского озера, за которой всегда признавалось символическое значение, хотя ее изложение и детали часто преувеличивали и делали абсурдными. В одном случае своего Господа встретили два путешественника; признание произошло в гостинице; это был краткий миг видения, за которым последовало исчезновение, и исчезновение привело к работе; но в другой истории Господь явился на рассвете; именно после ночи тяжелого труда явился Его образ; Его слова к ним были: «Принесите плоды своих трудов и положите их на берегу у Моих ног». И в свете вечного утра, после утомительной ночи тяжелого труда, те, кто на земле в их путешествии и паломничестве видел Его, ходил с ними третьим в их сладком обществе и сидел с ними в шатрах и изменчивых земных жилищах. могут ожидать, что Он будет ждать их на берегу; и, как говорят: «Это Господь!» а другой бросится по воде, чтобы достичь Христа, всем им будет приглашено: «Придите и сядьте со Мною за Моим столом в Моем Царстве; Я даю еду, а ты добавляешь к ней то, что поймал». «Они отдыхают от своих трудов, и их дела следуют за ними». И поэтому «они уже не выходят, но всегда с Господом».
ЛУКА XXIV. 34. ПЕТР НА НАединЕ С ИИСУСОМ
«Воистину Господь воскрес и явился Симону». — ЛУКА XXIV. 34.
О других явлениях воскресшего Господа отдельным людям в день Воскресения рассказывается очень подробно и довольно подробно. Иоанн дает нам прекрасный отчет о беседе нашего Господа с Марией Магдалиной, Лука дает нам во всех подробностях историю беседы с двумя путешественниками по дороге в Эммаус. Вот еще одно явление, известное «одиннадцати и бывшим с ними» в вечер Воскресения и перечисленное Павлом в его списке явлений Господа, описание которого было общим благовествованием его самого и всех остальных. другие, и тем не менее о нем сохраняется глубокое молчание. С уст Петра не сорвалось ни слова о том, что произошло в разговоре между отрицателем и его Господом. Это очень важно.
Другие явления воскресшего Господа отдельным людям в день Воскресения предполагают свои причины. Он явился первой Марии Магдалине, потому что она очень любила. Любовь, которая сделала робкую женщину смелой, и печаль, наполнившая ее сердце, исключая все остальное, привлекли к ней Иисуса. Эти двое, направлявшиеся в Эммаус, были озадаченными, честными и мучительными искателями истины. Христос стоил того, чтобы провести часы того дня Воскресения, очищая, задавая вопросы и утверждая искренние умы. Разве эта другая видимость не объясняет сама себя? Краткий спазм трусости и отрицания сменился покаянием, когда Господь взглянул, и горькие слезы, которые упали, были не только из-за отрицания, но и из-за раны той острой стрелы, отравленного острия, которым мы будем счастливы, если мы не чувствовал мысли: «Он никогда не узнает, как мне стыдно и несчастно; и последний взгляд Его был упреком, и лица Его я больше никогда не увижу». Ответить на любовь и удовлетворить ее, прояснить и успокоить мысль, успокоить агонию кающегося – все это было достойным делом воскресшего Господа. Я смею думать, что подобные записи об использовании такого дня несут в себе историческую правду, поскольку они совершенно не похожи на то, что могли бы создать мифотворчество, галлюцинации или возбужденное воображение энтузиастов, если бы они были Источники истории Воскресения. Но кроме этого, я хочу в этой проповеди попытаться собрать воедино те предположения, которые приходят к нам из этого интервью и из молчания, которое наблюдается по поводу них.
В отношении к-
I. Сам факт появления.
Мы сможем правильно понять его драгоценное значение только в том случае, если попытаемся представить себе душевное состояние человека, которому оно было даровано. Я уже касался этого; позвольте мне, как можно короче, резюмировать. Как я уже сказал, минутный порыв к трусливому преступлению прошел и оставил растопленное сердце, истинное раскаяние и глубокую скорбь. Один печальный день медленно прошёл. Вскоре последовало послание, которое произвело на Петра такое сильное впечатление, что одно только Евангелие, которое в каком-то смысле является его Евангелием (я имею в виду «согласно Марку»), содержит запись о нем — послание из открытой могилы. : «Скажите моим ученикам и Петру, что я иду раньше вас в Галилею». Затем последовал внезапный порыв к могиле, когда ноги, отяжелевшие от тяжелой совести, раздвинулись легкой поступью счастливой любви, и «другой ученик обогнал Петра». Самый импульсивный из двоих бросился к гробнице, а затем бросился через борт лодки и барахтался в воде, чтобы добраться до ног своего Господа, в то время как Иоанн довольствовался лишь взглядом, так же, как он впоследствии довольствовался тем, что сядьте в лодку и скажите: «Это Господь». Но и вера Иоанна превзошла веру Петра, и он ушел, «веруя», тогда как Петр успел уйти только «удивившись». И вот прошел еще один день, и в какой-то неизвестный час Иисус предстал перед Петром один.
Что сказал этот вид кающемуся человеку? Конечно, это сказало ему то же, что и всем остальным: смерть побеждена. Это подняло его мысли о Учителе. Это изменило всю его атмосферу с мрачной на солнечную, но это имело для него особое послание. Там говорилось, что никакая вина, никакое отрицание не преграждает и не отклоняет любовь Христа. Петр, без сомнения, как только надежда на Воскресение начала осенить его, почувствовал страх, борющийся с его надеждой, и спросил себя: «Если Он воскреснет, заговорит ли Он когда-нибудь снова со мной?» И теперь Он здесь со спокойным выражением лица, которое говорит: «Несмотря на твое отрицание, смотри, Я пришёл к тебе».
Ах, братья! мгновенная импульсивная ошибка, в которой так быстро раскаиваешься и которая так во многом простительна, гораздо более простительна, чем многие из наших отрицаний. Ибо непрерывная жизнь в противоречии с нашим исповеданием есть более черное преступление, чем минутное падение, и те, кто из года в год называет себя христианами и всем содержанием своей жизни отрицает свое исповедание, более глубоко виновны, чем было Апостол: Но Иисус Христос приходит к нам, и никакой наш грех, никакое наше отречение не может затмить Его медлительность, Его поношение, но в то же время Его восстанавливающую любовь и благодать. Любой грех несовместим с христианским исповеданием. Благословен Бог; мы можем осмелиться сказать, что нет греха, несовместимого с ним, и никто не исключает полностью любви, изливающейся на всех нас. Истинный; мы можем закрыть это. Истинный; до тех пор, пока самый маленький или самый большой проступок остается непризнанным и нераскаянным, он образует вокруг нас непроводящую среду и изолирует нас от электрического прикосновения этой милостивой любви. Но это тоже правда; оно витает вокруг нас в поисках входа. Даже если дверь закрыта, стучащийся палец всё равно стоит над ней, и великое сердце Стучащего молотка ждёт, чтобы войти. Хотя Петр был отрицателем, но поскольку он был кающимся, Учитель пришёл к нему. Никакая вина, никакой грех не отрезает нас от любви нашего Господа.
И затем другой великий урок, тесно связанный с этим, но все же заслуживающий на мгновение внимания, который мы извлекаем из факта интервью, заключается в том, что Иисус Христос всегда находится рядом с скорбящим сердцем, исповедующим свое зло. Он знал о покаянии Петра, если можно так сказать, в могиле; и поэтому, воскреснув, ноги Его поспешили утешить и утешить его. Как пастырь слышит блеяние заблудившейся в сугробе овцы, как мать слышит плач своего ребенка, так верно кающееся сердце является магнитом, притягивающим к себе Христа во всей Его могучей полноте и нежности. . Тот, Кто слышал и познал слезы отрекающегося и его покаяние в темных областях мертвых, не менее слышит и знает первые слабые начала скорби о грехе и склоняется со Своего престола по правую руку Бога. говоря: «Я живу на высоте и во святилище, со смиренными и сокрушенными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных». Никакие недостатки не препятствуют любви Христа. Христос всегда рядом с кающимся духом; и пока он еще далеко, Он милостив, бежит, падает ему на шею и целует его.
Теперь давайте посмотрим —
II. Интервью, о котором нам ничего не известно.
Мы ничего не знаем о том, что произошло; мы знаем, что должно было произойти. Есть только один способ, которым обремененная душа может избавиться от своего бремени. Есть только одно, что может сказать своему Спасителю угрызенный совестью отрицатель. И — благословен Бог! — есть только одна вещь, которую Спаситель может сказать угрызённому совестью отрицателю. Должно быть, покаяние было со слезами; должно было быть полное отпущение грехов и ремиссия. И поэтому мы не предаемся беспочвенным фантазиям, когда говорим, что знаем, что произошло в этом разговоре, из которого ни одно слово не сорвалось с уст ни одной из заинтересованных сторон. Итак, обладая этими знаниями, позвольте мне остановиться на одном или двух предложенных соображениях.
Во-первых, сознание любви Христовой, не прерываемой нашим преступлением, есть мощнейшая сила, углубляющая покаяние и сознание своего недостоинства. Не думаете ли вы, что, когда Апостол увидел в лице Господа и услышал из Его уст полную уверенность в прощении, он устыдился себя гораздо больше, чем когда-либо в часы горького раскаяния? Пока к чувству моего недостоинства присоединяется какое-либо сомнение в свободном, полном, непрерывном потоке божественной любви ко мне, мое чувство собственного недостоинства нарушается. Пока с сознанием своих недостатков смешивается эта мысль, которая часто используется для создания сознания, а именно страха последствий, страха наказания, мое сознание греха нарушается. Но отбросьте страх наказания, отбросьте сомнения относительно божественной любви, и тогда я останусь лицом к лицу с несмешанным видением моего собственного зла, и в десять тысяч раз больше, чем когда-либо прежде, я осознаю, насколько черным было мое преступление; как с глубокой истиной выразил это пророк: «Ты постыдишься и посрамишься, и никогда уже не откроешь уст твоих из-за грехов твоих, когда Я успокоюсь перед тобой за все, что ты сделал». Если вы хотите, чтобы человек узнал, насколько он плох, не размахивайте кнутом перед его лицом и не говорите с ним о разгневанном Боге. Можно загрести дурака в ступе, и его глупость от него не отойдет. Вы можете сломить человека этими жестокими пестами, и вы сделаете немного больше. Но поместите его, если можно продолжить метафору, не в ступу, а поместите его под сияние божественной любви, и это не просто разобьет, оно растопит самое твердое сердце, на которое никакой пестик не способен сделать ничего, кроме растирания. Великое евангельское учение о полном и свободном прощении через Иисуса Христа вызывает гораздо более живой, энергичный и преобразующий откат от проступка, чем что-либо иное. «Уничтожаем ли мы закон верою?» Боже упаси! Да, мы устанавливаем закон».
Далее, можно предложить еще одно соображение, а именно, что за признанием греха следует немедленное прощение. Думаете ли вы, что когда Петр обратился к своему Господу, пришедшему из могилы, чтобы успокоить его, и сказал: «Я согрешил», произошла какая-то пауза, прежде чем Он сказал: «И ты прощен»? Единственное, что удерживает божественную любовь от вливания в сердце человека, — это преграда непрощенного, потому что нераскаянного греха. Как только признание греха убирает преграду – конечно, силой столь же естественной, как гравитация, – река любви Божией вливается в сердце. Сознание прощения может быть постепенным; факт прощения мгновенен. И сознание может быть таким же мгновенным, как и сам факт, хотя зачастую это не так. «Я верю в прощение грехов»; и я верю, что человек, то есть вы, может в один момент быть удержан и скован цепями греха, а в следующий момент, как когда ангел коснулся конечностей этого самого Апостола в темнице, цепи могут упасть с него. от лодыжек и запястий, и заключенный сможет свободно следовать за ангелом на свет и свободу. Иногда изменение происходит мгновенно, и нет причин, по которым это не должно быть мгновенным изменением, переживаемым в этот момент любым мужчиной или женщиной среди нас. Иногда это происходит постепенно. Арктическая весна приходит скачком: один день — толсторебристый лед, а еще несколько дней — трава и цветы. Подобное быстрое преображение находится в пределах возможностей для любого из нас, и — благословен Бог! по опыту многих из нас. Нет причин, по которым это не могло бы быть таковым у каждого из нас, а также у этого Апостола.
Затем я хотел бы предложить еще одну мысль, а именно: человек, которого ведут через сознание греха и опыт непрерывной любви, которая есть прощение, тем самым ведет к более высокой и благородной жизни. Горькое падение Петра, милостивое восстановление Петра были немалой частью того, что сделало его таким, каким мы видим его в дни после Пятидесятницы, когда трус, постыдившийся признать своего Учителя, и все, чья импульсивная и самоуверенная преданность прошли мимо от языка легкомысленной служанки, предстал перед правителями Израиля и сказал: «Правильно ли в глазах Бога слушать вас больше, чем Бога, судите сами!» Ощущение греха, уверенность в прощении разрушают нездоровую самоуверенность человека и развивают его уверенность в своих силах, основанную на его доверии к Господу. Сознание греха и опыт прощения углубляют и делают более действенной в жизни силу божественной любви. Таким образом, мытари и блудницы много раз входят в Царство Божие раньше фарисеев. Итак, давайте все будем уверены, что даже наши грехи и недостатки могут быть превращены в ступеньки к более высоким вещам.
III. Наконец, обратите внимание на глубокую тишину, которой окутано это интервью.
Я уже указывал на события того дня Воскресения, которые несли на своем лице признаки правдивости. Мне кажется, что если бы история Воскресения не была историей, то разговор между отрицателем и Учителем был бы слишком заманчивой темой для романтиков любого рода, чтобы они воздерживались от нее. Если вы прочитаете апокрифические евангелия, вы увидите, с каким рвением они ухватились за любой пункт истинных евангелий и набросали вокруг него целую мешанину чепухи. И думаете ли вы, что они могли бы оставить этот случай в покое, не испортив его, расширив его и вложив в свой рассказ о нем всякие пошлости? Но люди, рассказавшие эту историю, рассказывали простые факты, и когда они ничего не знали, они ничего не говорили.
Но почему Петр ничего об этом не сказал? Потому что никто не имел к этому никакого отношения, кроме него самого и его Учителя. Это было его дело, и ничьё больше. Другая сцена у озера восстановила его в должности, и она была публичной, поскольку касалась и других; но то, что произошло, когда он вернулся к своей вере, не интересовало никого, кроме Восстановителя и восстановленных. Итак, дорогие друзья, религия, которая может многое сказать о своем индивидуальном опыте, находится в очень скользком положении. Чем меньше вы думаете о своих эмоциях и, прежде всего, чем меньше вы о них говорите, тем здравее, правдивее и чище они будут. Товары на витрине очень быстро облетают и теряют свой блеск. Все глубокие тайны жизни человека, его любви к своему Господу, пути, которым он пришел к Нему, его раскаяния в своем грехе, как и его любви к жене, лучше говорить другим на деле, чем на словах. Конечно, хотя это верно с одной стороны, мы не должны забывать и о другой стороне. Умалчивание о тайнах моего личного опыта никогда не должно доходить до умалчивания о факте моего христианского исповедания. Иногда человеку необходимо, мудро и по-христиански приподнять угол свадебного покрывала, впустить до некоторой степени день и сказать: «Из которых я первый, но я помилован». Иногда нет такой могущественной силы, которая могла бы привлечь других к вере, которую мы хотели бы передать, например, сказать: «Грешен ли этот Человек или нет, я не знаю; но одно я знаю: если я был слеп, то теперь вижу». Иногда — всегда — человек должен использовать свой личный опыт, облеченный в общие формы, чтобы подчеркнуть свою профессию и усилить свои призывы. Итак, очень трогательно, если вы обратитесь к проповедям Петра в Деяниях, вы обнаружите, что он описывает там себя (хотя и не намекает, что это он сам), когда обращается к своим соотечественникам и говорит: «Вы отреклись от Святого и Справедливый». Личный намек заставил бы его голос дрожать, когда он говорил, и придал бы силе обвинению. Точно так же в письме, носящем его имя — втором из двух посланий Петра — есть одно маленькое свидетельство, которое заставляет думать, что оно принадлежит ему, несмотря на трудности на пути, а именно, что он подводит итог всем грехам лжеучителей, которых он обличает в следующем: «Отверглись Господа, искупившего их». Но с учетом этих ограничений и помня, что это утверждение нельзя высказывать безоговорочно и абсолютно, пусть молчание в отношении этого интервью научит нас беречь глубины нашей собственной христианской жизни.
Итак, дорогие братья, разве вы когда-нибудь расходились с Иисусом Христом, как если бы Он и вы были одни в мире? Вы когда-нибудь излагали перед Ним все свои отрицания и недостатки? Ощущали ли вы когда-нибудь быструю уверенность в Его прощающей любви, охватывающую всю кучу, которая тает, когда Его рука лежит на ней? Чувствовали ли вы когда-нибудь возрастающую ненависть к себе, которая приходит с уверенностью в том, что Он прошел мимо всех ваших грехов? Если нет, то вы очень мало знаете о Христе, или о христианстве (если можно использовать абстрактное слово), или о себе; а ваша религия, или то, что вы называете своей религией, — это очень поверхностная, поверхностная и неэффективная вещь. Не уклоняйтесь от пребывания наедине с Иисусом Христом. Нет лучшего места для виновного человека, как нет лучшего места для заблудшего ребенка, чем лоно матери. Когда Петр уловил смутный проблеск того, кем был Иисус Христос, он воскликнул: «Отойди от меня, ибо я грешный человек, Господи!» Когда он лучше узнал своего Спасителя и самого себя, он прилепился к Нему, потому что был очень грешным. Сделай то же, и Он скажет тебе: «Сын, прощаются тебе грехи твои; Дочь, твоя вера исцелила тебя. Иди с миром и избавься от своей язвы».
ЛУКА XXIV. 36-53 — ТРИУМАЛЬНЫЙ КОНЕЦ
«И когда они говорили так, Сам Иисус стал посреди них и сказал им: мир вам. 37. Но они испугались и испугались и подумали, что видели духа. 38. И сказал им: что вы смущаетесь? и почему мысли возникают в ваших сердцах? 39. Взгляните на руки Мои и ноги Мои, это Я Сам; осязайте Меня и увидите; ибо дух не имеет плоти и костей, какие видите у Меня. 40. И когда Он сказал это, Он показал им Свои руки и Свои ноги. 41. И когда они еще не верили от радости и дивились, Он сказал им: есть ли у вас здесь какая-нибудь пища? 42. И дали Ему кусок жареной рыбы и сот. 43. И Он взял и ел пред ними. 44. И сказал Он им: вот слова, которые Я говорил вам, еще будучи с вами, что надлежит исполниться всему, написанному в законе Моисеевом, и в пророках, и в псалмах. , относительно Меня. 45. Тогда Он открыл им разум, чтобы они могли уразуметь Писания, 46. И сказал им: так написано, и так надлежало Христу пострадать, и воскреснуть из мертвых в третий день: 47. И то покаяние и прощение грехов должно проповедоваться во имя Его среди всех народов, начиная с Иерусалима. 48. И вы свидетели этого. 49. И вот, Я посылаю на вас обетование Отца Моего: но вы оставайтесь в городе Иерусалиме, доколе не облечетесь силой свыше. 50. И Он вывел их до Вифании; и Он воздел руки Свои и благословил их. 51. И было, когда Он благословлял их, Он был отделен от них и вознесен на небеса. 52. И поклонились Ему, и возвратились в Иерусалим с великой радостью. 53. И находились постоянно в храме, славя и благословляя Бога.» (ЛУКА XXIV). 36-53.
В этом отрывке нет никаких отметок времени, и, судя по всему, повествование непрерывно, и Вознесение могло произойти в вечер Воскресения. Но ничто не запрещает истолковать это завершение Евангелия от Луки с помощью более полных подробностей, содержащихся в начале другого его трактата, Деяний, где между Воскресением и Вознесением находится сорок дней. Разумно предположить, что две книги автора совпадают, если он не дает и намека на изменение мнения, и разумно рассматривать повествование в этом отрывке как итог всего периода в сорок дней. Если да, то оно содержит три вещи: первое явление воскресшего Господа собравшимся ученикам (ст. 36-43), сжатое изложение учения воскресшего Господа (ст. 44-49) и столь же сжатое изложение учения воскресшего Господа (ст. 44-49). запись о Вознесении (ст. 50-53).
I. Доказательства Воскресения, милостиво дарованные недоверчивой любви (ст. 36-43). Ученики, вероятно, собирались в горнице, где была учреждена Вечеря Господня и которая стала их обычным местом собраний (Деяния 1) вплоть до Пятидесятницы. Какие достопримечательности видела эта комната! Там, когда наступила ночь, они обсуждали странные вести о Воскресении, как вдруг увидели Иисуса, не идущего и не двигающегося, но стоящего посреди. Пришел ли Он незамеченным для них в их оживленной беседе? Двери были закрыты. Как это спокойное Присутствие вдруг стало видимым?
Они были так мало восторженными и доверчивыми людьми, какими их считают современные теории, объясняющие Воскресение, что даже Его знакомый голос в Его знакомом приветствии, теперь в десять раз более значимый, чем когда-либо прежде, не пробудил веру в то, что это действительно был Он. . Они бежали в готовое убежище, предполагая, что увидели «дух». Наш Господь не упрекает их за недоверие, но терпеливо возобновляет Свою старую задачу наставления и снисходит до того, чтобы предоставить им свидетельства двух чувств, не уклоняясь от их исследующего прикосновения. Когда даже эти доказательства показались Ему недостаточными, Он добавил еще более убедительное — «есть перед ними». Тогда их убедили.
Теперь их недоверие важно, и признание показывает простую историческую добросовестность рассказчика. Свидетель, который сначала не поверил, тем более заслуживает доверия. Эти безнадежные скорбящие, забывшие все пророчества Христа о Его Воскресении и настолько застывшие в своем отчаянии, что двое из Эммауса не могли настолько зажечь проблеск надежды, чтобы заставить их поверить, что их Господь стоит перед ними, были не из тех людей, людей, у которых действовали бы галлюцинации, какими их представляют современные отрицатели Воскресения. Что изменило их настроение? Фантазия? Конечно, не что иное, как убедительный факт. Галлюцинация может овладеть одиноким, болезненным умом, но она не нападает на компанию и почти не доходит до воображаемого прикосновения и вида еды.
Обратите внимание на объяснение Лукой постоянного недоверия как «от радости». Это похоже на его замечание о том, что трое в Гефсимании «спали от печали». Сильные эмоции иногда приводят к результатам, противоположным ожидаемым. Кто может удивляться тому, что великий факт, превративший черный дым отчаяния в яркое пламя, мог показаться слишком хорошим, чтобы быть правдой? Небольшое замечание приближает учеников к нашему опыту и сочувствию. Любвеобильное терпение Христа и снисходительное предоставление более чем достаточных доказательств показывают, насколько мало Он изменился после смерти и воскресения. Он так же мало изменился, сидя по правую руку Бога. Тем не менее Он терпелив к нашим медлительным сердцам. Тем не менее Он встречает нашу колеблющуюся веру щедрыми заверениями. Тем не менее Он позволяет нам прикоснуться к Нему, если не чувственной рукой, то более истинным духовным контактом, и мы можем иметь такое же твердое личное переживание реальности Его жизни и Присутствия, как это было у той изумленной компании в горнице.
II. Стихи 44-49 лучше всего рассматривать как краткое изложение сорокадневного учения. Они распадаются на стадии, которые четко разделены. Сначала мы видим (стих 44) повторение раннего учения Христа, которое было темным, когда оно было произнесено, а теперь вспыхнуло светом, когда оно было объяснено этим событием. «Это мои слова, которые я сказал», и которых вы не поняли и не заметили. Иисус утверждает, что Он является темой всего древнего откровения. Если предположить, что нынешнее расположение Ветхого Завета существовало тогда, то будут названы его нынешние три части; а именно, Закон, Пророки и Агиографы, представленные его главным членом. Но в любом случае Он возлагает Свою руку на всю книгу и заявляет, что Он и Его Смерть как жертва внедрены в ее суть. «Свидетельство Иисуса — это дух пророчества». Каких бы взглядов мы ни придерживались относительно даты и способа происхождения книг Ветхого Завета, мы упускаем из виду самый важный факт о них, если не осознаем, что все они указывают на Него.
Другой этап отмечен этим замечательным выражением: «Он открыл им разум». Его учение не было, как наше, только извне. Он давал не просто наставления, но и вдохновение. Недостаточно было распространять истину перед учениками. Он сделал больше; Он дал им возможность получить это. Он дает от престола не меньшие дары, чем Он дал в горнице, и мы можем получить, если наш разум будет в ожидании и в контакте с Ним, тот же самый внутренний глаз, чтобы видеть чудесные вещи из Слова.
Стих 46, повторяя слова «и сказал Он», кажется, указывает на другую стадию, на которой учение о значении Ветхого Завета переходит в инструкции на будущее. Уже Иисус намекнул на прекращение прежнего тесного общения в этом жалком «пока Я был еще с вами», а теперь Он переходит к обрисовке функций и снаряжения учеников в будущий период Его отсутствия. Что же касается прошлых страданий, то Он указывает на двойную необходимость их: одну, основанную на том, что они были предсказаны; другой, более глубокий, основанный на приспособленности вещей. Эти страдания сделали возможной проповедь покаяния и прощения и наложили на Его последователей обязанность проповедовать Его имя всему миру. Без Креста у Его слуг не было бы Евангелия. Имея Крест, Его слуги обязаны повсюду возвещать о нем.
Всеобщий охват Его искупления подразумевается в поручении. Жертва за грехи мира является единственным основанием для прощения грехов, и ее следует возвещать каждому творению. Обратите внимание, что здесь в связи с провозглашением смерти Христа употребляется то же самое слово, что и в Иоанновой версии этого изречения (Ин. 20:23), которое неправильно используется как крепость священнической власти отпущения грехов. Простой вывод состоит в том, что сила прощения раба осуществляется посредством проповеди искупительной смерти Господина.
В конечном итоге послание должно быть адресовано всем народам; начало вселенского Евангелия должно быть в Иерусалиме. Вся история мира и Церкви лежит между этими двумя. Благодаря этому повелению начаться в Иерусалиме сохраняется связь Ветхого с Новым, почитается еврейская прерогатива, облегчается путь для учеников, развитие Церкви приводится в унисон с их естественными чувствами и способностями.
Дух заповеди остается по-прежнему императивным. «Глаза дурака на краю земли». Мудрое и христоподобное милосердие не будет смотреть далеко вдаль и пренебрегать вещами, находящимися у наших дверей. Насмешки над сторонниками иностранных миссий, как будто они донкихотски уехали за границу, когда им следует работать дома, не имеют смысла даже в отношении христианской практики, ибо именно люди, работающие на далеких язычников, трудятся и на своих родных; но это имеет еще меньше оснований в отношении христианских представлений о долге, поскольку Господь жатвы повелел жнецам начать с ближайших к ним полей.
Оборудование для работы – это наделение божественной силой. Частичное дарование Духа, которое является обещанием Отца, произошло, пока Иисус говорил. «Я отправляю» относится к чему-то, что делается в данный момент; но более полного облачения в это одеяние силы следовало ожидать с ожиданием и желанием. Ни один человек не может выполнять христианскую работу свидетельствования о Христе без облачения в силу. Он был дарован как постоянный дар на Пятидесятницу. Оно нуждается в постоянном обновлении. У всех нас это может быть. Без этого красноречие, ученость и все остальное подобны меди звенящей и кимвалу звенящему.
III. Стихи 50-53 рассказывают нам о трансцендентном чуде, завершающем земную жизнь Иисуса. Мы не можем здесь углубляться в важные вопросы, которые оно поднимает, а должны довольствоваться простым указанием на основные черты краткого изложения Луки. Упоминание этого места как «напротив Вифании» напоминает о многих воспоминаниях о той деревне, где Иисус нашел ближайший приближение к дому, где Он проявил Свою колоссальную животворящую силу, откуда Он отправился в горницу и ближний Крест. Его последним действием было благословление Своих последователей. Он — Первосвященник навеки, и эти воздетые руки означали нечто более священное, чем нежные добрые пожелания уходящего друга. Он дает благословения, которые Он призывает. Его желание – это передача добра.
Руки оставались в позе благословения, пока Он возносился, и последний взгляд на Него, когда облако окутало Его, показал, как Он изливал из них благословение. Он продолжает такое отношение и действия, пока не придет снова. В стихе 51 описаны два отдельных движения. Он отделился от них, то есть удалился на небольшое расстояние на гору, чтобы все могли видеть и никто не мог воспрепятствовать Его уходу; и, как следует из этого слова, «был вознесен на небеса» медленным движением вверх. Сравните это с восхищением Илии. Чтобы вознести Иисуса на небеса, не требовалась огненная колесница или вихрь. Он поднялся туда, где был прежде, вернувшись к славе, которую Он имел у Отца прежде создания мира. Конец соответствует началу. Сверхъестественное рождение соответствует сверхъестественному уходу.
Мы должны думать об этом Вознесении как о входе телесного человечества в божественную славу, как о начале Его небесной деятельности для мира, как о знаке триумфального завершения Его дела, как о пророчестве и залоге бессмертной жизни, подобной Его собственной. для всех, кто любит Его. Поэтому мы можем разделить радость, которая переполняла сердца недавно опечалившихся учеников, и, как и они, должны сделать всю жизнь священной, постоянно находиться в Храме, благословляя Бога, и сокрыть глубокие корни нашей жизни со Христом во славе. .
ЛУКА XXIV. 48, 49 — СВИДЕТЕЛИ ХРИСТА
«Вы свидетели всего этого. 49. И вот, Я посылаю на вас обетование Отца Моего: но оставайтесь в городе Иерусалиме, доколе не облечетесь силой свыше» (ЛУКА XXIV). 48, 49.
Рассказ Луки о Воскресении и последующих сорока днях построен так, что завершается назначением учеников на их высокие функции и оснащением для них даром Святого Духа. Евангелист, очевидно, имеет в виду свой второй «трактат» и подготавливает здесь звено связи между ним и Евангелием. Следовательно, в этом очень сжатом изложении многих бесед делается акцент на этих моментах: исполнении пророчества в жизни и смерти господина; всемирное предназначение благословений, которые будут провозглашены во имя Его; а также назначение и оснащение учеников.
Те же самые ноты снова повторяются в начале Деяний апостолов. То же самое обвинение ученикам, если рассматривать его в связи с жизнью Христа на земле, можно считать его целью и целью; и если рассматривать его в связи с историей Церкви, как ее основания и начала. Итак, мы следуем линии, ясно обозначенной для нас самим Евангелистом, когда мы воспринимаем эти слова как содержащие в себе поручение и дар как действительно принадлежащие всем христианам в наши дни, как и небольшой группе на дороге в Вифанию: которому они были впервые адресованы утром Вознесения. Итак, в словах, стоящих перед нами, следует обратить внимание только на два момента; одно — функция Церкви, а другое — ее оборудование для нее.
I. Задача Церкви.
Теперь мне, конечно, нет нужды напоминать вам, что в определенном смысле обязанность свидетельствовать принадлежала только тем, кто видел Христа во плоти и мог засвидетельствовать факт Его Воскресения. Мне нет нужды останавливаться на этом дальше, чем отметить, что тот факт, что первых проповедников Евангелий называли «свидетелями», имеет очень большое значение. Ибо свидетельство подразумевает факт, и природа их сообщения, как простое свидетельство о том, что действительно произошло на земле, заключена в этом имени. Они не были спекулянтами, философами, моралистами, законодателями. Им не нужно было ни спорить, ни диссертировать, ни устанавливать правила поведения, ни выражать свои собственные фантазии. Они были свидетелями, и их обязанностью было говорить правду, только правду и ничего кроме правды. Все доктрины и вся мораль отойдут на второй план. Первая форма Евангелия гласит: «Как Иисус Христос умер за грехи наши, согласно Писанию, и что Он воскрес в третий день, согласно Писанию». Во-первых, история; затем религия; затем мораль; а также мораль и религия, потому что это история искупления.
Эти ранние христиане были свидетелями в другом смысле. Само существование Церкви вообще было свидетельством того сверхъестественного факта, без которого она не могла бы существовать. В последние годы нам часто говорят, что вера в Воскресение медленно росла среди первых христиан. Что стало с Церковью, пока она росла? Что удерживало это вместе? Как получилось, что судьба последователей Христа не была судьбой последователей Теудаса и других людей, которые восстали, «хвастаясь кем-то», чьи последователи, естественно, «сошли на нет», когда вождь был убит? Есть только один ответ. «Он воскрес из мертвых». Иначе невозможно объяснить тот факт, что Церковь как отдельная организация пережила Голгофу. Воскресение не было постепенно развивающимся воплощением желаний и фантазий в реальность, но было фундаментом, на котором была построена Церковь. «Вы» — своими словами и своим существованием как сообщества — «являетесь свидетелями всего этого».
Но это несколько в стороне от основной цели моего выступления сейчас. Я скорее хочу подчеркнуть мысль о том, что, несмотря на изменения в форме, суть функций этих первых верующих по-прежнему остается должностью и достоинством всех христианских мужчин. «Вы свидетели всего этого».
И какое свидетельство выпадает на нас с вами, друзья-христиане? Свидетельствуйте своей жизнью. Большинство людей основывают свои представления о том, что такое христианство, на основе среднестатистического мнения окружающих их христиан. И если мы заявляем, что являемся последователями Христа, нас будут воспринимать как испытание и образец ценности религии, которую мы исповедуем. «Вы — Послания Христовы», и если написанное будет размытым, затертым и часто полунеразборчивым, вина будет возложена главным образом на Него. И люди скажут, и скажут справедливо: «Если это все, что может сделать христианство, то нам и без него хорошо». Наша задача — «украсить учение Христа», каким бы чудесным ни казалось, что все в нашей бедной жизни может восхвалять эту прекраснейшую из всех прекрасных вещей — и рекомендовать ее некоторым сердцам. Подобно тому, как плохая черно-белая гравюра шедевра кисти художника может для глаза, не привыкшего к гармонии цвета, быть лучшей интерпретацией смысла художника, чем его собственная работа, так и наши слабые копии трансцендентного Великолепие и красота могут подойти некоторым незрячим и неопытным глазам больше, чем более спокойное и возвышенное совершенство, которому мы смиренно копируем. «Мы свидетели всего этого». И в зависимости от этого, более могущественным, чем все прямые усилия, и более необычным, чем все устные высказывания, является свидетельство жизни всех исповедующих христиан о реальности фактов, на которых, по их словам, они основывают свою веру.
Но помимо этого, есть еще одна область свидетельства, принадлежащая каждому из нас, — это свидетельство личного опыта. Это форма христианского служения, которую может осуществлять любой христианин. Вы не можете все быть проповедниками в техническом смысле. Вы не можете все быть мыслителями и сильными поборниками, спорящими или нет, за Божью истину. Но я скажу вам, кем вы все можете быть. Вы все можете сказать: «Приходите и послушайте все вы; и я объявлю, что Он сделал для моей души». Не нужно красноречия, дарований, образованности, интеллектуального понимания доктринальной стороны христианской истины, чтобы человек мог сказать, как сказал первый проповедник Христа на земле: «Брат! мы нашли Мессию». Вот и все, и этого было достаточно. Это вы можете сказать, если вы нашли Его, и, в конце концов, свидетельство личного опыта о том, что вера в Господа может сделать с человеком и сделать для человека, является самым сильным и универсальным оружием, данным в руки Христианские мужчины и женщины. Ничто не доходит до этого, если оно подкреплено соответствующей жизнью, которая, как дека за спиной человека, выбрасывает его слова в мир»; «Я не знаю, грешник ли этот человек или нет»; «Я оставляю все эти разговоры о высоте и глубине споров и противоречий другим людям, но одно я знаю» — не я думаю, не я верю, не я склонен прийти к выводу, что — но «это одно Я знаю, что, хотя я был слеп, теперь я вижу». Это невозможно преодолеть! «Вы свидетели всего этого». И не стыдись своей функции, не ленись и не трусь в ее исполнении.
Могу ли я сказать здесь несколько слов об основаниях, на которых лежит для нас эта обязанность свидетельствовать? Если бы Иисус Христос никогда не сказал: «Идите по всему миру и проповедуйте Евангелие всей твари», это не имело бы никакого значения в отношении настоятельной обязанности, возложенной на всех христиан; ибо это возникает не из того приказа, который только дает голос предыдущему обязательству, а вытекает из самой природы вещей, из сообщения, которое мы получаем от наших связей с другими людьми, а также от конституции и создания наших собственных природы.
Оно вытекает непосредственно из дара, который мы получили. Существует множество истин, которые сами по себе не влекут за собой никаких обязательств по их распространению. Но любая истина, в которой заключено возможное счастье другого человека, любая истина, которая касается моральных или духовных вопросов, несет в себе сильнейшее обязательство передать ее. У нас есть такое глубокое понимание Бога и Его любви, которое дает нам Евангелие, не для того, чтобы мы могли есть свой кусочек в одиночку или просто загорать при свете и распространяться в тепле лучей, которые приходят к нам, но для того, чтобы мы могли поделитесь ими со всеми вокруг: «Бог, повелевший свету воссиять из тьмы, воссиял в сердца наши», чтобы мы могли «дать свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа».
Обязанность возникает из связей, которые связывают нас всех вместе. — Я сторож моему брату? Почему, вопрос ответит сам собой. Если он ваш «брат», то вы, безусловно, его «хранитель». И вы не можете отменить это обязательство каким-либо неуместным противопоставлением одной области христианской работы другой; еще меньше – какой бы то ни было критикой, враждебной или дружественной, методов христианской работы или равенства и возвышения характера и мотивов рабочих. Человечество едино, связано мистической цепью, и каждое его звено должно трепетать общим импульсом; и среди всех членов должна циркулировать общая жизнь. Эта великая мысль является одним из завоеваний, которые принесло нам Евангелие, и в свете нее, а также нашего долга и обязательств перед каждым мужчиной, женщиной и ребенком, имеющими форму мужчины, все географические ограничения христианского свидетельствования кажутся в высшей степени абсурдными. и нелепо. Вы не можете избавиться от своих обязательств, сказав: «Меня не интересуют зарубежные миссии, я занимаюсь домашними». И от него не избавиться, подхватывая невежественную секунду к разговорам, идущим в последнее время, придираясь или критикуя методы работы. Было бы очень странно, если бы мы сразу, в самом начале предприятия, наткнулись на лучший из всех возможных методов; и было бы очень странно, если бы миссионерское поле было единственным, где нет ленивых работников, корыстных побуждений и недостойных занимающих высокие места. Все это верно как в отношении дома, так и в отношении других мест. Но предоставьте все это, и вернется обязательство, основанное на природе истины, которую мы получили, на наших связях с нашими братьями и на нашей верности нашему Учителю, и оно звучит в ушах каждого христианина, мужчины и женщины: «Ты свидетель всего этого»; и «для того и родился ты свыше, чтобы свидетельствовать об истине».
Ах, братья! вопросы верности этой высокой функции сладки, благословенны и чудесны. Свидетельствующий христианин будет верующим христианином; ибо нет более надежного способа углубить мои собственные убеждения относительно какой-либо моральной или духовной истины, чем стать их смиренным слугой и провозгласить их. Всякий верующий должен быть апостолом, и если он апостол, он будет в десять раз верующим. Нет ничего, что могло бы дать человеку более твердое понимание Евангелия для его собственной души, чем когда он обнаружит, что, служение его смиренными усилиями, оно производит в других сердцах те же последствия, которые, как он обнаружил, оно оказывает на него самого. В великой книге доказательств истины христианства нет страницы более убедительной, чем та, которая в прошлом веке была написана на основе опыта христианских миссий. Пусть противники, Яннес и Ямбрес, противостоявшие Моисею, пусть сделают то же самое со своими чарами, и тогда мы обсудим с ними вопросы истинности Евангелия.
И мне не нужно делать ничего, кроме напоминания вам о величайшем из всех благословенных событий, которое еще впереди. «Будь верен до смерти, и Я дам тебе венец жизни». Увы! увы! скольким из нас, исповедующих христиан, придется в конце концов стоять без того «венца радости», который носят те, кто своим плохим трудом и свидетельством завоевал несколько душ для Учителя. Собираетесь ли вы, христиане, войти на небеса в одиночку или взять с собой свои снопы? Грустно будет тогда стоять с пустыми руками, потому что они были праздны во дни корзины для семян и крючка для жатвы, тогда как сеявшие и жнившие будут радоваться вместе. «Вы свидетели сего»: следите за тем, чтобы вы делали свое дело.
II. А теперь, во-вторых, кратко отметим оснащенность свидетелей своей задачей.
Здесь наш Господь различает две стадии облечения. Тогда и там они получают дар Божественного Духа, как более подробно описано в рассказе Иоанна об этих последних днях, но этот дар, каким бы богатым и драгоценным он ни был, еще не был полным даром, который им был нужен для выполнения своей задачи. Это произошло в день Пятидесятницы. Обратите внимание на яркое и живописное слово, которое использует здесь наш Господь: «Доколе вы не облечетесь силой свыше». Этот божественный дар, нисходящий как одежда, окутывает, покрывает и скрывает их собственную слабость, их собственную нагую и бедную личность.
Я могу сказать только пару слов по этому поводу. То же самое сочетание идей — свидетельствующий Дух, благодаря внутренней энергии которого христианская община становится свидетелями, — обнаруживается (и было подробно объяснено мной в предыдущих беседах) в прощальных словах нашего Господа в горнице. «Дух Истины, исходящий от Отца, Он будет свидетельствовать обо Мне, и вы также будете свидетельствовать, потому что вы были со Мной от начала».
Мне нужно только отметить здесь, что единственная сила, с помощью которой христиане могут выполнять свою работу свидетельствования в мире, — это сила, которая одевает их свыше. Новая жизнь, которую приносит и дает нам Иисус Христос, — это единственная жизнь, которая поможет нам исполнять это служение. Наше своеволие, старая жизнь природы со всей ее зависимостью от нас самих ничто по отношению к этой задаче. Но когда эта божественная искра входит в сердца людей, тогда естественные дарования превращаются в сверхъестественные дары, и развиваются новые силы, и даруются новые силы, и глиняный сосуд наполняется новым сокровищем. Без него – а сегодня без него существует немало так называемых христианских свидетельств – шум, реклама, умение притворяться внешними и все другие недостойные методы, до которых иногда гнушаются христианские церкви, бессильны, поскольку они должно быть. Вы можете многого добиться суетливой деятельностью, которая называет себя христианской искренностью и не содержит в себе Духа Божьего. Но это не более росток, чем то, что дети называют «дьявольскими шариками», которые они находят в полях в эти осенние утра; и, если его уколоть, он поднимется в виде ядовитой коричневой пыли, подобной этой.
Единственным условием христианских церквей, выполняющих свою христианскую работу, является то, что они должны быть одеты и наполнены Святым Духом. Не позволяйте нам полагаться на технику; не позволяйте нам полагаться на внешнее; не будем полагаться на рекламные уловки, которые могли бы очень хорошо подойти для дешевого магазина, но все они не соответствуют той работе, которую нам предстоит выполнять; но будем полагаться на это, и только на это. Ведя беседу с Богом и Христом, мы выйдем из тайного места Всевышнего с сияющими от общения лицами и горящими устами, чтобы провозглашать сладости, сокрытые в святыне.
Еще одно слово, и я закончил. Это облачение Духом, которое является единственной пригодностью Церкви для ее свидетельства, можно обрести только долгим одиноким ожиданием. «Останьтесь», или, как в оригинале это звучит еще более ярко: «Сидите спокойно в городе… пока не одеетесь». Именно потому, что так много христианских работников так редко остаются наедине со Христом, большая часть их работы оказывается напрасной и сходит на нет. Отойти от внешней деятельности в уединенное место и сидеть с Ним — это единственное средство, с помощью которого мы можем поддерживать свежесть своего духа и быть готовыми к служению Ему. Марфу готовили к делу Марфы, когда она сидела у ног Христа; но Марфа не могла делать свою, не будучи «озабоченной и осторожной», потому что она была более привычна к работе, чем к общению, которое сделало бы ее легкой.
Итак, друзья-христиане, взгляните на свою задачу и свое оборудование. Я умоляю вас, называющих себя слугами Христа, серьезно отнестись к своим простым и неизбежным обязательствам. Если вы нашли Иисуса, вы так же искренне и индивидуально обязаны провозглашать Его, как если бы в ваших ушах прозвучало определенное и прямое божественное повеление. Владение Евангелием как пищей своих душ обязывает вас передавать его всем голодным. Призыв свидетельствовать приходит к вам так же непосредственно, как и к молодому фарисею по дороге в Дамаск, когда он услышал слова «Савл! Саул! позвонили с неба.
Пусть мы с вами ответим так же, как он: «Господь! что Ты повелишь мне делать!»
ЛУКА XXIV. 50, 51 — ВОЗНЕСЕНИЕ
«И вывел их до Вифании, и, подняв руки Свои, благословил их. 51. И было, когда Он благословлял их, Он был отделен от них и вознесен на небеса». — ЛУКА XXIV. 50, 51.
«И когда Он сказал это, когда они увидели, Он был поднят; и облако приняло Его от глаз их» (ДЕЯНИЯ I). 9.
Двое из четырех евангелистов, а именно Матфей и Иоанн, не имеют никаких записей о Вознесении. Но аргумент, который выводит невежество из молчания, которое всегда опрометчиво, в данном случае полностью дискредитируется. Невозможно поверить, что Матфей, написавший в качестве последнего слова своего Евангелия великие слова: «Дана Мне всякая власть на небе и на земле… вот! Я всегда с тобой…» не знал о том факте, который один и делает эти слова правдоподобными. И столь же невозможно поверить, что евангелист, записавший нежное слово Марии: «Пойди к братьям Моим и скажи им, что Я восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему», не знал об его исполнении. Объяснение молчания следует искать совсем в другом направлении. Это происходит из того факта, что для евангелистов Вознесение было не чем иным, как продолжением и кульминацией Воскресения. Поскольку это было записано, не было необходимости в определенной записи этого.
В этих записях есть еще один необычный момент, а именно: у Луки есть два рассказа: один в конце его Евангелия, другой в начале Деяний; и что эти два отчета явно различны. Различия были использованы как оружие, с помощью которого можно было подвергнуть сомнению правдивость обеих версий. Но и здесь небольшое размышление расчищает путь. Сами места, в которых они соответственно встречаются, могли бы решить эту трудность, поскольку одно находится в конце книги, а другое — в начале книги; и поэтому, естественно, один считает Вознесение концом земной жизни, а другой — началом небесной. Тот весь залит вечерним светом; другой сияет обещанием нового дня. Один представляет собой запись нежного прощания, в другом чувство расставания почти поглощено предвкушением новой фазы отношений, которая должна начаться. Если бы Лука был светским биографом, критики были бы полны восхищения тонкостью его манеры и тонкостью сдержанности в обоих повествованиях, причем в обоих картина одна и та же, а цветовая гамма различна. Но поскольку он всего лишь евангелист, на него нападают за «несоответствия». Нам стоит принять обе его точки зрения.
Но следует помнить еще одну вещь: в приложении к рассказу о Вознесении в книге Деяний Лука рассказывает нам о вести ангела: «Сей же Иисус… вернется». Итак, есть три точки зрения, которые необходимо объединить, чтобы понять все значение этого могущественного факта: Вознесение как конец; Вознесение как начало; Вознесение как залог возвращения. Теперь возьмем эти три пункта.
I. У нас есть аспект Вознесения как конец.
Повествование в Евангелии от Луки, несмотря на свою краткость, все же отчетливо предполагает ретроспективный и прощальный тон. Обратите внимание, например, как нам сообщается местонахождение: «Он вывел их до Вифании». Это имя сразу же вызывает в памяти струну. Какие воспоминания скопились вокруг него и как естественно было, что расставание произошло именно здесь, не только потому, что гребень Елеонской горы скрывал это место от взора многолюдного города; но потому, что он находился в пределах слышимости почти от дома, где прошла большая часть сладкого земного общения, которому теперь предстояло закончиться. Та же самая нотка рассмотрения этой сцены как завершения тех благословенных лет дорогого и знакомого общения заключена в том факте, столь человечном, столь естественном, столь совершенно неискусственном, что Он поднял Свои руки, чтобы благословить их, движимый тем же порывом. с которым мы так часто заламывали руки на прощание и пробормотали: «Да благословит вас Бог!» И тот же прощальный оттенок еще более углубляется тем, что Лука ставит на первое место не Вознесение, а разлуку. «Он отделился от них» — вот главный факт; «и вознесся Он был на небеса» звучит почти как второстепенное слово. Во всяком случае, оно рассматривается главным образом как средство, с помощью которого было осуществлено расставание.
Таким образом, представленный таким образом аспект Вознесения — это нежное прощание; жалкое завершение трех долгих, благословенных лет. И все же это еще не все, ибо евангелист добавляет весьма загадочное слово: «Они возвратились в Иерусалим с великой радостью». Рад, что Он ушел? Нет. Рад просто потому, что Он вознесся? Нет. Поговорка представляет собой загадку, оставленную в конце книги для размышления читателей, и представляет собой тонкое звено связи с тем, что предстоит написать в следующем томе, когда аспект Вознесения как цели является второстепенным. , и его аспект как начало заметен. В таком случае это наполнило учеников радостью. Таким образом, я думаю, что без всякого неправомерного напряжения выражений текста мы приходим к той точке зрения, с которой прежде всего надо смотреть на это великое событие. Мы должны стоять на той же точке зрения и рассматривать это Вознесение не только как конец эпохи сладкой дружбы, но как торжественное завершение и кульминацию всей земной жизни. У меня нет времени останавливаться на мыслях, которые приходят в голову, когда мы принимаем эту точку зрения. Но позвольте мне вкратце предложить один или два из них.
Вот конец, который приближается к началу и составляет с ним единое целое. «Я исшел от Отца и пришел в мир; снова я оставляю мир и иду к Отцу». Вознесение соответствует чуду Воплощения и соответствует ему. И как Слово, ставшее плотью, пришло естественным путём человеческого рождения и вошло через врата, через которые мы все входим, и всё же пришло, как никто другой, по Своей собственной воле, в чуде Своего Воплощения, Итак, в конце Он вышел из жизни через врата, через которые все мы проходим, и «был послушен даже смерти, даже смерти Крестной», и, тем не менее, Он также прошел по пути, по которому никто, кроме Него, не ступал, и вознесся на небо, откуда Он сошел на землю. Он пришел в мир, не оставив Отца, ибо Он есть «Сын Человеческий, сущий на небесах», и вознесся на высоту, не оставив нас, ибо Он «с нами всегда, до конца». мира». Таким образом, Воплощение и Вознесение поддерживают друг друга.
Но напомню, что в этой связи мы имеем то самое сочетание смирения и кротости с величием и силой, которое проходит через всю историю земной жизни Иисуса Христа. Рожденный в хлеву и прислуживаемый ангелами, объект всех унижений человечества и сверкающий через них всю силу божественности, Он, наконец, возносится на высоту, но, тем не менее, без пышности и видимого великолепия для мира. но лишь в присутствии горстки любящих сердец, выбравших какую-нибудь ямку холма, где его складки скрывали их от города. Как Он тихо и бесшумно пришёл в мир, так тихо и молча Он ушёл оттуда. В этой связи есть нечто большее, чем просто живописный контраст между восхищением Илии с его вихрем, огненной колесницей и огненными конями и спокойным, медленным восхождением Христа, не вызываемым никакой внешней средой. Было уместно, чтобы смертный был унесен в незнакомые небеса великолепием ангелов и огненной колесницей. Было вполне естественно, что, когда Иисус вознесся в Свой «собственный спокойный дом, Свое жилище от вечности», не должно было быть видно ничего, кроме Его собственного медленно поднимающегося тела с поднятыми руками, чтобы пролить благословение на головы смотрящих внизу.
Подобным же образом, говоря о Вознесении как о цели, не можем ли мы сказать, что оно есть печать небесная, запечатленная на крестной жертве? «Посему и Бог превознес Его и дал Ему Имя выше всякого имени; что в Мире каждое колено должно преклониться». В этой тесной связи Креста и Вознесения мы находим ключ к глубокому изречению, несущему в себе ссылки на то и другое, когда Господь говорил о Себе как о вознесенном и привлекающем к Себе всех людей. Первоначальное основное упоминание, несомненно, было о Его вознесении на Крест, «когда Моисей вознес змея». Но последнее и в момент произнесения таинственное упоминание заключалось в том, что, нисходя в глубину уничижения, Он поднимался к вершине славы. Зенит Вознесения – это отскок от надира Креста. Низкость наклона измеряет высоту возвышения, и Сын Человеческий был прославлен в тот момент, когда Сын Человеческий был наиболее глубоко унижен. Крест и Вознесение, если можно так выразиться, подобны звездам-близнецам, примеры которых небеса представляют: одна темная и тусклая, другая сверкающая сиянием света, но соединенная вместе невидимым узлом, и вращающиеся вокруг общего центра. Когда Он «расстался с ними и был вознесён на небеса», Он положил конец унижению, которое привело к возвышению.
И затем, опять же, я мог бы предположить, что, рассматриваемое в своем аспекте как конец, это Вознесение также является кульминацией и естественным завершением Воскресения. Как я уже сказал, точка зрения Писания в отношении этих двоих заключается не в том, что их двое, а в том, что одно является отправной точкой линии, целью которой является другое. Процесс, начавшийся с Его воскресения из мертвых, какой бы взгляд мы ни рассматривали на состояние Его земной жизни в течение сорока дней пребывания в скобках, не мог иметь никакого разумного и вразумительного завершения, кроме Вознесения. Таким образом, мы должны думать об этом не только как об окончании сладкой дружбы, но как об окончании благодатного явления земной жизни, аналоге Воплощения и сошествия на землю, конце Креста и кульминации Воскресения. . Сын Человеческий, Тот самый, который сошел и в самые нижние части земли, вознесся туда, где Он был прежде.
Теперь обратимся к другому аспекту, который дает Евангелист, когда Он перестает быть Евангелистом и становится Историком Церкви. Затем он считает
II. Вознесение как начало.
Место, которое оно занимает в Деяниях Апостолов, объясняет точку зрения, с которой его следует рассматривать. Это основа всего, что писатель скажет потом. Это основа Церкви. Это основа всей деятельности, которую совершают слуги Христа. Не только ее место объясняет этот ее аспект, но и самые первые слова самой книги делают то же самое. «Предыдущий трактат я составил… обо всем, что Иисус начал делать и учить» — и теперь я должен рассказать вам о Вознесении и обо всем, что Иисус продолжал делать и учить. Так что книга представляет собой историю работы Господа, Который смог совершить эту работу только потому, что Он вознесся на высоту. То же впечатление создается, если мы вдумаемся в беседу, предшествующую рассказу о Вознесении в книге Деяний, которая хотя и затрагивает те же темы, что и слова, предшествующие рассказу в Евангелии, но представляет их в ином виде. другой аспект и предполагает дары, которыми должно быть наделено христианское сообщество, и работу, которую оно должно выполнять вследствие Вознесения Иисуса Христа. Апостол Петр уловил эту мысль, когда в день Пятидесятницы сказал: «Он, превознесшись одесную Отца, излил то, что вы видите и слышите», и на протяжении всей книги эта же мысль обзор сохраняется. «Работу, совершаемую на земле, Он совершает Сам».
Итак, в этом повествовании нет ничего о разлуке, нет ничего о благословении. Есть просто восхождение вверх и значительное добавление приема в облако, которое, хотя Он еще был ясно виден и не уменьшилось от расстояния до пятнышка, приняло Его из виду. Облако было символом Божественного Присутствия, которое висело над Скинией, сидело между херувимами, окутало пастухов и ангелов на склоне холма, которое сошло в своем сиянии на гору Преображения, и который теперь, как символ Божественного Присутствия, принял восходящего Господа в знак людям, которые стояли и смотрели на небеса, что Он перешел в правую руку Величия на высоте.
Таким образом, мы должны думать об этом Вознесении как о основе и фундаменте всей всемирной и вековой энергии, которую живой Христос проявляет сегодня. Как говорит один из других евангелистов или, по крайней мере, приложение к его Евангелию, Он взошел на высоту, и «они ходили повсюду, проповедуя слово, при Господнем содействии с ними и подтверждая слово последующими знамениями». ' Именно вознесённый Христос посылает Духа на людей; именно вознесенный Христос открывает сердца людей для слышания; именно вознесшийся Христос посылает Своих посланников к язычникам; именно вознесшийся Христос сегодня есть энергия всех церковных сил, белизна всей церковной чистоты, жизненность всей церковной жизни. Он жив, а значит, на земле существует христианская община. Он живёт, и поэтому никогда не умрёт.
Поэтому и мы должны смотреть на воскресшего Господа как на силу, с помощью которой любой из нас может совершать великую или малую работу в Его Церкви. Это Вознесение символически обозначается как «правая рука Бога». Что такое правая рука Бога? Божественное всемогущество. Где это? Повсюду. Что значит сидеть по правую руку Бога? Обладание силами всемогущества. И поэтому Он говорит: «Дана Мне всякая власть»; и сегодня Он совершает работу, более широкую по своим аспектам, чем работа на Кресте, хотя она и является применением и следствием. Он воскликнул там: «Совершилось!» но «дело вознесшегося Иисуса» никогда не будет закончено, пока «царства мира сего не станут царством Бога нашего и Христа Его».
Есть и другие аспекты Его работы на небесах, на которых мне не позволяет останавливаться пространство, хотя я не могу не упомянуть о них. Вознесением Христос начинает готовить нам место. Как мог бы кто-либо из нас стоять в присутствии этого вечного Света, если бы Его там не было? Мы были бы подобны дикарю или деревенщине, внезапно схваченному и посаженному посреди блестящего кольца придворных вокруг трона, если бы мы не смогли поднять глаза и узнать там знакомое и любящее лицо. Там, где Христос, я могу быть. Он взял одну человеческую природу во Славу, и поэтому другие человеческие природы найдут в ней дом.
Вознесённый Христос, если использовать символику, которую один из авторов Нового Завета использует для иллюстрации мысли, гораздо более великой, чем символ, — прошел, как Первосвященник, за завесу, «чтобы предстать за нас в присутствии Бога». И ходатайство, которое представляет собой нечто гораздо большее, чем просто прошение, и представляет собой все действие того дорогого Господа, который отождествляет себя с Собой и чья могущественная работа всегда присутствует перед божественным разумом как элемент Его дел, это ходатайство осуществляется ради всегда для всех нас. Итак, «обращайтесь к горнему, где Христос, сидящий одесную Бога». Итак, ожидайте Его помощи в вашей работе и делайте работу, которую Он поручил вам выполнить здесь. Итак, встретьтесь лицом к лицу со смертью и смутными царствами за ее пределами, без трепета и без сомнения, будучи уверенными, что где сокровище, там будет и сердце; и что где Господин, там в конце концов окажутся и слуги, следующие по Его стопам.
И теперь здесь есть третий аспект.
III. Вознесение как залог возвращения.
Двое мужчин в белых одеждах, стоявших рядом, мягко упрекали наблюдателей за то, что они пристально смотрят на небеса. Они бы не упрекали их в том, что они пристально смотрят на Него, если бы могли видеть Его, но смотреть в пустое небо было бесполезно. И они добавили причину, по которой не нужно смотреть на небеса, пока есть земля, на которой можно стоять: «Ибо Тот самый Иисус, которого вы видели восходящим на небеса, придет таким же образом, каким вы видели Его идущим». ' Обратите внимание на решительное заявление об идентичности; «этот самый Иисус». Обратите внимание на использование простого человеческого имени; «Тот самый Иисус», и вспомним мысли, которые группируются вокруг него, о вознесённом человечестве и вечном человечестве вознесённого Господа, «вчера, и сегодня, и во веки Тот же». Обратите также внимание на сильное утверждение: видимого, телесного возвращения: «Придет так же, как вы видели, как Он уходил». Это возвращение — не метафора, не просто риторика, его содержание не следует выхолащивать, воспринимая его как синоним распространения Его влияния на всю возрожденную расу, но оно указывает на возвращение Человека Иисуса на местном уровне. телесно, видимо. «Мы верим, что Ты придешь стать нашим Судьей»; мы верим, что Ты придешь забрать Своих слуг домой.
Мир еще не видел последнего Иисуса Христа. Такое Вознесение после такой жизни не может быть концом Его. «Как всем человекам положено однажды умереть, а после смерти суд, так и Христос, однажды принесенный для того, чтобы понести грехи многих, во второй раз явится без греха ко спасению». Как неизбежно, как для греховной человеческой природы суд следует за смертью, так неизбежно для безгрешного Человека, являющегося жертвой за грехи мира, последует Его судебное возвращение, и Он снова придет, приняв Царство, чтобы дать отчет. Своих слуг и совершенствовать их обладание спасением, которое Своим Воплощением, Страстями, Воскресением и Вознесением Он совершил для мира.
Поэтому, братия, одно милое лицо и один великий факт — лик Христов, факт Креста — должны наполнить прошлое. Одно милое лицо, один великий факт — лик Христа, факт Его Присутствия с нами во все дни — должны наполнить настоящее. Одно царственное лицо, одна великая надежда должны наполнить будущее; лицо Царя, сидящего на престоле, надежда, что Он придет снова, и «и так всегда будем с Господом».
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