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ПСАЛМЫ с I по XLIX
ПСАЛМ И. 1-2 — БЛАГОСЛОВЕНИЕ И ХВАЛА
Блажен человек, который не ходит на совет нечестивых, не стоит на пути грешников и не сидит на месте беззаконных. 2. Но радость его — в законе Господнем». --ПСАЛМ И. 1, 2.
Пусть все дышащее хвалит Господа. Хвалите Господа». 6.
Псалтирь — это отголосок в благочестивых сердцах других частей божественного откровения. В нем действительно есть дальнейшее раскрытие замысла и целей Бога, но его особенной характеристикой является отражение света Божьего от просветленных лиц и верующих сердец. Поскольку мы считаем это вдохновленным, мы не можем просто сказать, что это ответ человека на голос небес. Но если остальную часть Писания можно назвать речью Духа Божьего к людям, то эта книга является ответом Духа Божьего в людях.
Эти два стиха, которые я рискну поставить рядом, весьма примечательным образом представляют эту особенность. Не случайно они стоят там, где стоят, первые и последние стихи всего сборника, заключая все как бы в золотое кольцо и изгибаясь навстречу друг другу. Они суммируют всю цель и результат Божьего откровения людям.
Первый и второй псалмы отражают две основные части древнего откровения – Закон и Пророков. Первая из них посвящена прославлению блаженного и плодотворного, устойчивого существования человека, любящего Закон Господень, в отличие от безродной и бесплодной жизни нечестивца, подобного мякине. Вторая занята размышлением о божественном указе, «по которому грядущий Царь воздвигнется на святой горе Господней Сион», и о блаженстве всех тех, кто уповает на Него», в отличие от быстрого разрушения, которое обрушится на тщетные фантазии мятежных язычников и объединенных царей земли.
Таким образом, слова нашего первого текста вполне могут стоять в начале Псалтири. Они выражают великую цель, ради которой Бог дал Свой Закон. Они являются свидетелями человеческого опыта существенного, хотя и частичного, достижения этой цели. Они поднимаются в радостном триумфе над тем, что причиняет боль и явно противоречит этому; и, несмотря на скорбь и грех, провозглашайте блаженство жизни, коренящейся в Законе Господнем.
Последние слова книги столь же значительны, как и ее первые. Заключительные псалмы представляют собой один длинный призыв к хвале; они, вероятно, датируются временем восстановления при Ездре и Неемии, когда, как мы знаем, служение песнопений было тщательно восстановлено, и арфы, молчаливо висевшие на ивы у рек Вавилона вновь пробудили свои древние мелодии. Эти псалмы поднимаются все выше и выше в своем восторженном призыве ко всем созданиям, одушевленным и неживым, на земле и на небесах, славить Его. Золотые волны музыки и песен льются все быстрее и полнее. Наконец мы слышим этот призыв к каждому музыкальному инструменту восхвалять Его, на который откликаются, как мы можем предположить, каждый, по очереди, по мере призыва, добавляя свои придаточные ноты к расширяющейся реке гармонии - до тех пор, пока все, собравшись с мощью радостный звук смешался с грохотом множества голосов, объединившись в последних словах: Пусть все дышащее хвалит Господа. Слава Господу».
I. Здесь мы имеем двойное заявление о великой цели Бога во всем Его самооткровении, и особенно в Евангелии Его Сына.
Наш первый текст можно перевести как радостное восклицание: «О! блаженство человека, чья радость в законе Господнем». Наш второй — это призыв или команда. Тогда один выражает цель, которую Бог обеспечивает Своим даром Закона; другой — цель, которую Он призывает нас исполнить данью наших сердец и песен — счастье человека и слава Божия.
Его цель – блаженство Человека.
Это всего лишь еще один способ сказать: Бог есть любовь. Любовь, как мы ее знаем, — это в первую очередь стремление к счастью того, на ком она сосредоточена. И если любовь Божия не будет подобна нашей, как бы она ни превосходила ее, тогда вообще не будет Его откровения в наших сердцах. Если Он есть любовь, тогда Он радуется процветанию Своих детей.
И эта цель проходит через все Его действия. Ибо совершенная любовь всепроникающа, и даже у нас, людей, она управляет всем существом; и совсем не любит тот, кто ищет блага сердца, к которому он цепляется урывками, одними своими поступками, а не другими. Когда Бог исходит из невидимого света, который представляет собой густую тьму, Своего собственного вечного, самодостаточного Существа и вспыхивает в энергии в Творении, Провидении или Благодати, Закон Его Действий и Его Цель едины во всех регионах. . Единство божественных действий зависит от того, что все они проистекают из одного глубокого источника и все движутся к одной могучей цели. Стоя на высоте, на которую Его собственные заявления о Его собственной природе возносят нашу немощь, мы можем видеть, как река Божья, орошающая сад, «и разделяющаяся на множество голов», бьет из одного источника. В одном из псалмов очень ясно изложено то, что люди называют философией творения и провидения, в соответствии с этой мыслью, что любовь Божия является источником, а блаженство человека — целью всей Его работы: Ему это давало великолепные огни; ибо милость Его пребывает вовек. Тому, кто убил могущественных царей; ибо милость Его вовек».
Таким образом, творение — это излияние любящего сердца Бога. Хотя священные символы сейчас различимы для нас лишь частично, то, что Он написал Своей творящей рукой на звездах и цветах, на бесконечно большом и бесконечно малом, на бесконечно близком и бесконечно далеком, было единственной надписью: -Бог есть любовь. И как в природе, так и в провидении. Возникновение, поддержка и направление всего сущего суть дела и вестники одной и той же любви. Он напечатан звездными буквами на небе. Он высечен на камнях и дышит цветами. Об этом говорят как о мрачном изречении даже скорби и боли. Тайны разрушительных и сокрушительных провидений произошли из того же источника. И тот, кто вместе с псалмопевцем сможет увидеть непреходящее милосердие Господне как причину творения и судов, имеет в своих руках золотой ключ, открывающий все замки во дворцовых покоях великого Царя. Только тот проник в тайну материальных вещей и стоит в свете в центре, кто понимает, что все происходит из одного источника - бесконечного стремления Бога к блаженству Его творений.
Но хотя все дела Божьи прославляют Его, свидетельствуя о том, что Он стремится благословить Свои творения, самый высокий пример этого желания, конечно, находится в Его откровении Себя сердцам и совести людей, их духу и воле. Этот величайший акт любви, начавшийся в давно минувших поколениях, достиг кульминации в Том, в Ком обитает вся полнота Божества телесно» и в чьем деле вся любовь — совершенная, непостижимая, терпеливая, всемогущая любовь наш искупляющий Бог.
И затем помните, что это не противоречит и не противоречит более строгим аспектам этого откровения, которые нельзя отрицать и которые не следует преуменьшать или смягчать. Здесь, по правую руку, цветущие склоны горы Благословения; там, слева, бесплодные, суровые, расколотые громом, расколотые молниями вершины Горы Проклятия. В каждой ясной ноте благословения есть низкий минор, выражающий проклятие с другой стороны. Между ними двумя, нависшими над надеждами одного и недовольными угрозами другого, раскинулся маленький лагерь нашей человеческой жизни, и путь нашего паломничества пролегает во впадине долины между ними. И все же — не можем ли мы пойти еще дальше и сказать, что над разделенными вершинами простирается одна всеобъемлющая синева, объединяющая их обоих, и их корни глубоко под поверхностью переплетаются и переплетаются вместе? Иными словами, угрозы и упреки, акты карающего суда, содержащиеся в откровении Божием, не являются ни ограничением, ни нарушением ясной и счастливой веры в то, что все, что мы видим, полно благословений и что все приходит из руки Отца. Они — одежда, в которую должна облачиться Его Любовь, когда она вступает в контакт с человеческим грехом и человеческим злом. Любовь Божия проявляется не меньше, когда она учит нас серьезными печальными тонами, что возмездие за грех — смерть, «чем когда она провозглашает, что дар Божий — жизнь вечная».
Любовь угрожает, что ей, возможно, никогда не придется выполнять свои угрозы. Любовь предупреждает, что мы можем проявить мудрость во времени. Любовь пророчит, что ее печальные предчувствия могут не сбыться. И любовь поражает легкими ударами предостерегающих наказаний, чтобы нам никогда не пришлось чувствовать кнуты скорпионов.
Помните также, что эти более строгие аспекты как Закона, так и Евангелия указывают на этот урок: мы очень неправильно поймем Божью цель, если предположим, что она является благословением для нас, людей, в любом случае, независимо от нашего характера. Некоторые люди, кажется, думают, что Бог любит нас так сильно, как они сказали бы, — так мало, так низко, как я бы сказал, — что Он желает, чтобы мы были только счастливы. Кажется, они думают, что божественная любовь запятнана, если она не обеспечивает блаженство людей, независимо от того, боголюбивы и богоподобны они или нет. Таким образом, торжественная и величественная любовь Отца Небесного должна быть сведена к слабой доброй природе, которая желает только того, чтобы ребенок перестал плакать и был счастлив, и не заботится о том, какими средствами достигается эта цель. Божья цель – блаженство; но, как говорит нам этот самый текст, все же не блаженство, а такое, которого не даст и не сможет дать небо тем, кто ходит путем грешников. Его любовь желает, чтобы мы были святыми и следовали за Богом, как дорогие дети, а блаженство, которое она дарует, происходит от прощения и растущего общения с Ним. Оно не может падать на мятежные сердца так же, как чистые кристаллы снега не могут лежать и сверкать на горячем черном конусе вулкана.
Другой текст, который я прочитал, излагает другой взгляд на замысел Бога. Бог ищет нашей похвалы. Слава Божья – это завершение всех божественных действий. Это утверждение, несомненно, является неоспоримым и представляет собой простой вывод из самой концепции бесконечного Существа. Но ее можно рассматривать в такой связи и говорить с таким ошибочным применением и настолько оторванной от других истин, что вместо того, чтобы быть тем, чем она является в Библии, хорошей новостью, она станет проклятием и ложью. Это можно понимать так, что оно описывает не нашего Отца Небесного, а всемогущего дьявола! Но, когда мысль о том, что цель Божия во всех Его деяниях есть Его собственная слава, прочно соединится с той другой, что цель Его во всех Его деяниях есть наше благословение, тогда мы начинаем понимать, насколько полной радостью она может быть для нас. Его слава ищется Им в проявлении Его любящего сердца, отраженного в наших просвещенных и радостных сердцах. Такая слава не недостойна бесконечной любви. Это не имеет ничего общего с амбициозной и жадной человеческой жадностью к репутации или самопоказанию. Это желание совершенно неблагородно и эгоистично, когда оно находится в человеческих сердцах; и было бы тем не менее неблагородно и эгоистично, если бы его возвеличили до бесконечности и перенесли на божественное. Но сказать, что Божья слава — это Его великая цель, — это, несомненно, всего лишь еще один способ сказать, что Он есть любовь. Любовь, стремящаяся благословить нас, желает, как и всякая любовь, чтобы ее узнали такой, какая она есть, чтобы ее признали в наших радостных сердцах и чтобы она снова улыбнулась с наших просветленных лиц. Бог желает, чтобы мы познали Его и получили Вечную Жизнь; Он желает, чтобы, зная Его, мы любили Его, а любящие хвалили и тем прославляли Его. Он желает, чтобы произошла смена любви отдачи и любви, ниспадающих даров и вознесения хвалы, огня, падающего с небес, и благовонного фимиама, из благодарных сердец, восходящих в благоухающих облаках, угодных Богу. То, что Он ищет таких, чтобы поклоняться Ему, является признаком Отцовского сердца». Он желает, чтобы наша хвала прославила Его, потому что Он очень любит нас. Он начинает с предложения, переходит к команде. Сначала Он дает, а затем (не раньше) приходит, взяв плод с деревьев, которые посажены Господни, чтобы Он прославился». Его аргумент не в том, что виноградник принадлежит Мне, и Я имею право на его плоды, но что можно было сделать больше для Моего виноградника, чего Я не сделал в нем? — рассудите Мною и Моим виноградником». Во-первых, Он изливает благословения; затем Он ожидает получения хвалы!
II. Мы также можем рассматривать эти отрывки как двойное выражение реальных последствий Божьего откровения, особенно в Евангелии, даже здесь, на земле.
Один текст — это радостное восклицание, основанное на опыте и наблюдениях. Другой — это зов, на который в какой-то мере откликаются даже голоса, часто немые в неблагодарности, часто прерываемые рыданиями, часто ропщущие в покаянии.
Бог действительно, хотя и не полностью, делает здесь людей благословенными. Наш текст суммирует опыт всех благочестивых сердец и жизней, чьи эмоции выражены в Псалмах. Тот, кто написал этот псалом, предварил всю книгу словами, в которых выразился дух книги. В нем будет много сказано о печали и боли. Оно затронет многих тихую ноту плача и горя. Перед закрытием будут жалобы, раскаяние и почти вздохи отчаяния. Но то, что он ставит на первое место, является нотой целого. Так и в нашей истории. Им предстоит пробежаться по многим темным и пустынным местам. Много будет нам горечи и испытаний, много будет часов печали, вызванной моим собственным злом, и много тяжелой борьбы с ним. Но высоко над всеми этими туманами и облаками поднимется надежда, стремящаяся к небесам, а глубоко под всеми поверхностными волнениями штормов и течений будет неподвижная тишина центрального океана мира в наших сердцах. В долине плача мы все еще можем быть благословлены, если пути «есть в наших сердцах и если мы сделаем из самих слез колодец», черпая освежение даже в самих испытаниях. При всех своих скорбях и болях, своих битвах и страхах, своих невзгодах в мире и своих наказаниях от руки Отца жизнь христианина есть счастливая жизнь, и радость Господня остается с рабами Его.
Со времени написания этого псалма прошло более двадцати веков. Столько же людей растянулось в тумане позади псалмопевца, пока он пел. Он собирал в одном предложении дух прошлого и подтверждал его историей своей жизни. И вставал ли кто-нибудь из живущих с тех пор и говорил: вот! Я обнаружил другое. Я ждал Бога, и Он не услышал моего крика. Я служил Ему, и это напрасно. Я доверился Ему и был разочарован. Я искал Его лица – тщетно. И я говорю, исходя из своего собственного опыта, что человек, который надеется на Него, не блажен»? Ни одного, слава богу! Историю прошлого, если это касается этого вопроса, можно выразить в одном предложении: «Они взглянули на Него, и просветлели, и лица их не устыдились», а что касается настоящего, разве нет среди нас тех, кто мог бы скажем: этот бедняк плакал, и Господь услышал его и спас его от всех бед его?
Братья! проведите эксперимент сами. Проверьте этот опыт своей простой помолвкой и живым доверием Господу. У нас есть опыт всех поколений, который нас вдохновляет. Того, что благословило их, достаточно для нас с тобой. Подобно муке и маслу, которые были ресурсом Пророка во время голода, вчерашние запасы не уменьшают запасы завтрашнего дня. У нас тоже может быть все, что радовало сердца и успокаивало дух святых древности. Ой! вкусите и увидите, что благ Бог». Блажен человек, который надеется на Него».
Так и дар Божий производит похвалу человека.
Чего Он желает от нас? Ничего, кроме нашего благодарного признания и получения Его благ. Мы чтим Бога, принимая полную чашу спасения, которую Он предлагает нашим устам, и призывая, пока пьем, имя Господне. Наш истинный ответ на Его Слово, которое, по сути, является предложением нам благословения, состоит в том, чтобы открыть наши сердца для получения и, получив, выразить благодарность. Эхо любви, которая дает и прощает, — это любовь, которая принимает и благодарит. Нам нужно только поднять наши пустые и нечистые руки, широко раскрытые, чтобы принять дар, который Он вкладывает в них, — и хотя они пусты и нечисты, тем не менее, поднятие наших рук «подобно вечерней жертве»; наше чувство нужды стоит на месте всех подношений. Запятнанная благодарность наших бедных сердец принимается Тем, Кто обитает в похвалах вечности и в то же время наслаждается похвалами Израиля. Он склоняется с небес, чтобы дать, и все, что Он просит, — это чтобы мы взяли. Он ищет только нашей благодарности, но Он действительно ищет ее. И где увидена Его благодать и где приветствуется Его любовь, там прорывается хвала, так же верно, как ручьи льются из пещеры ледника, когда ее растапливает летнее солнце, или земля отвечает цветами на прикосновение весны.
И этот эффект получается, несмотря на все жалобы, вздохи и слезы, которые иногда заглушают нашу похвалу. Он производится, даже пока они существуют; Не все псалмы благодарения приурочены к концу книги. Но даже в тех, которые читаются как рыдания разбитого сердца, всегда присутствует некий тон благодарного признания милости Божией. Он посылает нам скорбь и желает, чтобы мы плакали, но это должны быть слезы, подобные слезам Давида, который в самый худший момент своей судьбы, когда он жалобно просил Бога: «Положи мои слезы в Твой сосуд», — мог сказать в то же время обеты Твои на мне, Боже: я вознесу хвалу Тебе». Бог работает над нашими душами, чтобы мы могли осознать грех, и Он желает, чтобы мы пришли с сокрушенными и сокрушенными сердцами и, подобно царю Израильскому, оплакивали наши исповедания и мольбы: Помилуй меня, Боже! по милости Твоей». Но, как и он, мы должны даже в самом низком нашем унижении, когда наши сердца изранены, быть в состоянии сказать вместе с нашим раскаянием: «Открой уста мои, и уста мои возвещут хвалу Твою». Наши скорби никогда не бывают настолько велики, чтобы скрыть наше милосердие. Небо никогда не бывает настолько затянуто тучами, чтобы в течение многих дней не появлялись ни солнце, ни звезды. И в каждом христианском сердце тихие звуки плача и исповеди смешиваются с благодарственным хвалением. Так бывает даже в самые мрачные минуты, когда волна несчастий и страданий подобна буре, ударившей в стену.
Но более светлая надежда даже на нашу жизнь здесь возникает из этих слов, если мы подумаем о месте, которое они занимают во всей книге. Это последние слова. Какие бы другие ноты ни звучали в ее ходе, все заканчивается на этом. У зимнего дня было печально-серое небо с множеством горьких капель снега и дождя, но оно вырвалось наружу, и к вечеру разрыв в облаках открывает солнце, и оно закрывается в мирной ясности света.
Нота радости, услышанная в начале: «О! блаженство человека, наслаждающегося законом Господним», держится настойчиво, как приглушенный и почти растерянный затаенный поток сладкого звука среди всех частей какой-то колоссальной симфонии, сквозь слезы и рыдания, исповедь и жалобы, и в конце торжествующий, как румяные шпили давно угасшего пламени, раздувается и расширяется, вовлекая все сложные гармонии в свой стремительный поток. Некоторые из вас помнят великое музыкальное произведение, темой которого являются именно эти слова. Оно начинается с призыва: «Все, что имеет жизнь и дыхание, хвалите Господа!», и хотя радость переходит в жалобный крик души, больной от отложенной надежды, скоро ли пройдет ночь? тем не менее, перед завершением все разногласия примиряются, и наконец, с уверенностью, более твердой в переживании преходящих печалей, громкой, как голос многих вод, и сладкой, как арфисты, играющие на своих арфах, снова раздается радостный призыв, и все заканчивается, как и в жизни христианина, и как в этой книге, словами «Хвала Господу».
III. Здесь мы также имеем двойное пророчество о совершенстве Небес.
Хотя верно, что обе эти цели достигаются здесь и сейчас, верно также и то, что их достижение является лишь частичным, и поэтому для их выполнения мы должны поднять глаза за пределы этого мира несовершенной веры, неполного блаженства, прервал похвалу. Мы не знаем, предвидел ли псалмопевец такое будущее. Но для нас самые недостатки наших радостей и наших песен являются пророчеством совершенного и постоянного восторга одного и совершенной и вечной музыки другого. Мы знаем, что Тот, Кто дал нам так много, не остановит Свою руку, пока Он не доведет до совершенства то, что касается нас. Мы знаем, что Тот, Кто научил наши немые сердца возвеличивать Его имя, не перестанет, пока из уст младенцев и грудных детей Он не осуществит хвалу». Мы знаем, что блаженны странники, в чьих сердцах лежат пути, и уверены, что более полное блаженство должно принадлежать тем, кто достиг конца пути.
Итак, эти слова дают нам двойной аспект того будущего, на которое вполне могут быть направлены наши страстные надежды.
Это совершенство человеческого блаженства. Тогда радостное восклицание нашего первого текста, которому нам часто приходилось изо всех сил стараться не поверить, будет уже не истиной веры, а истиной опыта. Здесь нам пришлось поверить, что это так, даже когда мы едва могли сохранить эту уверенность. Там память оглянется на наши странствия по этой великой пустыне и, просвещенная их результатами, будет говорить только о Милосердии и Добра, поскольку наш ангел направляет всю нашу жизнь. Конец увенчает дело. Чистое несмешанное сознание блаженства наполнит все сердца и прорвется в старое восклицание, которое нам приходилось иногда подавлять рыдания, прежде чем мы могли говорить на земле. Когда Он говорит: «Входите!» «Вы, благословенные Отца Моего», все наши слезы и страхи, боли и грехи будут забыты, и нам останется только сказать с удивлением и радостью: «Блаженны живущие в доме Твоем»; они все еще будут восхвалять Тебя».
Это совершенство хвалы Божией. Возможно, мы осмелимся увидеть в этих замечательных словах нашего текста смутный и отдаленный намек на возможность, на которую, по-видимому, указывают во многих частях Писания, а именно на то, что благословения могущественного дела Христа в некоторой мере и образом будут пройти через человека к его жилищу и его созданиям. Темные тени зла – тайна боли и печали – лежат над землей и всеми ее племенами. Мы ожидаем новых небес и новой земли, на которых обитает правда». А утверждения Писания, которые представляют творение как страдание от человеческого греха и в какой-то степени участвующее в искуплении человека, кажутся слишком выразительными и точными, а также слишком частыми и в слишком дидактических связях, чтобы их можно было легко отбросить в сторону как поэтические образы. Пусть это не будет преступлением этого человека
«Сломал прекрасную музыку, которую создали все существа
Их великому Господу, чья любовь повлияла на их движение»
и что восстановление человека действительно может вернуть все, что имеет жизнь и дыхание, к гармоничному блаженству - согласно глубоким и загадочным словам, которые заявляют, что само творение также будет освобождено от рабства тления в свободу слава детей Божиих»? Как бы то ни было, наш второй текст во всяком случае открывает нам врата небесного храма и показывает нам там чины святых и сонмы ангелов, собравшиеся в городе, стены которого — спасение, а врата — хвала. Они гармонируют с другим более поздним видением небес, которое увидел Провидец на Патмосе, не только представляя перед нами поклонение как радостное дело всех, кто там находится, но и учение о связи между хвалами людей и ответными гимнами ангелов. . Небесные арфы умолкают, чтобы услышать хвалу тех, кто может петь: «Ты искупил нас на небеса Своей кровью», и в ответ на этот гимн благодарения за беспрецедентное избавление и спасительную благодать ангелы вокруг престола вспыхивают новыми песни Агнцу закланному, в то время как еще шире распространялись расширяющиеся круги гармоничного хваления, пока, наконец, всякое существо, находящееся на небе, и на земле, и под землёй, и находящееся в море, и все находящиеся в них, присоединяйтесь к могущественному гимну Благословения и чести, и славы и силы Сидящему на престоле и Агнцу во веки веков». Тогда восторженный возглас человеческих душ искупил: - О! блаженство людей, которых Ты возлюбил и спас», — ответит хоровая хвала всего, что дышит.
И ты тупишь, друг мой, в этих всеобщих порывах похвал? Не потому ли, что вы не решили принять вселенское благословение, которое дает Бог? Вам нечего делать, кроме как принимать то, что даровано вам от Бога – прощение, очищение, жизнь, которые приходят от Христа верой. Возьми их и призови имя Господне. И сможешь ли ты отказаться от Его даров и удержать свою хвалу? Вы можете красноречиво благодарить тех, кто оказывает вам доброту, и хвалить тех, кем вы восхищаетесь и кого любите, но ваш лучший Друг не получает ни вашей благодарности, ни вашей похвалы. Неблагородное молчание и тупое неблагодарение — этим вы отплатите своему Спасителю! Говорю вам, что если бы они умолкли, камни тотчас же закричали бы!»
ПСАЛОМ ст. 11-12 — ЛЕСТНИЦА ИЗ ТРЕХ СТУПЕНЕЙ
Все те, кто доверяет Тебе. . . и любящих имя Твое. . . праведники» (ПСАЛОМ, ст. 11, 12).
Я рискнул вычленить эти три положения из их контекста, потому что, если рассматривать их в последовательности, они очень важны для истинного пути, по которому люди приближаются к небесам и становятся праведными. Все это три обозначения одного и того же народа, но рассматриваемые в разных аспектах и на разных стадиях. В них существует отчетливый порядок, и независимо от того, полностью ли сознавал это псалмопевец или нет, он с удивительной отчетливостью предвосхищал и излагал христианскую последовательность — вера, любовь, праведность.
Эти три представляют собой как бы три лестничных пролета, которые ведут человека к небу и к совершенству, или, если вам нравится использовать другую метафору, означающую то же самое, они являются соответственно корнем, стеблем и плодом религия. Те, кто уповает на Тебя. . . и тех, кто любит Имя Твое. . . праведники».
I. Итак, первая мысль здесь заключается в том, что основой всего является доверие.
Слово, которое здесь используется, имеет очень большое значение. В буквальном смысле это означает бегство в убежище». И то, что буквальное значение не было полностью потеряно в духовном и метафорическом использовании этого термина, выражающего религиозный опыт, совершенно ясно из многих случаев, в которых он встречается. Позвольте мне повторить вам один из них. Будь милостив ко мне, Боже, будь милостив ко мне, ибо на Тебя надеется душа моя; да, в тени крыл Твоих я найду свое прибежище». Здесь картина, содержащаяся в словах, отчетливо предстает перед умом псалмопевца, и он думает не только о поступке ума и сердца, посредством которого он доверяет Богу, но и о том, что представляет его в символе, о действии, совершаемом посредством от которого человек убегает в какое-то укрытие. В надписи говорится, что этот псалом был написан, когда Давид скрывался в пещере от своего гонителя. Хотя этому утверждению не придается никакого значения, оно предполагает впечатление, произведенное псаломом. В воображении мы можем видеть, как грубые стены пещеры, которая укрывала его, выгибаются над беглецом, как крылья какой-то огромной птицы, и точно так же, как он бежал туда на нетерпеливых ногах и надежно спрятался там от своих преследователей, так и он укрылся там. себя к вечной Скале, в расщелине которой он покоится и находится в безопасности. Довериться Господу — это не больше и не меньше, чем прибегнуть к Нему за прибежищем и обрести там мир. То же присутствие исходной метафоры, окрашивающей ту же религиозную мысль, можно обнаружить и в прекрасных словах, которыми Вооз приветствует Руфь, когда он молится за нее, чтобы Бог Израиля вознаградил ее, под сенью крыльев которой ты пришел. доверять.'
Так, как человек в опасности бежит в укрытие или в крепость, как цыплята под распростертым крылом матери-птицы уютно устроились в теплых перьях и находятся в безопасности и благополучии, так и душа, которая доверяет, улетает прямо на небеса. и в Нём покоится и безопасен.
Мне кажется, что такая фигура стоит тонны богословских лекций об истинной природе веры и что она говорит нам посредством картины, которая говорит гораздо больше, чем многие трактаты, что вера есть нечто совершенно отличное от хладнокровного акта веры в истинность определенных положений; что это бегство души, сознающей, что она в опасности, обнаженной и безоружной, в сильную Крепость.
Что же обеспечивает безопасность человека, окруженного стенами какой-то цитадели? Сам ли это, поступок, которым он укрылся, или зубчатые стены, за которыми он прячется? То же самое и с верой, которая представляет собой нечто большее, чем просто процесс человеческого понимания, а не просто высказывание: «Да, я верю, что все, что написано в Библии, истинно; во всяком случае, не мне противоречить этому», но бегство человека, когда он знает, что он в опасности, в самые объятия Бога, - не бег делает его безопасным, а это руки, к которым он бежит.
Если бы мы только приняли близко к сердцу, что самая суть религии заключается в этом бегстве одинокой души к единому Богу», мы бы поняли лучше, чем делаем, чего Он требует от нас, чтобы защитить нас, и как блаженно и Его защита надежна. Итак, давайте очистим свой разум от мысли, что доверием можно назвать все, что не находит прибежища в Самом Господе.
Теперь мне нет нужды напоминать вам, я полагаю, что все это так же верно в отношении нас, как и в отношении Давида, и что эмоция или поступок его воли и сердца, которые он выражает в этих словах моего текста, не более не меньше, чем христианский акт веры. Нет никакой разницы, кроме разницы в развитии; нет никакой разницы между дорогой в небо, обозначенной в Псалмах, и дорогой в небо, изложенной в Евангелиях. Псалмопевец, сказавший: «Надейся на Господа навсегда», и Апостол, сказавший: «Веруй в Господа Иисуса Христа, и спасешься», проповедовали одно и то же учение. Один из них мог говорить более полно, чем другой, о Личности, на которой должно было быть возложено доверие, но само доверие было тем же самым, и Лицо, на которое оно опиралось, было тем же самым, хотя Его Имя в древности было Иегова, и Его Имя сегодня — Эммануил, Бог с нами».
Мне также не нужно ничего делать, кроме как указать, насколько поучителен контекст слов, которые я осмелился отделить от их окружения: Пусть все те, кто уповает на Тебя, возрадуются, потому что Ты защищаешь их». Слово «защищать» продолжает метафору, заключенную в слове «доверие», поскольку оно буквально означает «прикрывать» и, таким образом, защищать. Таким образом, когда человек бежит на небеса за Своим прибежищем, Бог
«Покрывает свою беззащитную голову Тенью Своих крыльев».
И радость доверия заключается, во-первых, в том, что оно окружает меня всем всемогуществом Бога для моей защиты и всей нежностью Бога для моего утешения, и, во-вторых, в том, что в самом упражнении доверия в такой защите, столь укрепленной и подтвержденное опытом, ждет великая награда. Все, кто таким образом убежит в убежище, найдут убежище, куда убегут, и возрадуются.
II. Тогда следующая мысль моих текстов, которую я в них не навязываю, но которая вытекает, как мне кажется, отчетливо из того порядка, в котором они встречаются в контексте, заключается в том, что любовь следует за доверием.
Все те, кто уповает на Тебя, и те, кто любит Тебя». Если я хочу любить Бога, я должен быть совершенно уверен, что Бог любит меня. Моя любовь никогда не может быть ничем иным, как ответом на Его. Оно может быть только вторичным и производным, или, я бы лучше сказал, отраженным и отражённым от Него. И вот, что очень важно, Псалмопевец говорит: Любящие Имя Твое, то есть по Имени, как всегда подразумевается под этим раскрытый характер Бога. Если я хочу любить Бога, Он не должен прятаться во тьме за Своей бесконечностью, а должен выйти и дать мне что-то о Нем, что я знаю. Три буквы БОГ ничего не означают, и в них нет силы тронуть человеческое сердце. Должно быть, именно знание деяний Божьих побуждает людей любить Его. И нет другого способа получить это знание, кроме как через веру, которая, как я сказал, должна предшествовать любви. Ибо вера осознает тот факт, что Бог любит. Мы познали и поверили в любовь Бога к нам». Первый шаг — постичь великую истину любящего Бога и через эту истину постичь любящего Бога. И тогда, и только тогда, в сердце человека возникает любовь к Нему. Но только вера, возложенная на Того, Кто возвестил нам Отца, дает нам понимание фактов, которые являются единственным возможным топливом, способным зажечь любовь в человеческом сердце. Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас», и мы никогда не узнаем, что Он любит нас, если не придем к познанию путем веры. Так говорит нам сам Иоанн, когда говорит словами, которые я уже цитировал: «Мы познали и уверовали». Он ставит основание последним: «Мы познали», потому что мы поверили «любви, которую Бог имеет к нам».
И поэтому вера — единственное возможное средство, с помощью которого любой из нас может когда-либо испытать и реализовать любовь, которая воспламеняет нашу любовь. Именно обладание фактом искупления своих собственных и сопутствующими ему благами, и только это, привязывает человека к небесам неразрывными узами любви, подчиняет и объединяет все блуждающие эмоции. привязанности и желания в могучей волне любви, которая всегда приближается к Нему. Как серебряная луна на небе влечет за собой бурные воды океана со всего мира, так и любовь Божия влечет нашу. Те, кто верят, созерцают, а те, кто верят, испытывают на себе последствия этой божественной любви, которую необходимо испытать, прежде чем наша ответная любовь сможет вернуться на небеса.
Студенты-акустики говорят нам, что если у вас есть два струнных инструмента в соседних квартирах, настроенных на одну и ту же высоту, нота, звучащая на одном из них, будет слабо вибрировать на другом, как только звуковые волны достигнут чувствительной струны. Подобным же образом сердце человека издает слабый, но мелодичный звон ответной любви к небу, когда глубокая нота любви Бога к нему, задетая на струнах небес там, достигает его бедного сердца.
Любовь следует за доверием. Итак, братья, если мы желаем согреться, выйдем на солнечный свет и останемся там. Если мы желаем, чтобы наши сердца наполнились любовью к небу, не будем тратить время на попытки раздуть искусственные эмоции или убедить себя, что мы любим Его больше, чем на самом деле, но давайте исправим свои мысли и укрепим свое прибежище. - ища доверия к Нему, и тогда это воспламенит наши.
III. Наконец, праведность следует за доверием и любовью.
Последнее описание человека, который начинается как верующий, а затем становится любящим, является праведным. Это евангелический орден. В том и состоит великое благословение и красота христианства, что оно идет совершенно другим путем, чтобы сделать людей хорошими, чем тот, о котором когда-либо мечтала любая другая система. Здесь говорится, прежде всего, о доверии, которое создаст любовь и обеспечит послушание. Вера ведет к праведности, потому что в самом акте доверия Богу я выхожу из себя, а выход из себя и прекращение всякого самолюбования, самозависимости и эгоцентричной жизни есть начало всякого добра и имеет в себе это зародыш всякой праведности, точно так же, как жизнь для себя — это материнская настойка, из которой мы можем совершить все грехи.
А вера ведет к праведности и другим способом. Откройте сердце, и войдет Христос. Доверьтесь Ему, и Он наполнит нашу бедную природу законом Духа жизни, который был в Господе Иисусе, «и это освобождает меня от закона греха и смерти». Праведность, подразумевающая под этим именно то, что подразумевают под ней нерелигиозные люди, а именно. Хорошая жизнь, простое послушание общепризнанным требованиям морали, прямое следование — это наиболее верно достигается, когда мы прекращаем свои дела и говорим небу: «Господи, я не могу идти узким путем». Ты Сам приди ко мне, наполни мое сердце и сохрани мои ноги». Надеющиеся и любящие находятся в Нем, имея не свою праведность, но то, что от Бога по вере».
А любовь ведет к праведности, потому что она приводит в действие в наших сердцах тот единственный мотив, который превращает долг в радость, труд в радость и заставляет нас любить больше делать то, что доставляет удовольствие нашему возлюбленному Любовнику, чем что-либо иное. Почему Иисус Христос сказал: «Иго Мое благо, и бремя Мое легко»? Было ли это потому, что Он уменьшил тяжесть обязанностей или установил более легкую небрежную мораль, чем предписывалось раньше? Нет! Он усилил все это, и Его Заповедь гораздо труднее для плоти и крови, чем любые когда-либо данные заповеди. Но, несмотря на все это, ярмо, которое Он возлагает на наши шеи, если можно так сказать, обито бархатом; и бремя, которое мы должны тащить за собой, возложено на колеса, которые будут вращаться так легко, что нагрузка уменьшается, поскольку вместо Долга Он заменяет Себя и говорит нам: «Если вы любите Меня, соблюдайте Мои Заповеди».
Итак, дорогие братья! Вот очень легко применимый и очень далеко идущий тест для нас, называющих себя христианами: достигает ли наша любовь и наше доверие кульминации в практической праведности? Мы все склонны придавать слишком большое значение эмоциям религиозной жизни и слишком мало – ее упорному и упорному послушанию. Мы все слишком склонны думать, что христианин — это человек, который верит в Господа. «Оправдание только верой, без дел закона» было лозунгом евангелической церкви. Это можно считать либо благословенной истиной, либо великим заблуждением, и многие из нас считают это ошибкой, а не благословением.
С другой стороны, есть только один путь достижения праведности: сначала верой, а затем любовью. Вот три шага: мы познали и поверили в любовь Бога к нам»; это широкая нижняя ступенька. И над этим мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас», — это центральный вопрос. И, прежде всего, наша любовь достигает совершенства в том, что мы соблюдаем Его Заповеди». Надеющиеся — это также те, кто любит Имя Твое, и те, кто доверяют любовью, являются, и только они, праведными.
ПСАЛМ х. 6 — ПСАЛОМ xvi. 8 — ПСАЛОМ xxx. 6 — ОДНО СЛОВО ТРЁХ МУЖЧИН
Нечестивый сказал в сердце своем: я не поколеблюсь». --ПСАЛМ х. 6.
Потому что Он по правую руку от меня, я не поколеблюсь» (ПСАЛОМ xvi). 8.
И в своем процветании я сказал: я никогда не поколеблюсь» (ПСАЛОМ xxx). 6.
Как по-разному звучат одни и те же вещи, когда их говорят разные люди! Вот три человека, выражающие почти одно и то же чувство уверенности. Злой человек говорит это, и это безумная самонадеянность и неповиновение. Хороший человек говорит это, будучи убаюканным легкими временами, и это ошибка, которая требует наказания. Это говорит смиренная верующая душа, и это выражение определенной и благословенной истины. Нечестивый говорит в сердце своем: «Я не поколеблюсь». Добрый человек, сбитый с толку своим процветанием, сказал: «Я не поколеблюсь», и последний из троих вставил небольшую оговорку, в которой вся разница, поскольку Он находится по правую руку от меня, я никогда не поколеблюсь. ' Итак, мы имеем безумное высокомерие безбожной уверенности, ошибку доброго человека, нуждающуюся в исправлении, и оправданную уверенность верующей души.
I. Безумное высокомерие безбожной уверенности.
Нечестивый человек в псалме, из которого взят наш первый текст, сказал в своем сердце немало неправильных вещей». Неявные предположения, на которых основана жизнь, хотя они могут никогда не прийти к сознанию и тем более к высказыванию, являются действительно важными вещами. Осмелюсь сказать, что этот нечестивый человек на словах был хорошим евреем и правильно произносил молитвы, но в сердце у него было два действующих убеждения. Одно выражается так: Что касается всех своих врагов, то он пыхтит над ними. Он сказал в сердце своем: «Я не поколеблюсь». Другой выражается словами так: Он сказал в сердце своем: Бог забыл, Он скрыл лицо Свое. Он никогда этого не увидит.
Другими словами, единственное объяснение безбожной жизни, если только человек не идиот, заключается в том, что под ней, в качестве формирующих принципов и невысказанных предположений, направляющих и формирующих ее, лежат одна или обе из этих двух мыслей: либо Есть нет Бога», или Ему все равно, что я делаю, и я могу спокойно продолжать жить впредь нынешним образом». Может показаться, что человек, имея перед собой факты человеческой жизни, не может, даже в самом безумном высокомерии, сказать: «Я не буду тронут, потому что я никогда не буду в беде». Но у нас есть ужасная способность — и тот факт, что мы ее используем и решаем использовать, это одна из странных загадок нашего загадочного существования и характера — игнорировать нежелательные факты и идти вперед бодро, как будто мы их уничтожили. , потому что мы о них не размышляем. Итак, этот человек, посреди мира, в котором нет остановки, и в то время как он видел вокруг себя самые поразительные и трагические случаи внезапных перемен и полного краха, стоит спокойно и говорит: «Ах! Я никогда не буду тронут»; Бог этого не требует».
Эта абсурдность является основой всякой жизни, которая не является жизнью посвящения и преданности, — насколько она вообще имеет основу убеждения. Истинная вера нечестивца такова, как бы абсурдно это ни звучало, если вы выразите ее ясным и отчетливым выражением, каковы бы ни были его исповедания. Интересно, есть ли среди нас кто-нибудь, чья жизнь может быть оправдана как совершенно неразумная и нелепая только при условии, что я никогда не буду тронут?
Есть ли у вас аренда вашего товара? Как вы думаете, вы арендаторы по собственному желанию или собственники? Который? Есть ли какая-либо причина, по которой кто-либо из нас должен избежать неизбежной судьбы всех остальных, поскольку некоторые из нас живут так, как если бы мы верили, что должны избежать неизбежной судьбы? Если нет, то как насчет здравомыслия человека, вся жизнь которого построена на ошибке? Он будет уличен в величайшем безумии, если не будет уверен, что либо Бога нет, либо что Его нисколько не заботит то, что мы делаем, и что, следовательно, мы уверены в продолжении нашего нынешнего состояния.
Ты говоришь в своем сердце: «Я никогда не поколеблюсь»? Тогда вы должны быть достаточно сильными, чтобы противостоять каждой буре, которая обрушивается на вас. Это так? Я никогда не поколеблюсь» — тогда ничто, способствующее вашему благополучию, никогда не ускользнет из ваших рук, но вы сможете крепко удержать это. Это так? Я никогда не поколеблюсь» — тогда вас не ждет могила. Это так? Если эти три предположения не будут оправданы, каждый безбожный человек совершает ужасную ошибку, и его характер — это приговор, произнесенный любящими устами Воплощенной Истины богатому человеку, который думал, что у него было много добра, заложенного на многие годы», и только для того, чтобы повеселиться - дурак! Ты дурак! Если инженер построит мост через реку без должного расчета силы ветров, дующих в ущелье, в ненастную ночь мост окажется на дне ручья, а поезд сложится на его обломках в жутких руинах. . И с такой же достоверностью можно вычислить конец первого произнесшего эту речь, и он предсказан в псалме: Господь Царь во веки веков. . . . Безбожные исчезнут с лица земли».
II. Во втором тексте мы видим ошибку хорошего человека, которого убаюкали ложной уверенностью.
Псалмопевец признает свою ошибку, признавая, что он говорил во благо мое»; или, как можно перевести это слово, «в моей безопасности». Это указывает нам на ошибку, в которую наверняка впадут даже хорошие люди, убаюканные тихим продолжением мирных дней, если они не будут проявлять постоянную бдительность.
Очень важно то, что слово, которое в нашей Авторизованной версии переводится как «процветание», часто переводится как «безопасность», означая, таким образом, не безопасность, а веру в то, что я в безопасности. Процветающий и спокойный человек обязательно впадет в мысль, что завтра будет таким же, как и этот день, и гораздо более изобильным», если только он не будет сохранять бессонную бдительность против коварной иллюзии постоянства. Если он поддастся искушению, в своей глупой безопасности, забывая, как хрупки его основы и какое множество врагов окружает его, угрожая ему, то для этого нет ничего, кроме милосердной дисциплины, о которой говорит нам этот псалмопевец. он должен был пройти из-за своего падения, будут обрушены на него. Писатель дарит нам страницу собственной автобиографии. В целях безопасности я сказал, что меня никогда не поколеблют». Господин! По милости Твоей Ты укрепил мою гору. Ты скрыл лицо Твое». А что тогда с безопасностью? А что насчет того, чтобы я никогда не сдвинулся с места? Я был обеспокоен. Я воззвал к Тебе, Господи!» — и тогда все было в порядке, его молитва была услышана, и он был в безопасности — то есть в безопасности — гораздо более реально, когда он был обеспокоен и тяжело окружен, чем когда он, как ему казалось, был уверен, что его не тронут.
Долгий мир ржавеет на пушке и может сделать ее непригодной для войны. Отсутствие воображения и нынешнее чувство комфорта и благополучия заставляют нас воображать, что мы будем вечно идти тихой трусцой оседлой жизни без каких-либо серьезных бедствий или перемен. Но когда-то на дне кратера Везувия была деревня, и огромные деревья, которые росли здесь нетронутыми в течение ста лет, и зеленые пастбища, и счастливые дома и стада. А потом, однажды, грохот и спешка, и что стало с деревней? Он поднялся в облаках дыма. Затишье вулкана не является признаком его угасания. И так же верно, как мы живем, так же верно и то, что для всех нас наступит «завтра», которое не будет таким, как этот день. Ни один человек не имеет права рассчитывать на что-либо за пределами настоящего момента, и нет никаких оснований ни для философского утверждения, что порядок природы фиксирован и, следовательно, чудес не бывает, ни для практического перевода утверждения. в нашу повседневную жизнь, чтобы мы могли разумно ожидать, что и дальше будем продолжать жить так, как есть, без изменений и бедствий. Нет никакой причины, которую можно было бы облечь в логическую форму, чтобы поверить в то, что, поскольку солнце всходило с самого начала вещей, оно взойдет и завтра, ибо наступит завтра, когда оно не взойдет. Подобным образом, даже самое продолжительное обладание нашими милостями не является основанием для того, чтобы забывать о ненадежном владении ими всеми нами.
Итак, христиане, мужчины и женщины! давайте постараемся сохранить живым то сознание, которое так склонно притупляться, что ничто не продолжается за один раз и что мы будем тронуты, насколько это касается внешней жизни и ее обстоятельств. Если мы забудем об этом, нам понадобится и мы получим любящую Отцовскую дисциплину, которая, как говорит мой второй текст, сопровождала ложную безопасность этого доброго человека. Море не гниет благодаря штормам. Тем самым очищается вино, перелитое из сосуда в сосуд. Это старая и полезная истина, которую следует всегда помнить, потому что у них нет изменений, поэтому они не боятся Бога».
III. Наконец, мы имеем то же самое, сказанное другим человеком в другой тональности. Поскольку Он по правую руку от меня, я не поколеблюсь». Прелюдия к утверждению имеет решающее значение. Вот гарантированная уверенность простой веры.
Человек, который держит руку Бога и видит Его рядом с собой, как своего Союзника, своего Спутника, своего Руководителя, свою Защиту, – этому человеку не нужно бояться перемен. Ибо все, что осуждает высокомерные или ошибочные признания других людей как безумие или отступничество от веры, доказывает, что доверие доверчивой души есть само совершенство разума и здравого смысла.
Мы можем быть уверены в своей силе противостоять всему, что может выступить против нас, если Он будет на нашей стороне. Человек, стоящий спиной к дубу, удерживается твердо не благодаря своей силе, а благодаря тому, на что он опирается. Есть прекрасная история об одном новообращенном язычнике, который сказал жене миссионера, которая почувствовала слабость и попросила ее опереться на более сильную руку: «Если ты любишь меня, наклонись сильнее». Вот что говорит нам Бог: Если вы любите Меня, наклонитесь сильнее». А если сделаешь, потому что Он по правую руку от тебя, ты не поколеблешься. Это не безумие; это не высокомерие; это простая вера: смотреть врагам в глаза и быть уверенным, что они не смогут нас тронуть. Доверьтесь Иегове; так вы утвердитесь». Покойся с Господом, и ты действительно успокоишься.
Подобным же образом человек, имеющий Бога по правую руку, может быть уверен в неизменном продолжении всего своего собственного блага. Внешние вещи могут приходить и уходить, как Ему угодно, но то, что составляет жизнь нашей жизни, никогда не покинет нас, пока Он стоит там. И пока Он здесь, если только наши сердца привязаны к Нему, мы можем сказать: Мое сердце и моя плоть изнемогают, но Бог — крепость моего сердца и мой удел навеки. Я не буду тронут. Хотя всё, что может уйти, уходит, Он остаётся; и в Нем я имею все богатства». Полагайтесь не на неопределенность внешнего блага, а на живого Бога, который дает нам обильно все для наслаждения.
Злой человек был вызывающе высокомерным, а забывчивый добрый человек был преступно самоуверен, когда каждый из них говорил: «Меня это не тронет». Мы воспользуемся принадлежащими нам привилегиями только в том случае, если, проявляя веру в Него, осмелимся сказать: «Возьми, что хочешь; оставь меня Сам; Мне хватит.' И человек, который говорит: «Поскольку Бог находится по правую руку от меня, я не поколеблюсь», имеет право ожидать непрерывного продолжения личного бытия и неизменного продолжения самой жизни своей жизни. То, что резко обрывает все остальные жизни, не является нарушением непрерывности ни сознания, ни занятий благочестивого человека. Ибо по другую сторону реки он делает то же, что и по эту, только совершеннее и продолжительнее. Исполняющий волю Божию пребывает вовек», и для него сравнительно мало важно, будет ли его место по эту или по другую сторону Иордана. Мы не сдвинемся», даже когда мы изменим наше положение с земли на небо, и возвышенное осуществление гарантированного доверия доверчивой души наступит, когда «завтра» неба будет таким же, как «сегодня» земли. только гораздо более обильное».
ПСАЛОМ xvi. 5-6 — ИСТИННОЕ СОКРОВИЩЕ ЧЕЛОВЕКА В ГОСПОДЕ
Господь — часть наследия моего и чаши моей; Ты хранишь мою долю. Линии падают на меня в приятных местах; да, у меня хорошее наследие» (ПСАЛОМ xvi). 5, 6.
В законе, которым было создано священство в Израиле, мы читаем, что Господь сказал Аарону: не будет тебе удела в земле их, и не будет тебе части между ними. Я часть твоя и удел твой среди сынов Израилевых» (Числа 17:20). Теперь в этом тексте есть явный намек на это замечательное положение. Псалмопевец чувствует, что в глубочайшем смысле слова у него нет собственности среди людей, у которых есть только собственность на земле, но что Бог — это сокровище, которое он хватает в восторге преданности и самоотречения. Обязанность священника – его выбор. Он будет ходить верою, а не видением».
Разве не все христиане являются священниками? и не в том ли состоит самая сущность и сокровенная тайна религиозной жизни, что сердце отворачивается от земных дел и сознательно принимает Бога как свое высшее благо и единственную свою долю? Эти первые слова моего текста содержат суть всей истинной религии.
Связь между первым пунктом и остальными теснее, чем думают многие читатели. «Жребий», который Ты сохраняешь, «приятные места», «хорошее наследие» — все это продолжает метафору, и все относятся к небу как к Самому, как к части сердца, которое выбирает Его и доверяет Ему. Ты хранишь мой жребий». Тот, кто является нашим наследием, также охраняет наше наследие, и всякий, кто взял Бога в свое владение, имеет настолько надежное владение, насколько это может сделать Бог. Линии попадаются мне в приятных местах; да, у меня есть доброе наследие», а доброе наследие — это Сам Бог. Когда человек выбирает Бога в качестве своей доли, тогда, и только тогда, он удовлетворен – «удовлетворён благосклонностью и полон благости Господней». Позвольте мне попытаться расширить и усилить эти мысли в надежде, что мы сможем уловить их пыл и сияние.
I. Итак, первая мысль, которая исходит из сказанных перед нами слов, такова: суть всей истинной религии состоит в сознательном выборе Бога как моего высшего блага.
Господь — часть наследия моего и чаши моей». Два слова, переведенные в нашей версии «порция» и «наследование», по существу являются синонимами. Последнее из них постоянно используется в отношении доли каждого человека, семьи или племени в разделе земли Ханаанской. Таким образом, в языке нашего текста имеется явный намек на это разделение; и два выражения, «часть или часть» и «наследование», по существу идентичны и на самом деле означают то же самое, как если бы стояло одно выражение: «Господь — моя доля».
Замечу мимоходом, что эти слова явно упоминаются в Новом Завете, в Послании к Колоссянам, где Павел говорит о том, что Бог сделал нас достойными нашей доли наследия святых во свете».
А потом «порция моей чашки» — несколько странное выражение. Оно встречается в одном из других псалмов и имеет значение «фортуна», или «судьба», или сумма обстоятельств, составляющих жизнь человека». Здесь, конечно, может быть намек на метафору пира, и Бог может быть представлен как «часть моей чаши» в том смысле, что он является освежением и поддержкой человеческой души. Но я скорее был бы склонен считать, что это просто продолжение предыдущей метафоры и что та же мысль, которая содержится в фигуре «наследство», выражена здесь (как это часто выражается в обычном разговоре) словом чаша», а именно то, что составляет долю человека в этой жизни». В таком значении оно употребляется в известных словах: «Чаша Моя переполняется», а в другом смысле — в «Чаше, которую дал Мне Отец Мой, неужели Мне не пить ее?» Это сумма обстоятельств, которые составляют состояние человека». Таким образом, двойная метафора представляет единую мысль о Боге как истинное достояние благочестивой души.
Итак, как мы обладаем Богом? Мы владеем вещами одним образом, а людьми – другим. Самая низшая и самая несовершенная форма владения — это та, при которой человек просто лишает других людей материальных благ и отстаивает право распоряжаться ими по своему усмотрению. У слепого человека может быть самая прекрасная картина, когда-либо написанная; он может называть ее своей, то есть никто другой не сможет ее продать, но какая ему от этого польза? Сумасшедший может иметь такую большую библиотеку, как Бодлианская, но какая ему от нее польза? Действительно ли ею обладает человек, собирающий ренту со склона горы, или поэт или художник, которому ее скалы и вереск говорят о далеко идущих мыслях? Высшая форма обладания даже вещами — это когда они служат нашим мыслям, нашим эмоциям, нашему моральному и интеллектуальному росту. Даже ими мы действительно обладаем в зависимости от того, насколько мы их знаем и общаемся с ними. Но когда мы вступаем в область личностей, мы обладаем ими в той мере, в какой мы их понимаем, сочувствуем им и любим их. Знание, общение, симпатия, привязанность — вот способы, с помощью которых люди могут обладать людьми, а духи — духами. Ученик, который проникает в свой разум мыслями великого учителя и пропитывает ими все свое существо, можно сказать, что сделал учителя своим. Другу или возлюбленному принадлежит сердце, которое он или она любит и которое отвечает ему взаимностью; и не иначе мы обладаем Богом.
Такая собственность по самой своей природе должна быть взаимной. Здесь должны быть две стороны. И поэтому мы с одинаковой частотой читаем в Библии: Господь — это наследие Его народа, а Его народ — это наследие Господа. Он владеет мной, и я владею Им — с благоговением будет сказано — на одно и то же время; ибо кто любит Бога, тот имеет Его, и кого Он любит, тот владеет. В этой чудесной прерогативе заключена глубокая и благословенная тайна: любящее, верующее сердце имеет Бога своим обладателем и постоянным Гостем; и люди склонны отмахиваться от таких мыслей как от мистических. Но, как и весь истинный христианский мистицизм, он чрезвычайно практичен.
Мы имеем Бога своим, во-первых, в той мере, в какой наш ум активно занят мыслями о Нем. У нас нет просто мистического или эмоционального обладания Богом, чтобы проповедовать. В Господе есть настоящее, адекватное знание о Нем. Мы знаем Бога, Его характер, Его сердце, Его отношения к нам, Его добрые мысли о нас в достаточной степени для всех интеллектуальных и всех практических целей.
Я хочу задать вам простой вопрос: думаете ли вы когда-нибудь о Нем? Есть только один способ обрести Бога для себя – это привести Его в свою жизнь посредством частого размышления о Его сладости и истинах, которые вы знаете о Нем. Нет другого способа, которым дух может обладать духом, не познаваемым чувствами, кроме как только способом мышления о нем, прежде всего. Все остальное следует за этим. Именно так вы держите своих близких, когда они отправляются на другой конец света. Вот как вы держите Бога, обитающего по ту сторону звезд. Нет другого способа обрести Его, кроме как через понимание, принимая Его и крепко держась за Него. Мужчины и женщины, которые с утра понедельника до вечера субботы никогда не думают о Его имени – как они обладают Богом? А исповедующие христианство, которые никогда не вспоминают Его целый день, — какое нелепое лицемерие с их стороны говорить, что Бог принадлежит им!
Ваш, и никогда в вашей памяти! Когда ваш муж, или ваша жена, или ваш ребенок уходят из дома на неделю, забываете ли вы их так же совершенно, как вы забываете Бога? Есть ли они у вас в каком-либо смысле, если они никогда не обитают в изучении вашего воображения и никогда не наполняют ваши мысли сладостью и светом?
И так снова, когда сердце обращается к Нему, и когда все способности нашего существа, воля, надежда и воображение, и все наши привязанности и все наши практические силы, когда все они касаются Его, каждая в своем подобающем виде, тогда и только тогда можно в каком-либо разумном и истинном смысле сказать, что мы обладаем Богом.
Мысль, общение, симпатия, привязанность, нравственное подобие, практическое послушание — вот путь — и не только посредством мистических восторгов — с помощью которого в простом прозаическом факте возможно для конечного постичь бесконечное и для человек должен быть владельцем Бога.
Есть еще одно соображение, которое очень необходимо помнить, а именно то, что обладание Богом предполагает и возможно только посредством сознательного акта отречения. Пример левита, который рассматривается в моем тексте, всегда является нашим законом. У вас не должно быть части или наследия среди сынов земли, если Бог хочет быть вашим наследием. Или, выражаясь простыми словами, необходимо отказаться от материального и созданного, чтобы иметь возможность обладать божественным и небесным. Не может быть двух высших, как не может быть двух полярных звезд, одна на севере, а другая на юге, к обеим из которых человек может ориентироваться. Ты не можешь стоять с
«Одна нога на суше, другая на море,
Одному постоянному никогда.
Если вы хотите, чтобы Бог был вашим высшим благом, вы должны освободить свое сердце от земли и мирских вещей, иначе ваше владение Им будет только словами, воображением и лицемерием. Братья! Сегодня я хочу донести это послание до вашей совести.
И что это за отречение? Прежде всего, в основе моей жизни должно быть твердое, обдуманное, разумное убеждение, что Бог — лучший и что Он и только Он — мое истинное наслаждение и желание. Затем на этом разумном убеждении в том, что Бог лучше всех, должно быть основано сознательное отвращение сердца от этих материальных сокровищ. Тогда должна быть готовность отказаться от внешнего владения ими, если они встанут между нами и Ним. Подобно тому, как в старину путешественники, отправлявшиеся в поисках сокровищ в западное полушарие, были рады освободить свои корабли от менее ценного груза, чтобы нагрузить их золотом, так и вы должны избавиться от мелочей и выбросить их, если когда-нибудь они настолько займут ваше сердце, что Богу там не останется места. Или, скорее, если любовь Божия в какой-либо реальной мере, хотя бы и несовершенно, однажды проникнет в душу человека, она подействует там, чтобы изгнать и вытеснить любовь и уважение к земным вещам. Подобно тому, как химик собирает кислород в сосуде, наполненном водой, так он, проходя в банку, вытесняет воду перед собой; любовь Божия, если она войдет в сердце человека в каком-либо реальном смысле, в той мере, в какой она придет, избавит его от любви к миру. Но между ними существует война настолько междоусобная и бесконечная, что они не могут сосуществовать: и здесь, сегодня, это так же верно, как и всегда: если вы хотите иметь Бога в качестве своей доли и своего наследия, вы должны быть довольны не иметь наследия среди братьев твоих и части среди сынов земли.
Мужчина и женщина! ты готов к этому отречению? Готовы ли вы сказать: я знаю, что сладость Твоего присутствия — это самая истинная сладость, которую я могу вкусить; и о чудо! Я отказываюсь от всего и от самого себя»?
«О Боже добра, бездонное Море!
Кто не отдался бы Тебе?»
И помните, что не что иное, как это, есть христианство — убеждение, что мир второй, а не первый; что Бог лучше, любовь лучше, истина лучше, познание Его лучше, подобие Ему лучше, готовность отдать всё, если это вступает в противоречие с Его высшей сладостью. Тот, кто отворачивается от земли из-за притягивающей силы превосходящей славы, является христианином. Христианство, которое доверяет только небесам в избавлении от наказания за грех и таким образом превращает религию в своего рода страховку от пожара, является очень плохим делом. Нам нужен урок, который должен быть донесен до наших ушей так же, как и любому другому поколению: «Вы не можете служить Богу и маммоне». Настоящая действующая религия человека состоит в том, чтобы он больше всего любил Бога и считал Его любовь сладчайшей из всех вещей.
II. Теперь позвольте мне перейти к следующему пункту, а именно. что это владение настолько надежно, насколько это может сделать Бог. Ты хранишь мою долю». Ты Сам являешься моим наследием и хранителем моего наследия. Тот, кто обладает Богом, как подразумевается в тексте, возвышается над всеми страхами и шансами на перемены.
Земля, раздел которой между племенами лежит в основе аллюзивной метафоры моего текста, была дана им с санкции сверхъестественной защиты; и закон их пребывания в нем заключался в том, что они должны доверять невидимому Царю и служить ему. Именно Он, согласно теократической теории Ветхого Завета, а не колесницы и кони, их собственная рука и их собственный меч, сохранял их в безопасности, хотя враги на севере и враги на юге были достаточно велики, чтобы проглотить покорить маленькое королевство одним глотком.
И вот, — намекает псалмопевец, — подобным же образом Божественная Сила окружает человека, избравшего Бога своим наследием, и ничто не отнимет у него этого наследия.
Низшие формы владения, под которыми люди называются владельцами материальных благ, несовершенны, потому что все они ненадежны и временны. Ничто на самом деле не принадлежит человеку, если это можно у него отнять. О том, что мы можем потерять, едва ли можно сказать, что мы имеем. Они мои, они были твоими, завтра они будут чужими. Хотя они у нас есть, у нас их нет в каком-то глубоком смысле; мы не можем их удержать, они вообще не наши. Единственное, что достойно называться моим, — это то, что настолько проникает и пропитывает самое вещество моей души, что, как кусок ткани, окрашенный в волокне, пока две нити скрепляют вместе, оттенок будет там. Так Бог дает нам Себя, и ничто не может забрать Его из души человека. Он в сладости Своей благодати отдает Себя человеку и хранит Свой дар в сердце, которое есть Он Сам. Тот, кто обитает в Господе и Боге в нем, живет как в самой сокровенной крепости и крепости. Шум битвы может греметь за стенами, но внутри царит глубокая тишина и покой. Шторм может бушевать на побережье, но тот, кому Бог принадлежит на долю, живет в тихой внутренней долине, где никогда не бывают бури. Никакие внешние изменения не могут коснуться нашего обладания Богом. Они вообще из другого региона. Другие товары могут уйти, но это будет закреплено другим сроком. Жизнь христианина проживается в двух областях: в одной его жизнь имеет свои корни, а ее ветви простираются в другую. В одном могут быть кружащиеся бури, и ветви могут качаться и ломаться, тогда как в другом, куда опускаются корни, может быть мир. Укоренитесь в Господе, сделав Его своим самым настоящим сокровищем, и ничто не сможет лишить вас вашего богатства.
Мы здесь, в этом коммерческом сообществе, видим множество примеров того, как великие состояния и великие предприятия тают, как вчерашний снег. И, конечно же, определенные чередования подъемов и плохих времен могут преподать некоторым из вас этот урок: не сосредоточивайте свои сердца на том, что может пройти, но сделайте свое сокровище таким, которое никто не сможет у вас отнять.
Есть и другая мысль. Бог поможет нам, чтобы никакие искушения не могли заставить нас украсть наше сокровище. Никто не может отнять его у нас, кроме нас самих, но мы так слабы и окружены такими сильными искушениями, что нам нужна Его помощь, чтобы мы не были обольщены собственными коварными сердцами и не расстались с нашим высшим благом. Горстка слабых евреев не могла противостоять гигантской мощи Ассирии или компактной силе цивилизованного Египта; но там они стояли на своих скалистых горах, защищенные не своими собственными силами, а мощью нынешнего Бога. Итак, будучи неспособными справиться с окружающими нас искушениями, если мы доверимся Его силе и сделаем Его нашим высшим наслаждением, ничто не сможет лишить нас этого обладания и этой сладости.
И есть только один последний момент, на который я хотел бы здесь обратить внимание в вопросе нашего устойчивого обладания Богом. Очень красиво наблюдать, что этот псалом, возносящийся на языке моего текста на самую высоту духовного и в хорошем смысле мистического благоговения, признающего Бога Единственным Благом для душ, является также одним из псалмы, в которых наиболее ясно выражается вера в бессмертие. Сразу после слов моего текста мы читаем и другие, в которых ветхозаветная уверенность в загробной жизни достигает своего апогея: Ты не оставишь души моей в преисподней, и не дашь Святому Твоему увидеть тление. Ты укажешь мне путь жизни; в присутствии Твоем полнота радости; по правую руку Твою навеки наслаждения».
Эта связь учит нас, что мера, в которой человек чувствует свое истинное обладание Богом здесь и сейчас, — это мера, в которой его вера торжествует над тьмой могилы и с непоколебимой уверенностью постигает убежденность в бессмертной жизни. . Чем больше мы знаем, что Бог — наша доля и наше сокровище, тем более уверенными и спокойными мы будем быть в том, что такая вещь, как смерть, не может коснуться такой вещи, что простой физический факт слишком мал и незначителен, чтобы его можно было оценить. иметь какую-либо власть в таком регионе; что смерть не может больше повлиять на отношение человека к небу, которое он научился любить и доверять, чем вы можете разрезать мысль или чувство ножом. Они принадлежат двум разным регионам. Таким образом, мы имеем здесь ветхозаветную веру в бессмертие, складывающуюся из ветхозаветного наслаждения общением с Богом, с Богом нынешним. И тот же ход мысли вы найдете в том семьдесят третьем псалме, который стоит в некотором отношении рядом с этим как достижение вершины мистического благоговения, соединенный с очень ясным высказыванием веры в бессмертие: Кого Я на небе, кроме Тебя, и нет на земле никого, кого бы я желал, кроме Тебя! Ты направишь меня советом Твоим, а потом примешь меня к славе».
Поэтому сама Смерть не может коснуться наследия человека, чьим наследием является Господь. И его служение не в том, чтобы отнять у нас наши сокровища, как он лишает людей всех других сокровищ (ибо слава их не сойдет после них), а в том, чтобы дать нам вместо залога наследства — кусок дерна которое мы вступаем во владение поместьем - обширной землей во всей ее широте, в наше вечное владение. Ты хранишь мою долю». Ни смерть, ни жизнь не отлучят нас от любви Божией, которая в Господе Иисусе, Господе нашем».
III. И тогда последняя мысль здесь состоит в том, что тот, кто таким образом решает найти свое сокровище и насладиться Господом, удовлетворен своим выбором. Линии — мерная веревка, с помощью которой поместье было разделено и определено — проложены в приятных местах; да!» — не так, как говорит наша Библия, просто у меня хорошее наследие, — подчеркивая факт обладания, но — наследие полезно для меня», делая акцент на факте субъективного удовлетворения им.
Мне некогда останавливаться на мыслях, вытекающих из этих слов. Возьмите их в самых общих чертах. Ни один человек, сделавший худший выбор земли вместо Бога, никогда, оглядываясь назад, не сказал: «У меня хорошее наследие». Один из поздних римских императоров, который был одним из лучших из них, сказал, умирая: «Я был всем, и это не принесло мне никакой пользы». Ни одно существо не может удовлетворить всю вашу природу. Части его можно кормить с соответствующим удовлетворением, но пока мы питаемся земными благами, всегда будет часть нашего существа, подобная некормленному тигру в зверинце, рычащему в поисках добычи, в то время как его собратья удовлетворяются за свою добычу. момент. Вы не сможете дать своему сердцу покой и блаженство, засыпая его мирскими вещами, так же, как они не могли заполнить Чат-Мосс, когда построили первую Ливерпульско-Манчестерскую железную дорогу, набрасывая возы земли. Болото поглотило их и даже не приблизилось к заполнению.
Ни один человек, принявший мир за свою долю, никогда не говорил: «Линии пролегли ко мне в приятных местах». Ибо облик твоей души так ясно взывает к Богу!» как плавники рыбы заявляют, что море — ее стихия, или крылья птицы отмечают, что она предназначена для парения. Человек и Бог подходят друг другу, как две половинки счета. Вы никогда не получите ни покоя, ни удовлетворения, и никогда не сможете смотреть ни на прошлое с благодарностью, ни на настоящее с покоем, ни в будущее с надеждой, если только вы не сможете сказать: «Бог — сила моего сердца», и моя доля навеки». Но ох! если да, то у вас есть хорошее наследие, наследие постоянного удовлетворения, наследие, которое удовлетворяет, доставляет удовольствие и расширяет все силы человеческой природы и делает его способным все больше и больше обладать Богом, который всегда дает больше, чем мы можем получить, чтобы избыток мог побудить нас к дальнейшему желанию, и дальнейшее желание могло быть более полно удовлетворено.
Единственная истинная, чистая и неизменная радость — это поддерживать общение с Богом и жить в Его любви. Тайна всех наших беспокойств — в отказе от желаний земных вещей. Они вылетают из наших сердец, как ворон Ноев, и нигде среди бурлящего потока не могут найти пристанища. Секрет удовлетворенного покоя состоит в том, чтобы полностью сосредоточить свои чувства на Боге. Тогда наши утомленные сердца, как голубь Ноя, возвращающийся в покой, сложат свои крылья и крепко прижмутся к престолу Божьему. «Все счастье этой жизни, — сказал Уильям Лоу, — это всего лишь попытка утолить жажду из золотых пустых чаш». Но если мы примем Господа в качестве части нашей чаши», мы никогда не будем жаждать.
Позвольте мне умолять вас избрать Бога в Господе для вашего высшего блага и высшей доли; и выбрав, прилепиться к своему выбору. Так вы вступите во владение добром, которое действительно будет вашим, даже той доброй частью, которая не будет отнята у вас.
И, наконец, помните, что если вы хотите иметь Бога, вы должны принять Христа. Он — истинный Иисус Навин, который передает нам наследие. Он приносит Бога к вам – к вашему знанию, к вашей любви, к вашей воле. Он приводит вас на небеса, давая возможность вашим бедным грешным душам войти в Его присутствие через Его кровь; и чтобы ваши духи овладели этим божественным Гостем. Имеющий Сына имеет Отца»; и если вы доверите свои души Тому, Кто умер за вас, и прилепитесь к Нему как к своему отраде и радости, вы обнаружите, что и Отец, и Сын приходят к вам и поселятся в вас. Через Христа Сына вы получите силу стать сынами Божиими, а если дети, то наследниками, наследниками Божиими, «потому что сонаследники Христу».

ПСАЛОМ xvi. 8 — ПСАЛОМ xvi. 11 — БОГ С НАМИ, И МЫ С БОГОМ
Я всегда ставил перед собою Господа: так как Он по правую руку от меня, то я не поколеблюсь. . . . 11. В присутствии Твоем полнота радости; одесную Твою радость во веки веков» (ПСАЛОМ xvi). 8, 11.
Несомненно, есть большие отрывки Ветхого Завета, в которых ожидание бессмертия не появляется, а есть и другие, в которых его присутствие может быть сомнительным. Но здесь, я думаю, не может быть никаких сомнений относительно значения этих слов. Если мы внимательно присмотримся к ним, мы не только ясно увидим надежду псалмопевца на бессмертную жизнь, но и различим процесс, посредством которого он пришел к ней, и почти сам его акт цепляния за нее; ибо первый стих нашего текста явно является основанием второго; и факты одного являются основой надежд другого. Это ясно видно из «поэтому», которое в одном из промежуточных стихов связывает заключительное восторженное предвкушение с предыдущими выражениями.
Если же мы заметим, что здесь, в этих двух стихах, которые я прочитал, имеется весьма замечательный параллелизм, мы еще более поразительно увидим связь между благочестивой жизнью здесь и совершенством ее в будущем. Обратите внимание, что даже в нашем переводе последний стих во многом является отголоском первого, и насколько отчетливее это будет, если мы внесем небольшое изменение в перевод, что приблизит его к оригиналу. Я всегда ставил перед собою Господа, — говорит один, — это настоящее. «В присутствии Твоем полнота радости», — говорит другой, — таково последующее будущее. И эти два слова, которые в одном случае переводятся «предо мной», а в другом случае «в Твоем присутствии», хотя и не тождественны, но настолько точно синонимичны, что мы можем принять их как означающие одно и то же. Таким образом, мы могли бы сказать: «Я всегда ставил Господа перед лицом моим»: «Пред лицем Твоим – полнота радости». Другая фраза для английского читателя более очевидна параллельна: «Поскольку Он находится по правую руку от меня, я не сдвинусь с места» — здесь я остановлюсь. По правую руку Твою наслаждения вовеки» — стойкость здесь переходит в вечные удовольствия в будущем.
Итак, перед нами поставлены два условия, и связь между ними очевидна. И все, что я могу сказать по поводу этих слов, я объединяю в два утверждения. Во-первых, жизнь здесь может быть присутствием Бога с нами, чтобы сделать нас стойкими. А во-вторых, если так, то жизнь в будущем будет нашим присутствием с Богом, чтобы радовать нас. Таково учение псалмопевца, и я постараюсь его придерживаться.
I. Итак, во-первых, жизнь здесь может быть присутствием Бога с нами, чтобы сделать нас стойкими.
Обратите внимание на язык псалмопевца. Я всегда ставил Господа перед собой, перед своим лицом». Акцент делается на съемочной площадке и всегда». Бог всегда рядом с нами, но мы можем быть очень далеко от Него, хотя Он и недалеко от каждого из нас». земли, нам потребуются постоянные усилия, чтобы держать Его в наших глазах. Я поставил Господа» — Он позволяет мне как бы протянуть руку и поставить Его там, где я хочу Его, чтобы я всегда мог иметь Его в своих глазах и иметь возможность смотреть на Него, быть спокойным и благословенный.
Вы не сможете этого сделать, если позволите миру, и богатству, и бизнесу, и тревогам, и амбициям, и заботам, и печалям, и обязанностям, и семейным обязанностям, вытеснять и выталкивать Его из ваших умов и сердец. Вы не сможете этого сделать, если, как человек Джона Баньяна с навозными гребенками, вы всегда будете смотреть на солому у своих ног и никогда не поднимать их к макушке вверху. Сколько мужчин в Манчестере ходят по улицам из конца года в конец и никогда не смотрят на небо, кроме как для того, чтобы узнать, нужно ли им брать с собой зонтики или нет? И так для них потеряно все великолепие и красота дневного неба и ночное усыпание пустынь вечно горящими звездами! Итак, Бог пылает перед нами, но если мы не настроимся на это, мы никогда не увидим Его. Вам придется сознательным усилием отвести взгляд от видимых и временных вещей, «если вы хотите увидеть вещи невидимые и вечные».
Но если вы расстраиваете все состояние вашего существа волнениями, развлечениями и мелкими заботами, или если вы оскверняете его чувственными и плотскими похотями, и животными склонностями, удовлетворяемыми, и бедными, жалкими, мирскими амбициями и стремлениями, наполняющими ваши души, то Бог не может быть видно перед вашим лицом так же, как благословенное солнце не может отразиться в бушующем море или в мутной луже. Сердце должно быть чистым, сердце должно быть спокойным, ум должен быть оторван от земли и приклеен к Небесам, а стекла телескопа должны быть тщательно очищены от пыли, если мы хотим быть благословлены видением неба. Бог постоянно перед нашим лицом.
Далее заметьте, что если таким образом мы сделали Бога присутствующим с нами, осознав факт Его присутствия, то, когда Он придет, Он придет с полными руками. Я всегда ставил перед собою Господа», — говорит псалмопевец. И затем он продолжает: «Потому что Он по правую руку от меня». Значит, не только перед тобой, Дэвид, чтобы на тебя смотрели, но и рядом с тобой! Зачем? Для чего мы призываем кого-то прийти и встать рядом с нами? Чтобы от Его присутствия могла прийти помощь и поддержка, мужество и уверенность. И вот Бог приходит по правую руку человека, который честно пытается сквозь все смятения и суету жизни осознать Его сладкое и успокаивающее присутствие. Куда Он приходит, Он приходит на помощь; быть не зрителем, а союзником в войне; и кто поставит Господа перед собой, тот будет иметь Господа одесную свою.
И еще обратите внимание на стойкость, которую приносит Бог. Я говорил об усилии, которое приводит Бога. Я говорю сейчас о стойкости, которую Он приносит Своим пришествием. Ожидание псалмопевца необычайно скромно. Потому что Он по правую руку от меня, и я буду… Что? Быть победителем? Нет! Убежать от печали? Нет! Наполнилась ли моя жизнь спокойствием? Нет! Я не поколеблюсь. Это лучшее, на что я могу надеяться. Уметь стоять на месте, с твердыми убеждениями, с твердыми целями, с твердыми действиями — непрерывно в одном направлении; преодолев все, выстоять» — это все, что лучшие из нас могут желать или ожидать в нашей бедной, полной трудностей жизни.
Каким глубоким сознанием внутренней слабости и внешнего антагонизма веет эта смиренная и скромная надежда, как высочайший результат присутствия Всемогущего на нашей помощи: «Я не поколеблюсь»! Когда мы думаем о нашей внутренней слабости, когда мы вспоминаем колебания наших чувств и эмоций, когда мы сравниваем взлеты и падения нашей повседневной жизни или когда мы думаем о более крупных изменениях, происходящих за годы, которые влияют на все наши взгляды, наши мысли. , наши планы; и как
«Мы все немного изменились,
Все, кроме основы души.
можно много говорить, я не буду тронут». И когда мы думаем о препятствиях, которые нас окружают, о штормах, которые обрушиваются на нас, как нас охватывают волны эмоций, которые смывают все перед своим властным натиском, или как нас колышут порывы искушения, которые ломают самую сильную защиту, или Пораженные потрясениями перемен и горем, сокрушающими самые стойкие сердца, перед лицом мира, надвигающегося на нас с силой ветра в циклоне, можно многое сказать о том, что наша бедная, слабая трость будет стоять прямо и не быть тронутым самым сильным взрывом. На что вы пошли посмотреть? Трость, колеблемая ветром» — это человечность. Вот! Я сделал тебя железным столбом и медными стенами, и они будут сражаться против тебя, но не одолеют» — это слабый человек, укрепленный в прямоте и укорененный в стойкости прикосновением руки нынешнего Бога.
И, брат! нет ничего другого, что могло бы остановить душу человека. Крепление не может быть частью цепи. Его необходимо закрепить в фиксированной точке. Якорь, который должен не дать кораблю вашей жизни ускользнуть и обнаружить себя, когда наступит утро, ужасная авария на рифе, должен находиться вне вас, а его трос должен быть обернут вокруг престола Божьего. Якорь души, надежный и непоколебимый, который не сломается и не потянется, может быть твердым только тогда, когда он входит в то, что находится за завесой». Таким образом, Бог и только Бог может сделать нас сильными! Итак, дорогие друзья, давайте позаботимся о том, чтобы мы связывали наши цели и намерения, нашу веру и любовь, наше подчинение и послушание с тем могущественным Помощником, который будет с нами и сделает нас сильными, чтобы мы могли твердо стоять в Господе. и в силе Его могущества».
II. Теперь, во-вторых, обратите внимание, что если это так, то жизнь в будущем будет нашим присутствием с Богом, чтобы радовать нас.
Я уже вкратце указывал на связь между этими двумя частями моего текста, и мне нужно только отметить здесь, что связь, связывающая их вместе, весьма очевидна. Если человек любит Бога, доверяет Ему и ходит с Ним так, как описано в нашем предыдущем стихе, то в душе этого человека возникает неукротимое и непобедимое убеждение, что это сладкое и сильное общение, которое делает столько блаженства жизни должно сохраниться и после смерти. Все возможно, кроме того, что человек, ходящий с Богом, перестанет существовать! Скорее, когда его больше не «находят» среди людей, то это только потому, что Бог взял его». Таким образом, эмоции и переживания истинно благочестивой души являются (помимо великого откровения в Господе, явившим жизнь и бессмертие») лучшим свидетельством и подтверждением ожидания бессмертной жизни. Не может быть, чтобы все наши интеллектуальные способности были приведены в полное замешательство, чтобы такой опыт, как опыт человека, который любит Бога и пытается доверять Ему и ходить перед Ним, будет сведен на нет с помощью просто растворение этой земной оболочки. Величие и малость, достижения и неудачи религиозной жизни, как мы видим ее здесь, все несут на себе печать несовершенства, и в своем несовершенстве пророчествуют и провозглашают будущее завершение. Поскольку она так велика сама по себе и поскольку, будучи столь великой, ее развитие и влияние так странно и печально сдерживаются, вера, связывающая человека с небом, требует вечности для своей продолжительности и бесконечности для своего совершенства. Таким образом, тот, кто говорит, что я всегда ставил перед собой Господа», продолжает с неоспоримой точностью вывода: «Поэтому Ты не оставишь мою душу в подземном мире». Бог не забудет душу, прилепившуюся к Нему, и раньше во все можно поверить.
Наши тексты не только утверждают эту связь и основывают уверенность в бессмертии на нынешних переживаниях духа, уповающего на Господа, но и дают, по крайней мере, очертания соответствий между несовершенствами настоящего и совершенствами будущего. . И я выразил это в двух или трех словах, прежде чем закончить.
Это первый из них. Если вы обратите свои лица к небу, среди всего щеголяющего великолепия, тщеславия и мимолетных благ этого настоящего, Его лик откроется перед вами там. Мы мало что можем сказать о том, что подразумевается под такой надеждой. Но только одно мы можем сказать, что появятся пока еще невообразимые новые богатства откровения Отца и, чтобы соответствовать им, еще невообразимые новые входы постижения и восприятия в наших частях, так что самые сладкие, самые ясные, самые близкие Самое приятное видение Бога, которое когда-либо приходило в голову печальным душам здесь, будет лишь подобием темного стекла по сравнению с этим видением лицом к лицу. Мы живем на далеких окраинах системы, где эти великие планеты движутся по своим медленным орбитам и поворачивают свое медленное вращение на расстояния, которые воображение не в состоянии созерцать, а свет, тепло и жизнь, которые достигают их, бесконечно малы. маленький. Мы будем перемещены на ближайший к Солнцу шар; и ох! какой восторг света, жизни и тепла придет в наши изумленные души: я всегда ставил перед собой Господа». Хоть сумерки и были на свете, я старался сохранить их. Я буду из сынов света вблизи Престола и увижу лицо Твое. Я буду удовлетворен, когда очнусь от этого сна жизни и уподоблюсь Твоему.
Опять же, если вы будете держать Бога по правую руку здесь, Он поставит вас в Своей будущей жизни. Держите Его здесь, чтобы он был вашим Спутником, вашим Союзником, вашим Защитником, чтобы вдохнуть в вас силу прикосновением Своей руки, как может быть поддержан какой-нибудь слабый человек, опирающийся на более сильную руку. Если ты это сделаешь, то место, где стоят избранные слуги, будет твоим; место, где стоят доверенные советники, будет вашим; место, где стоят овцы, будет твое; место, где сидит Пастырь, будет твое; ибо Тот, кому сказано: «Сиди одесную Меня, доколе не сделаю врагов Твоих подножьем Твоим», говорит нам: «Где Я, там будет и раб Мой». Держите Бога рядом с собой, и вы будете вознесены на небеса по правую руку Вышнего Величия.
Наконец, если мы позволим небесам остановить нас среди борьбы и трудностей, мы будем радоваться Им вечными радостями. В последних словах моего текста акцент делается скорее на прилагательных, чем на существительных: полная радость, вечное удовольствие. И как обе характеристики противоречат земному опыту, даже самому радостному, который мы стремимся сделать постоянным! Ибо я предполагаю, что никакая земная радость не является ни центральной, достигающей глубочайшего «я», ни окружной, охватывающей все существо человека, но что только Бог может так проникнуть в глубину моей души, что со Своего престола там Он может затопить всю мою природу с блаженством и миром. Во всех других радостях всегда есть в пейзаже где-нибудь какая-нибудь угрюмая тень, не участвующая в свете, между тем как все вокруг пылает. И нам нужно, чтобы Он пришел и сделал нас благословленными.
Радости здесь не более продолжительны, чем они полны. Как сказал человек, который слишком печально доказал истинность своих слов, сжег свою жизнь до того, как ему исполнилось тридцать шесть лет:
«Удовольствия подобны разбросанным макам,
Вы хватаете цветок, и он распускается!
Или как снежинка в реке.
Мгновение белизны, а затем ушло навсегда».
Ой! друг мой, почему ты тратишь свои деньги на то, что не является хлебом?» Жизнь веры на земле есть начало и только начало той жизни спокойного и полного блаженства в небесных местах.
Я показал тебе подножие лестницы, я всегда ставил перед собою Господа». Верхний круг достигает престола Божия, и кто начнет снизу и твердо удержит начало своей уверенности до конца, для того сбудется великое обетование Учителя, и радость Христова пребудет в нем и его радость будет полной».
ПСАЛОМ XVIII. 15 — ПСАЛОМ lxxiii. 20 — ДВА ПРОБУЖДЕНИЯ
Когда я проснусь, я буду удовлетворен Твоим подобием». --ПСАЛОМ XVIII. 15.
Как сон, когда просыпаешься; итак, Господи, когда проснешься, презришь образ их» (ПСАЛОМ LXXIII). 20.
Оба этих псалма посвящены неизменной загадке для достойных Ветхого Завета – удаче плохих людей и неудаче хороших. В первом рассказывается о личных бедствиях Давида, его автора. Последняя дает нам картину замешательства Асафа, ее автора, когда он увидел процветание нечестивцев».
И поскольку проблема в обоих случаях по существу одна и та же, то и решение тоже одно и то же. И Давид, и Асаф указывают на период, когда это сбивающее с толку распределение земных благ прекратится, хотя один рассматривает этот период главным образом в его отношении к нему самому как время, когда он увидит Бога и успокоится, в то время как другой думает о это скорее применительно к безбожным богачам как ко времени их гибели.
В деталях этого общего ожидания также наблюдается замечательный параллелизм. Оба описывают будущее, на которое смотрят, как пробуждение, и оба связывают с ним, хотя и по-разному и разными словами, метафору образа или подобия. В одном случае будущее понимается как пробуждение псалмопевца и потеря всего тщетного зрелища этой грезящей страны жизни, в то время как он отдыхает, созерцая появление и, возможно, получая подобие единой устойчивой Субстанции, Бога. . В другом оно рассматривается как пробуждение Бога и посрамление мимолетной тени благополучия, которой одурачивают себя безбожные люди.
Каким может быть этот период двойного пробуждения, — это вопрос, по которому хорошие люди и вдумчивые исследователи Священного Писания расходятся во мнениях. Не вдаваясь в широкую тему еврейских знаний о будущем государстве, для настоящей цели, возможно, будет достаточно сказать, что язык обоих этих псалмов кажется слишком выразительным и высоким, чтобы его можно было полностью удовлетворить ссылкой на что-либо. в этой жизни. Конечно, это выглядит так, будто великое пробуждение, которое Давид противопоставляет непосредственно смерти людей этого мира» и которое утешало его сердце уверенным ожиданием созерцания Бога, полного удовлетворения всего своего существа и, возможно, даже ношения божественное подобие, хотя и смутно указывающее на то, что находится за завесой». А что касается другого псалма, то, хотя пробуждение Бога, без сомнения, является библейской фразой, обозначающей Его окончание любого периода испытания и снисхождения актом суда, однако сильные слова, в которых контекст описывает это пробуждение, как «уничтожение» и «конец» безбожных делает наиболее естественным понимать здесь это как относящееся к окончательному завершению испытания жизни. Этот вывод, по-видимому, подкрепляется контрастом, который в последующих стихах проводится между этой целью мирского человека и надеждами поэта на божественное руководство в жизни, а затем и на то, чтобы быть взятым (то же самое слово, которое используется в описании перевода Еноха) с небес в Его присутствие и славу — надежды, изобилие которых трудно удержать в пределах каких-либо изменений, возможных на земле.
Доктрина будущего государства никогда не занимала такого значения и не имела такой ясности в Израиле, как у нас. Есть большие отрывки Ветхого Завета, где оно вообще не встречается. Сама эта трудность, связанная со странной непропорциональностью между характером и обстоятельствами, показывает, что вера не имела у них того же места, что и у нас. Но постепенно оно приобрело сравнительную отчетливость. Откровение прогрессивно, и присвоение откровения тоже прогрессивно. Есть история самопроявления Бога и есть история принятия этого проявления человеком. Мне кажется, что в этих двух псалмах, как и в других местах ветхозаветного Писания, мы видим вдохновленных людей, в самом ходе наученных небесами по поводу своих земных скорбей, более ясных надежд, которые только и могли их поддержать. Они не стояли там, где стоим мы, которым Христос явил жизнь и бессмертие»; но для их благочестивых и смущенных душ темные области за ее пределами были частично открыты, и хотя они видели там великую тьму, они также видели великий свет». Они видели, как весь этот твердый мир тускнеет и тает, и за его исчезающим великолепием они видели славу Бога, которого они любили, среди которого они чувствовали, что должно быть место для них, где вечные реальности должны наполнить их видение. и стабильное наследство удовлетворяет их сердца.
Таким образом, период, на который смотрят как Давид, так и Асаф в этих двух стихах, — это конец жизни. Слова обоих, взятые вместе, раскрывают ряд аспектов того периода, которые несут в себе важные уроки и к которым мы обращаемся сейчас.
I. Первое из них заключается в том, что для всех людей конец Жизни — это пробуждение.
Представление о смерти, наиболее распространенное среди всех народов, состоит в том, что это сон. Причины появления этой эмблемы легко найти. Мы всегда пытаемся скрыть ужас и уродство уродливой вещи тонкой одеждой языка. Как и в случае с благоговейным трепетом, страх и отвращение имеют тенденцию окутывать свои объекты складками метафор. Люди предпочитают не называть прямо своего бога или своего страха, но находят для одного окольные фразы и уговаривающие, льстивые титулы для другого. О фуриях и судьбах язычества, о сверхъестественных существах современных суеверий, нельзя говорить под их собственными именами. Об отторжении человеческих сердец от этой вещи свидетельствует отвращение их языков к голому имени — смерть. И употребление этого особого эвфемизма сна является прекрасным свидетельством нашей усталости от жизни, ее бесконечного труда и забот. Повсюду это имя казалось утешающим и почти привлекательным, обещавшим полный отдых от всех волнений этой изменчивой сцены. И преуспевающие, и бедные одинаково сознавали усталость от жизни и ощущали успокаивающее ожидание, которое становилось почти надеждой, когда они думали о том, чтобы наконец лежать спокойно, сложив руки и закрыв глаза. Утомленные рабочие склонились над своими мертвецами и почувствовали, что они во всяком случае счастливы в этом, что они отдыхают от своих трудов; и, видя, что они освобождены от всех своих задач, стремились умилостивить силу, которая облегчила им это облегчение, а также выразить свое ощущение ее милосердного аспекта, называя ее не смертью, а сном.
Но эта эмблема, какой бы правдивой и сладкой она ни была, — это лишь половина правды. В целом, как люди всегда склонны принять это, это безрадостная ложь. Это истина для чувств — глупых чувств, которые венчают «Смерть, как Омегу», «последнего, Господа», потому что они не находят движения в мертвых». Покой, прекращение сознания внешнего мира и действия на него изображены фигурой. Но даже эта фигура могла бы научить нас тому, что она не отрицает сознания жизни и живого проявления мысли и чувства. Смерть – это сон. Будь так. Но не вызывает ли это сомнения: какие сны могут приходить в этом сне? Разве мы все не знаем, что, когда цепи сна сковывают разум и затихают волнения внешнего мира, есть способности нашей души, которые действуют сильнее, чем в часы бодрствования? Мы все поэты, творцы во сне. Память и воображение открывают глаза, когда плоть их закрывает. Мы можем прожить годы в ночных снах; так быстро может двигаться дух, хотя бы частично освободившийся от этой мутной одежды распада». Итак, та самая фраза, которая на первый взгляд кажется противоположной изображению нашего текста, в действительности является подготовкой и подтверждением его. То самое представление, которое поддалось безрадостным и языческим мыслям о смерти как прекращении не только труда, но и деятельности, есть основа более глубокого и верного представления, истины для духа, что смерть есть пробуждение. Если, с одной стороны, мы должны сказать, предвидя приближающийся конец жизни: «Наступает ночь, когда никто не сможет работать»; с другой стороны, верно и обратное: ночь уже прошла; этот день близок.
Мы будем спать. Да; но мы тоже проснемся. Мы проснёмся только потому, что спим. За плоть, за всю ее слабость, за всю ее тревожащую силу, за жаждущую назойливость, за внешний мир, за все его рассеянные яркие проявления, за все его угрюмое сопротивление нашей руке, за усталость, за лихорадочную деятельность и труд против зерно наших вкусов, слишком великое для наших сил, разочаровывающее в своих результатах, конец – блаженный, спокойный сон. И именно потому, что это так, следовательно, для наших истинных «я», для сердца и ума, для сил, которые дремлют в низших и не пробуждаются в полное действие в высших душах; для всей этой вселенной реальностей, которая окружает нас, нераскрытая и известная только по слабым ропотам, прорывающимся сквозь опиумный сон жизни, конец будет пробуждением.
Истина, которая соответствует этой метафоре и которую почувствовал Давид, когда сказал: «Я буду удовлетворен, когда проснусь», заключается в том, что дух, освобожденный от тела, должен перейти к большей интенсивности действия, проявить силы, которые удерживался здесь и вступит в контакт с порядком вещей, о котором здесь он знал лишь косвенно. К нашему истинному «я» и к небесам мы пробудимся. Здесь мы подобны людям, спящим в какой-то комнате, обращенной к восточному небу. Утро за утром приходит восход солнца, с нежным великолепием его розового света и румяным небом, и тяжелые глаза закрываются для всего этого. То здесь, то там какой-нибудь чутко спящий, с более тонкими веками или лицом, обращенным к солнцу, наполовину осознает смутный свет и чувствует свет, хотя он не видит ни цветов неба, ни форм тонких облаков. Такие души — наши святые и пророки, но большинство из нас спят бессознательно. Для всех нас наступает момент, когда мы проснемся и сами увидим яркий и ужасный мир, о котором мы так часто забывали и так часто испытывали искушение думать, что сам он был сном. Братья, позаботьтесь о том, чтобы это пробуждение было для вас созерцанием того, что вы любили, обнаружением в трезвой уверенности блаженства бодрствования всех предметов, которые были вашими наслажденными видениями во сне земном.
Наша жизнь скрывает больше, чем показывает. День показывает небо одиноким, если не считать блуждающих облаков, закрывающих его голубую пустоту. Но ночь населяет свои пустыни звездами и наполняет все свои бездны пылающим великолепием. Если свет так много скрывает, то почему не жизнь?» Давайте придерживаться более глубокой мудрости, чем рождается из чувства; и хотя в наши дни люди, кажется, готовы вернуться в вечный сон самого бездуховного язычества и отбросить все, что принес нам Христос относительно того мира, где Он был и откуда Он вернулся, потому что положительная наука и скальпель анатома не проповедует евангелия будущего, постараемся почувствовать и поверить, что жизнь со всеми ее чахлыми способностями и праздным занятием беспочвенными тканями есть сон, и что для нас все конец это - проснуться.
II. Второй принцип, содержащийся в нашем тексте, заключается в том, что смерть для некоторых людей является пробуждением Бога.
Когда Ты проснешься, Ты пренебрежешь их образом». В более точном переводе первое предложение можно было бы прочитать просто в пробуждении, без какого-либо уточнения личности, которое остается собрать из последующих слов. Но нет никаких сомнений в том, что английская версия правильно заполняет пробел, говоря о пробуждении на небесах.
Эта метафора нередко встречается в Ветхом Завете и, как и многие другие, относящиеся к божественной природе, спасена от всякой возможности неправильного понимания самой смелостью своего материализма. Оно имеет четко выраженное и единообразное значение. Бог пробуждается, когда Он завершает эпоху испытания и долготерпеливой милости действием или периодом суда. Итак, что касается простого выражения, то здесь, возможно, не имеется в виду ничего большего, чем прекращение судебным актом в этой жизни преходящего процветания нечестивцев». Любая посланная Богом катастрофа, которая сбросит мирского богача с его скользкой высоты, удовлетворит эти слова. Но выразительный контекст, как уже указывалось, требует, чтобы они относились к тому окончательному краху, который безвозвратно отделяет того, кто имеет свою долю в этой жизни, «от всего, что он называет своим имуществом».
Если так, то весь период земного существования считается временем милостивого долготерпения и милосердия Божия; и время смерти определяется как момент, когда более суровые элементы божественных действий начинают проявляться. Жизнь здесь преимущественно, хотя и не исключительно, является полем проявления терпеливой любви, не желающей, чтобы кто-либо погиб. Для безбожной души, погруженной в материальные вещи и слепой к свету ухаживающей любви Божией, переход к той иной форме существования есть также переход на поле проявления карающей энергии праведности Божией. Здесь и сейчас дремлет Его суждение обо всем. Последствия наших дел унаследованы во многих милосердных скорбях, во многих отеческих наказаниях, во многих частичных примерах возмездия за грех в виде смерти. Но урожай еще не полностью созрел и не созрел; оно не пожинается во всей своей полноте; горький хлеб не пекут и не едят так, как придется. И совесть людей не настолько пробуждена, чтобы связывать постигшее их возмездие с его причинами в их собственных действиях так тесно, как это будет происходить, когда они будут удалены от волнений жизни и обмана ее мечтаний. Приговор за злое дело не исполняется быстро». В течение долгих лет нашего пребывания здесь ищущая любовь Божия задерживается вокруг каждого из нас, тоскуя по нам, окружая нас сзади и спереди, ухаживая за нами добротой, расточая на нас свои сокровища, стремясь завоевать нашу бедную любовь. Иногда говорят, что это состояние испытательного срока. Но эта фраза предполагает слишком холодную идею. Бог не ставит нас здесь, как на острие ножа, с безднами по обе стороны, готовыми поглотить нас, если мы споткнемся, в то время как Он стоит в стороне, наблюдая за нашей остановкой и беспомощным в нашей шатающейся слабости. Он окружает нас Своей любовью и ее дарами, Он привлекает нас к Себе и желает, чтобы мы устояли. Он предлагает всю помощь Своих ангелов, чтобы поддержать нас. Он не допустит, чтобы нога твоя поколебалась; Хранящий тебя не дремлет». Суд спит; любящее терпение, милостивая помощь. Разве мы не поддаемся Его постоянным мольбам и, движимые милостью Божьей, не позволим Его побеждающей любви растопить наши холодные сердца в потоки благодарности и самоотверженности?
Но помните, что преимущественно милостивый и долготерпеливый характер нынешних действий Бога не дает никакой гарантии, что не наступит время, когда Его дремлющий суд пробудится. Та же самая глава, которая говорит нам, что Он долготерпелив к нам, не желая, чтобы кто-нибудь погиб, но чтобы все пришли к покаянию», немедленно опровергает вывод о том, что, следовательно, период возмездия будет периодом возмездия. характеристика невозможна посредством торжественного заявления: «Но день Господень придет, как тать ночью». Его характер остается всегда тем же, принципы Его правления неизменны, но могут быть различия в том, какое значение в Его действиях придается нескольким принципам одного и различным, хотя и гармоничным, фазам другого. Метод может быть изменен, цель может остаться неизменной. И Библия, которая является нашим единственным источником знаний по этому вопросу, говорит нам, что метод изменился настолько, что усилил действие карающего правосудия после смерти, так что люди, окруженные любящей «милость Господня», и кто умрет, оставив мирское и сохранив мирское сердце, придется противостоять ужасу Господню».
Чередование эпох толерантности и разрушения соответствует действию промысла Божия здесь и сейчас. Хотя характеристикой этого провидения, как мы его видим, является милосердное долготерпение, тем не менее, мы не остались без многих предчувствий могущественного последнего дня Господня». В течение долгих лет или столетий нация или институт продолжают медленно отходить от истины, забывая принципы, на которых они основаны, или цели, ради которых они существуют. Терпеливо Бог умоляет злодеев, осыпает их дарами и предостережениями. Он сдерживает неизбежное возмездие до тех пор, пока восстановление еще возможно, - и Его око и сердце видят, что это возможно еще долго после того, как люди придут к выводу, что разложение безнадежно. Но наконец наступает период, когда Он говорит: «Я долго еще молчал и воздерживался, теперь же погублю»; и с грохотом исчезает с земли еще одно седое беззаконие, которое оно так долго отягощало. Шестьдесят раз по шестьдесят медленных, пульсирующих секунд молчаливая стрелка незаметно ползет по циферблату, а затем с жужжанием и звоном раздается звонок, и уходит еще один час светского дня мира. Волны грозовой тучи медленно собираются в смутные очертания, медленно углубляются в мрачные оттенки и медленно катятся по угасающей синеве; они соприкасаются – и тогда яростная вспышка, словно быстрая рука на стене Вавилонского дворца, пишет свое разрушительное послание сразу по всему небу. Мы знаем достаточно из истории людей и народов со времен Содома до наших дней, чтобы признать, что это Божий план чередовать долгое терпение и внезапное разрушение»:
«Мельницы Божьи мелют медленно,
Но они мелют очень мелко;
и каждый такой пример подтверждает ожидание наступления того великого и ужасного дня Господня, для которого были все эпохи потрясений и разорений, все падения Иерусалима, и Римские империи, и Реформации, и Французские революции, и Американские войны, все частные и личные бедствия, происходящие из-за частных проступков, являются лишь слабыми предвестниками. Когда Ты проснешься, Ты пренебрежешь их образом».
Братья, правильно ли мы используем ту благость Божию, которая характерна для настоящего времени? Готовы ли мы к суду, который является знаком будущего?
III. Смерть — это уничтожение суетной показухи мирской жизни.
Слово «рендеринг изображения» по сути является тенью и, следовательно, копией или подобием и, следовательно, изображением. Однако здесь чем проще смысл, тем лучше. Ты должен презирать их тень». Люди — это тени, и все их блага — это не то, что они называют, «их сущность», а их тень, просто видимость, а не реальность. То проявление добра, которое кажется, но которого нет, увядает светом пробуждающегося Бога. То, что Он презирает, не может жить.
Итак, в этих величественных словах изложены два старых общих места моралистов: неудовлетворительный характер всех чисто внешних удовольствий и благ, а также их преходящий характер. Они несущественны и непостоянны.
Ничто из того, что находится вне человека, не может сделать его богатым или спокойным. Сокровища, хранящиеся в сундуках, не настоящие, а только те, которые хранятся в душе. Ничто, что не может войти в суть жизни и характера, не может нас удовлетворить. То, чем мы являемся, делает нас богатыми или бедными, то, чем мы владеем, — это пустяк.
Между какой-либо внешней вещью и душой человека нет такого соответствия, чтобы от обладания ею можно было получить удовлетворение. Цистерны, в которых нет воды, «то, что не является хлебом», шелуха, которую ели свиньи» — это не преувеличенные фразы, обозначающие добрые дары, которые Бог дает для нашего удовольствия и которые становятся бесполезными и обманчивыми из-за нашей исключительной привязанности. им. Нет нужды преувеличивать. Эти мирские блага содержат в себе добро, они способствуют легкости и благодати в жизни, избавляют от заботливых забот и скупых тревог, прибавляют много утешения и много источника культуры. Но ведь истинную, возвышенную жизнь можно прожить и с очень маленькой крохой. Нет никакой пропорции между богатством и счастьем, а также между богатством и благородством. Самая прекрасная жизнь, которая когда-либо жила на земле, была жизнью бедняка, и при всей своей красоте она протекала в пределах ограниченных ресурсов. Самые красивые цветы не растут на растениях, которые пускают свои жадные корни в самую жирную почву. Подойдет немного легкой земли в трещине твердой породы. Нам нужно достаточно, чтобы физическое существо могло укорениться; нам больше не нужно.
Молодые люди! особенно вы, кто погружен в оживленную жизнь наших крупных торговых центров и испытывает искушение всем, что вы видите, и большинством того, что вы слышите, верить, что процветающая торговля и наличные деньги являются реальностью, а все остальное - туманом и мечтами, зафиксируйте это в своем уме, чтобы начать с этого жизнь: Бог — это реальность, все остальное — тень. Не ставьте себе целью подняться, а встать. Имея пищу и одежду, будем довольны». Ищите радость и сокровище своей жизни в мыслях, истине, в чистых чувствах, в умеренных желаниях, в духе, обращенном к Богу. Таковы реалии наших владений. А все остальное – это притворство и показуха.
И хотя все внешнее нереально, оно также мимолетно, как тени летящих облаков; и когда Бог просыпается, он исчезает, как и перед полуднем, очищающим небеса. Все существующие вещи находятся в состоянии постоянного течения и изменения. Облачный столб похож на бастионы и башни, но это туман, а не гранит, и ветер каждое мгновение сметает их очертания, пока призрачная крепость не превратится в красные руины на наших глазах. Самый крошечный ручей выедает свою маленькую долину и огибает гальку в своем расширяющемся ложе, дождь смывает почву, а мороз трескает скалы наверху. Так тихо и в то же время мощно действует закон перемен, что медитативному глазу твердая земля кажется почти расплавленной и текучей, а вечные горы дрожат, разлагаясь.
Хочешь ли ты обратить свой взор на то, чего нет?» Неужели мы будем такими глупцами, чтобы сосредоточить свои надежды и усилия на этом мимолетном порядке вещей, который не может доставить никакого удовольствия более продолжительного, чем он сам? Даже пока мы в нем, оно продолжается не за один раз, и мы находимся в нем совсем недолго! Затем наступает то, что в нашем тексте называется пробуждением Бога, и где же все это тогда? Исчез, как привидение под крик петуха. Почему! капля крови на вашем мозгу или крошка хлеба в горле, и для вас внешние небеса и земля исчезают в великой тишине, как неосязаемые тени, проносящиеся над каким-то одиноким склоном холма.
Слава нашего рождения и государства
Тени, а не материальные вещи;
Нет брони против судьбы,
Смерть налагает свою ледяную руку на королей».
Каким пробуждением для мирского человека будет это пробуждение Бога! Как когда голодный спит во сне, и вот, он ест, но просыпается, и душа его пуста». Он думал, что наелся досыта, был богат и безопасен, но в один момент его вырывают из всего этого, и он оказывается голодающим нищим в порядке вещей, для которого он не предусмотрел никаких средств. Когда он умрет, он ничего не унесет с собой». Позаботимся о том, чтобы мы ушли отсюда не в полной наготе, а одетые в эту бессмертную одежду и богатые тем имуществом, которое не может быть отнято у нас, которое есть у тех, кто жил на земле как наследники Божии и сонаследники. с Христом. Давайте проникнем в фундамент дома нашей жизни под зыбучими песками времени до Скалы Веков и построим там.
IV. Наконец, смерть для некоторых людей является уничтожением тщеславия ради раскрытия великой реальности.
Когда я проснусь, я буду удовлетворен Твоим подобием».
«Подобие» — это собственно форма», и это то же самое слово, которое используется по отношению к Моисею, который увидел подобие Господа». Если в этих словах есть, что наиболее вероятно, намек на это древнее видение, то подобие — это не то соответствие божественному характеру, обладание которым является целью наших надежд, но созерцание Его самопроявления. . На такое толкование указывает и параллелизм стиха.
Если так, то мы имеем здесь благословенную уверенность в том, что, когда вся необоснованная ткань мечты о жизни исчезнет из наших открывшихся глаз, мы увидим лик нашего вечно любящего Бога. Здесь отвлекающий круговорот земных вещей затмевает Его даже от самых благочестивых душ, а Его собственные могучие дела, открывающиеся, также скрывают. В них сокрытие и проявление Его силы. Но там завеса, которая скрывала совершенное подобие и давала лишь смутные намеки сквозь свои тяжелые покровы на очертания бессмертной красоты, лежавшей под ней, падет. Мы больше не будем обмануты тенями, мы будем обладать истинной сущностью; больше не ослепленные зрелищами, мы увидим реальность.
И увидев Бога, мы будем удовлетворены. При всех меньших радостях глаз не удовлетворяется видением, но одного взгляда на Него будет достаточно. Достаточно для ума и сердца, утомленных и сбитых с толку частичным знанием и несовершенной любовью; достаточно для нетерпеливых желаний, которые жаждут после всех сквозняков из других потоков; достаточно воли, раздражающейся против низших лордов и все же жаждущей авторитарного контроля; достаточно для всего моего существа - чтобы увидеть Бога. Здесь мы можем отдохнуть после всех скитаний и сказать: я больше не путешествую; здесь я буду жить вечно — я буду удовлетворен».
И не могут ли эти смутные надежды внушить и нам некоторое предчувствие полной христианской истины ассимиляции, зависящей от видения, и видения, взаимно зависящего от подобия? Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его таким, какой Он есть», — слова, достигающие такой высоты, которую Давид лишь частично различил сквозь туман. Он знал лишь то, что ему следует в каком-то трансцендентном смысле созерцать проявленного Бога; и тем более, что ему надлежит с праведностью смотреть на это лицо. Условием созерцания Святого была святость. Мы знаем, что условие святости – это доверие Господу. И по мере того, как мы подсчитываем богатое сокровище наших бессмертных надежд, наша вера становится смелой и не останавливается даже перед высокой уверенностью в Боге вне нас, познаваемой непосредственно и адекватно, но поднимается к более высокой уверенности в Боге внутри нас, заполняя нашу тьму. Своим великим светом и превращая нас в совершенные копии Своего образа, Своего единородного Сына. Я насытюсь, когда проснусь, по подобию Твоему», — восклицает пророк-псалмопевец. Ученику достаточно того, чтобы он был своим учителем», — отвечает христианская надежда.
Братья! Следите, чтобы процесс рассеивания суетных зрелищ земных начался своевременно в ваших душах. Либо это должно быть сделано Верой, чей жезл расколдовывает их в их родное ничто, и тогда это благословляется; или это должна сделать смерть, чья булава повергнет их в прах, и тогда это чистая, безвозвратная утрата и горе. Отвернись, или, вернее, прогляни сквозь то, что видимо Царю вечным, невидимым. Пусть ваши сердца ищут Христа, а ваши души прилепятся к Нему. Тогда смерть не отнимет у тебя ничего, что ты хотел бы сохранить, но принесет тебе истинную радость. Оно лишь растопчет вдребезги купол из разноцветного стекла, «окрашивающий белое сияние вечности». Спокойно ожидая этого высочайшего часа, ты сможешь сказать: «Я лягу с миром и усну, ибо Ты, Господи, только даешь мне жить в безопасности». Оглядываясь назад на это извне и задаваясь вопросом, насколько кратким оно было и насколько близко оно приблизило вас к Тому, кого вы любите, ваши теперь бессмертные губы, тронутые восходящим Солнцем небесного утра, с благодарностью воскликнут: Когда я проснусь, Я все еще с Тобой».
ПСАЛОМ XIX. 12 — СЕКРЕТНЫЕ НЕИСПРАВНОСТИ
Кто сможет понять его ошибки? очисти меня от тайных пороков». --ПСАЛОМ XIX. 12.
Созерцание совершенного закона, просвещающего очи», — повергает псалмопевца на колени. Он ужасается своим собственным недостаткам и чувствует, что, помимо всех тех, о которых он знает, есть область, еще не освещенная этим законом, где гнездятся и размножаются злые существа.
Еврейский ритуал проводил широкое различие между непреднамеренными – непреднамеренными или невежественными – и преднамеренными грехами; обеспечивая искупление первого, а не второго. Слово «ошибки» в моем тексте тесно связано с тем, что в левитской системе обозначает первый класс преступлений; и связь между двумя пунктами текста, а также связь с последующим стихом ясно показывает, что тайные ошибки одного пункта по существу являются синонимами ошибок другого.
Следовательно, это не грехи, скрытые от людей, потому ли, что они были совершены тихо в углу и остаются незамеченными, или потому, что они были только в мысли, никогда не переходя в действие. Обе эти страницы темны в памяти каждого человека. Кто может открыться людям? кто может вынести вид обнаженной души? Но псалмопевец имеет в виду еще более торжественный факт: за пределами совести и сознания в каждом из нас есть зло. Возможно, нам будет полезно поразмыслить над его открытием о том, что у него есть неоткрытые грехи, и принять за свою молитву: «Очисти меня от тайных пороков».
I. Итак, я прошу вас вместе со мной кратко рассмотреть здесь тот торжественный факт, что в каждом человеке есть грехи, о которых делатель не подозревает.
С нашими характерами то же самое, что и с нашими лицами. Мало кто из нас знаком со своей внешностью, и большинство из нас, взглянув на свои портреты, испытали небольшой шок от удивления и были готовы сказать себе: «Ну что ж!» Я не знал, что я так выгляжу!» И большинство даже хороших людей почти так же чужды своей внутренней физиономии, как и своей внешней. Каждое утро они видят себя в зеркалах, хотя уходят и забывают, какие они были люди. Но они не видят свою истинную сущность ни в одном другом зеркале. Характерной чертой всякого зла является то, что оно обладает странной способностью обманывать человека относительно своего истинного характера; подобно каракатице, которая выбрасывает облако чернил и ускользает во тьму и грязь. Чем больше человек ошибается, тем меньше он об этом знает. Совесть громче всего, когда она меньше всего нужна, и тише всего, когда она больше всего нужна.
Кроме того, значительная часть жизни каждого человека носит механический, инстинктивный и практически непроизвольный характер. Привычки, эмоции и мимолетные импульсы очень редко приходят в сознание людей, и огромная часть жизни каждого человека совершается с минимумом внимания и так же мало запоминается, как и наблюдается.
Кроме того, совесть хочет воспитания. Вы видите это в большом масштабе, например, в истории медленного прогресса, которого достиг христианский принцип в закваске мирского мышления. Потребовалось восемнадцать столетий, чтобы научить Церковь тому, что рабство — это нехристианство. Церковь еще не усвоила, что война — это нехристианство, и только начинает догадываться, что, возможно, христианский принцип может что-то сказать в социальных вопросах и в определении, например, отношений капитала и труда, богатства. и бедность. Та же самая медлительность постижения и постепенного роста в воспитании совести и в восприятии применения христианских принципов к долгу относится и к личности, и к Церкви.
Кроме того, мы все предвзяты в свою пользу, и то, что, когда это говорит другой человек, является чистым богохульством, мы думаем, когда говорим это, всего лишь холерическое слово. У нас есть красивые названия для наших собственных пороков и уродливые названия для тех же самых пороков у других людей. Давид вспыхнет великодушным и искренним негодованием по поводу человека, который украл у бедняка овцу, но у него нет и тени мысли, что он сам делал то же самое. И поэтому мы подкупаем нашу совесть и пренебрегаем ею, а их нужно воспитывать.
Таким образом, под каждой жизнью лежит огромная темная область привычек, импульсов и мимолетных эмоций, в которую человеку крайне редко можно зайти со свечой в руке, чтобы увидеть, на что она похожа.
Но я могу представить человека, говорящего: «Ну, если я не знаю, что поступаю неправильно, как это может быть грехом?» В ответ на это я бы сказал следующее, слава богу! незнание уменьшает преступность, но незнание не меняет природы деяния. Возьмите простую иллюстрацию. Вот человек, который, сам того не сознавая, позволяет мирскому процветанию подтачивать его христианский характер. Он не знает, что великий поток его жизни был как бы обращен в сторону этим шлюзом и взят в движение колеса его мельницы, и что по руслу реки течет лишь жалкий ручеек. Разве он менее виновен оттого, что не знает? Разве он не тем более, что он мог бы и знал бы, если бы думал и чувствовал правильно? Или вот еще один человек, который имеет привычку позволять своему характеру брать над собой верх. Он называет это суровой приверженностью принципам или праведным негодованием; и он считает, что с ним очень плохо обращаются, когда другие люди так часто приводят его в ярость. Другие люди знают, и он мог бы знать, если бы был честен с самим собой, что, несмотря на все его прекрасные имена, это не что иное, как страсть. Станет ли он менее виноватым из-за своего невежества? Совершенно очевидно, что, хотя невежество, если оно абсолютно и неизбежно, действительно уменьшает преступность до точки исчезновения, незнание наших собственных ошибок, которое проявляет большинство из нас, не является ни абсолютным, ни неизбежным; и поэтому, хотя бы это и было, слава богу! уменьшить, но не уничтожить нашей вины. Она вытирает уста свои и говорит: «Я не сделала никакого зла». Итак, была ли она целомудренна и чиста? В наших сердцах под камнями скрывается множество паразитов, и они тем не менее ядовиты, потому что живут и размножаются в темноте. Я ничего не знаю против себя, но этим не оправдываюсь. А судит меня Господь».
II. Теперь, во-вторых, позвольте мне попросить вас обратить внимание на особую опасность этих скрытых недостатков.
Как при болезни на розовом дереве, маленькие зеленые существа прячутся на нижней стороне листьев и во всех складках почек и, будучи невидимыми, размножаются с пугающей быстротой. Сам факт наличия недостатков в нашем характере, которые видят все, кроме нас самих, гарантирует, что они будут бесконтрольно расти и поэтому окажутся ужасно опасными. Маленькие вещи жизни — это великие вещи жизни. Ибо характер человека складывается из них и из их результатов, воздействующих на него самого. Бокал воды с одной каплей грязи в нем, возможно, не будет сильно затемнен, но если вы превратите его в озеро, вы получите мутные волны, которые не отражают неба и не показывают сияющих звезд.
Эти тайные недостатки подобны грибку, выросшему в винной бочке, о присутствии которого никто не подозревал. Он высасывает всю щедрую выпивку, чтобы накормить свою собственную грязь, а когда посохи сломаны, вина не остается, только гнилая наросль. У многих христианских мужчин и женщин вся христианская жизнь была остановлена и практически уничтожена неожиданным влиянием тайного греха. Я не думаю, что будет преувеличением сказать, что на одного человека, потерпевшего кораблекрушение в своей вере и потерявшего покой из-за какого-то грубого проступка, приходится двадцать тех, кто попал в такое же состояние из-за множества мелких те. Тот, кто презирает малое, мало-помалу падет»; и хотя дела, которые порицают Десять Заповедей, обрекают на христианский характер, еще более опасными, поскольку невидимы и им позволено расти без сдерживания и ограничения, являются эти неосознанные грехи. Счастлив тот, кто не осуждает себя в том, что допускает».
III. Обратите внимание на дисциплину или практические вопросы, к которым должны привести такие соображения.
Для начала им следует побороть наше самодовольство, если оно у нас есть, и заставить нас почувствовать, что в конце концов наши характеры очень плохи. Если нас хвалят люди, постараемся вспомнить то, о чем нам тоже будет полезно помнить, когда мы будем испытывать искушение хвалить самих себя, — о преисподней тьмы, которую каждый из нас носит в себе.
Далее позвольте мне обратить ваше внимание на два практических момента. Весь этот набор созерцаний должен заставить нас практиковать очень строгий и тщательный самоанализ. Всегда будет многое, что ускользнет от нашего наблюдения - мы постепенно будем узнавать об этом все больше и больше - но не может быть оправдания тому, что, я боюсь, является ужасно распространенной характеристикой исповедующего христианство в наши дни - почти полное отсутствие внимательного изучения своего характера и поведения. Я очень хорошо знаю, что человеку нехорошо постоянно копаться в своих чувствах и эмоциях. Я также знаю, что в прошлом поколении было слишком много самоанализа вместо того, чтобы смотреть на небеса и забывать себя. Я не считаю, что самоисследование, направленное на открытие оснований верить в искренность собственной веры, — дело хорошее. Но я верю, что без практики тщательного взвешивания себя будет очень мало роста во всем, что благородно и хорошо.
Древние греки проповедовали: «Познай самого себя». Это было высокое повеление, и очень часто очень тщеславное. Лучший способ узнать, кто он, — это проанализировать то, что он делает. Если вы пропустите свое поведение через сито, вы придете к довольно хорошему пониманию своего характера. Тот, кто не имеет власти над своим собственным духом, подобен городу разрушенному, без стен», в который могут беспрепятственно прыгнуть все враги и из которого может пройти все, что пожелает. Поставьте стражу у ворот и следите за собой со всей тщательностью.
Затем, опять же, я бы сказал, что мы должны попытаться уменьшить, насколько это возможно, просто инстинктивную, привычную и механическую часть нашей жизни и поставить, насколько это возможно, каждое действие под сознательную власть принципа. Чем меньше мы живем импульсивно и чем больше мы живем разумным размышлением, тем лучше для нас. Чем больше мы сможем приобрести привычки на стороне добра, тем лучше; но чем более мы порвем наши привычки и сделаем каждое отдельное действие результатом особого волеизъявления духа, руководимого разумом и совестью, тем лучше для всех нас.
Затем, опять же, я бы сказал, займитесь воспитанием своей совести. Им это нужно. Один из самых надежных способов сделать совесть более чувствительной — всегда советоваться с ней и всегда подчиняться ей. Если вы пренебрегаете им и позволяете ему пророчествовать ветру, он вскоре перестанет говорить. Ирод не мог получить ни слова от Христа, когда задавал Ему много вопросов, потому что в течение многих лет он не хотел слышать Его голос. И совесть, как и Господь совести, умолкнет после того, как люди пренебрегут ее речью. Можно вытащить трещотку из колокола на скале, и тогда, хотя волны и будут бить, звука не будет, и судно понесется прямо к поджидающим его черным зубам. Воспитывайте свою совесть, подчиняясь ей и привыкая все приводить к ее планке.
И, кроме того, постоянно сравнивайте себя со своим образцом. Поступайте так, как это делают студенты-художники в галерее: возьмите свою плохую мазню прямо перед шедевром и просматривайте ее линию за линией, оттенок за оттенком. Приблизьтесь к Иисусу Христу, чтобы вы могли узнать от Него свой долг, и вы узнаете многие тайные грехи.
И, наконец, попросим Бога очистить нас.
Мой текст, переведенный в Пересмотренной Версии, говорит: «Очисти меня от тайных ошибок». И в этом слове присутствует, если не исключительно, то по крайней мере преимущественно идея судебного оправдания, так что мысль первой части этого стиха, по-видимому, заключается скорее в признании невиновным или прощении, чем в избавлении от наказания. от силы. Но то и другое, без сомнения, включено в идею, так как и то, и другое, по сути, исходит из одного и того же источника и в ответ на один и тот же крик.
И поэтому мы можем быть уверены, что хотя наш глаз и не опускается в темные глубины, но смотрит Божий глаз, и что куда Он смотрит, Он ищет прощения, если мы придем к Нему через Иисуса Христа, Господа нашего.
Он избавит нас от власти этих тайных пороков, дав нам того Божественного Духа, который есть свеча Господня, чтобы исследовать нас, и обличить в наших грехах, и вытащить наше зло на свет; и давая нам помощь, без которой мы никогда не сможем победить. Единственный способ освободиться от власти наших бессознательных пороков — это увеличить глубину, близость и постоянство нашего общения с Иисусом Христом; и тогда они отпадут от нас. Комары и малярия, одна невидимая в своей ничтожности, а другая, чума, ходящая во тьме, преследуют болота. Поднимитесь на вершину холма, и ни одного из них не найдете. Итак, если мы будем жить все больше и больше на высоких уровнях, в общении с нашим Учителем, то будет все меньше и меньше этих неосознанных грехов, гудящих, жалящих и отравляющих нашу жизнь, и все больше и больше Его благодать будет побеждать и очищать.
Все они когда-нибудь проявятся. Придет время, когда Он выведет на свет скрытое, тьму и намерения сердец человеческих. Обе руки судьи ждут сюрпризы. Некоторые правые изумленно скажут: «Господи, когда мы видели Тебя?» а некоторые слева, пораженные смятением и удивлением, скажут: «Господи, Господи, разве мы не пророчествовали во имя Твое?» Придем к Нему с молитвой: Испытай меня, Боже! и испытай меня; и посмотри, нет ли во мне какого-нибудь лукавого пути; и веди меня на путь вечный».
ПСАЛОМ XIX. 13 — ОТКРЫТЫЕ ГРЕХИ
Удержи раба Твоего и от самонадеянных грехов; пусть они не властвуют надо мной: тогда буду я прав и невиновен буду в великом согрешении» (ПСАЛОМ XIX). 13.
Другой псалмопевец обещает человеку, живущему в тайном месте Всевышнего, «что он не убоится ни ужаса ночного, ни стрелы, летящей днем, ни моровой язвы, ходящей в полдень», но наступит на льва и гадюку». Эти обетования делят опасности, которые нас окружают, на те же два класса, что и наш Псалмопевец: одна тайна; другой ощутимый и открытый. Первые, которые, как я объяснял в своей последней проповеди, представляют собой грехи, скрытые не от других, а от того, кто их делает, справедливо можно сравнить с чумой, преследующей убивающего во тьме, или с крадущейся скользящей змеей, которая поражает и отравляет прежде, чем босая нога осознает это. Другой похож на опустошение, опустошающее в полдень», или на льва с его ревом и прыжком, когда, выйдя из своего укрытия, он бросается на добычу.
Наш настоящий текст посвящен последнему из этих двух классов. Самонадеянные грехи, возможно, не передают обычному читателю всего значения этой фразы, поскольку ее можно использовать для определения одного класса грехов, а именно гордыни или дерзости. На самом деле имеется в виду полная противоположность тайным грехам — всем видам зла, которые, каковы бы ни были их мотивы и другие качества, имеют то общее, что делатель, когда он их совершает, знает, что они неправильны.
Псалмопевец дает еще один взгляд на ужасные возможности, которые открываются даже перед слугой Божьим, и в нашем тексте мы видим эти три вещи: обнаруженную опасность, искомую помощь и лелеемую смелую надежду.
I. Обратите внимание на первую из них, на страшную и осознанную опасность — самонадеянные грехи, которые могут «овладеть» нами и в конце концов привести нас к великому согрешению.
Слово, переведенное как «самонадеянный», буквально означает то, что кипит или пузырится; и он очень живописно представляет нам движение горячих желаний - возбуждение возбужденных порывов или наклонностей, которые толкают людей к греху вопреки их совести. Следует также отметить, что молитва моего текста, с исключительным пафосом и смиренным самосознанием, является молитвой раба Твоего, который знает себя как слугу и, следовательно, знает, что эти вопиющие проступки, совершенные в зубы совести и сознания, все это несовместимо с его положением и его профессией, но тем не менее для него вполне возможно.
Старый средневековый мистик однажды сказал: «Нет ничего слабее, чем обнаженный дьявол». Было бы это правдой! Ибо есть одна вещь, которая слабее обнаруженного дьявола, — это мое собственное сердце. Ибо все мы знаем, что иногда, с открытыми глазами и с самым безошибочным сознанием того, что то, что мы делаем, было неправильно, мы стиснули зубы и сделали это, христиане, хотя мы можем выдавать себя за себя и на самом деле можем быть таковыми. Любое такое поведение несовместимо с христианством; но мы не должны поэтому говорить, что оно несовместимо с христианством. Слава Богу! это совсем другое дело. Но пока у нас с тобой есть две вещи, а именно. сильные и горячие желания, а также слабая и вялая воля - до тех пор, пока мы в этом мире, полном горючих веществ, не будем лишены возможности ужасного пожара, зажженного какими-то дьявольскими искрами. Здесь лежит множество сухих палочек, которые можно положить под котел наших сердец, чтобы они закипели и закипели! И у нас есть, увы! но слабая воля, которая не всегда держит бразды правления в своих руках, как должно, и не принуждает эти низшие части нашей природы к должному подчинению. Огонь — хороший слуга, но плохой хозяин; и мы все слишком склонны позволить ему стать хозяином, и тогда весь ход природы «поджигается пыткой». Слуга Божий все же может с открытыми глазами и упрямым пренебрежением к своему лучшему «я» и ко всем его увещеваниям впасть прямо в самонадеянный грех».
Здесь псалмопевец делает еще один шаг. Он сжимается и содрогается вглядывается в возможную глубину и видит, спускаясь в пропасть, лестницу с тремя ступенями на ней. Самый верхний из них — это умышленное, сознательное преступление. Но это не самая низкая стадия; есть еще один шаг. Самонадеянный грех имеет тенденцию становиться деспотическим грехом. Пусть они не властвуют надо мной». Человек может однажды совершить очень плохой поступок и так сильно испугаться и так остро осознать катастрофические последствия, что никогда больше не приблизится к нему. Блудный сын, можете быть уверены, не будет торопиться больше испытывать свиное корыто, и далекую страну, и лохмотья, и лихорадку, и голод. Давид получил урок, который он никогда не забывал в отношении Вирсавии. Горький плод его греха рос всю жизнь, и ему приходилось его есть, и это сохраняло его правоту. Они говорят нам, что сломанные кости в месте перелома прочнее, чем были раньше. И вполне возможно, что грех человека – если я могу использовать парадокс, который вы не поймете неправильно – стать инструментом его спасения.
Но есть и другая возможность, столь же вероятная и очень часто повторяющаяся, а именно то, что болезнь, как и некоторые другие болезненные состояния человеческого организма, оставляет тенденцию к рецидивам. Точечная дыра в дамбе за десять минут превратится в дыру размером с церковную дверь из-за давления наводнения за ней. И поэтому каждое действие, которое мы совершаем вопреки нашему положению как исповедующих христиан, и перед лицом протестов (все безрезультатных) той совести, которая является всего лишь голосом и не имеет власти навязать свои веления, будет иметь тенденцию повторяться однажды. и опять. Отдельные действия с ужасающей быстротой становятся привычками. Как отдельные газовые струи из множества мельчайших отверстий сливаются в сплошное световое кольцо, так и дела становятся привычками и получают власть над нами. Он продал себя, чтобы творить зло». Он сделал себя рабом беззакония. Ужасно и прискорбно думать, что исповедующие христианство часто оказываются в таком положении, что из-за своих воспламененных страстей и ослабленной воли становятся слугами зла, которое они творят. Увы! сколько бы из нас, если бы мы были честны сами с собой, сказали бы. Я плотской, продан греху».
Это не самая нижняя ступенька скользкой лестницы. Деспотический грех заканчивается полным уходом.
Слово, переведенное здесь совершенно правильно как «преступление» и усиленное сильным прилагательным «великое преступление», буквально означает бунт, бунт или какую-то подобную идею; и выражает, как окончательный результат сознательного проступка, продолжительного и увековеченного в привычке, полный отказ от верности небесам. Ни один человек не может служить двум господам». Вы — его слуги, которым вы подчиняетесь», кого бы вы ни называли своим господином. Псалмопевец чувствует, что конец потворствуемому злу полностью переходит в другой лагерь. Думаю, каждому из нас известны примеры такого рода. Люди моего положения, имеющие за плечами долгую жизнь служения, естественно, могут вспомнить множество таких случаев. И это вкратце история самоубийства христианина. Первый тайный грех, о котором не подозревали, потому что совесть оцепенела; затем открытый грех, известный как таковой, но тем не менее совершенный; затем господствующий грех с ослабленной волей и силой сопротивления; затем отказ от всякого притворства или исповедания религии. Лестница спускается в яму, но не на дно ямы. А человек, спускающийся по ней, после того, как достиг нижней ступеньки, испытывает нисходящий импульс и падает — Куда? Первый шаг вниз – это вмешательство в совесть. Делать что-либо, даже незначительное, против этого голоса небезопасно и неразумно. Все остальное будет потом, если Бог не удержит, — сначала травинка, потом колос, потом полное зерно в колосе», а потом горький урожай ядовитого зерна.
II. Итак, во-вторых, обратите внимание на запрошенную помощь.
Псалмопевец подобен человеку, стоящему на краю какой-то пропасти, заглядывающему через край в бездну и чувствующему, как у него начинает кружиться голова. Он хватается за сильную, твердую руку своего проводника, зная, что, если его не удержать, он уйдет. Удержи раба Твоего от самонадеянных грехов».
Итак, первый урок, который мы должны усвоить, — это лелеять скромное осознание нашей собственной склонности к легкомысленности и головокружению. Блажен человек, который всегда боится». В этом страхе нет ничего трусливого. Это ни в коей мере не уменьшит жизнерадостность и смелость нашей работы. Это не заставит нас уклониться от долга, потому что в нем есть искушение, но заставит нас идти на все обстоятельства, понимая, что без этой божественной помощи мы не можем устоять, а с ней мы не можем упасть. Поддержи меня, и я буду в безопасности». Тот же Петр, который сказал: «Хотя все оставят Тебя, но не я», был мудрее и храбрее, когда в более поздние дни, наученный прежней самонадеянностью, сказал: «Проводи время твоего пребывания здесь в страхе».
Позвольте мне также напомнить вам, что нам следует дорожить характером уверенной веры в реальность божественной поддержки. Молитва моего текста не имеет никакого смысла, если только действительное сверхъестественное общение Небесного Святого Духа, вдохнутого в человеческие сердца, не будет простой истиной. Поддержи меня, «Удержи меня» означает, если это что-нибудь значит, «Дай мне в моем сердце силу более могущественную, чем моя собственная, которая обуздает всю эту мою злую природу и приведет ее в соответствие с Твоей святой волей». .'
Как можно осуществлять это сдерживающее влияние? Есть много способов, которыми Бог в Своем провидении может исполнить молитву. Но путь, превосходящий все другие, лежит в реальном воздействии на сердце, волю и желания божественного Духа, который использует в качестве Своего оружия Слово Божие, открытое небесами и в Священном Писании. Меч Духа — это Слово Божье», и ответ Бога на молитву моего текста — это дар каждому человеку, который ищет его, той внутренней Силы, которая поддерживает и сдерживает.
Это сдержит наши страсти. Температура пузырьковой воды снижается, и она перестает пузыриться, когда к ней добавляют холод. Когда Дух Божий входит в сердце человека, это притупляет его стремление к земле и запретным путям. Он принесет благословенные высшие объекты для всех своих привязанностей. Тот, кто питался скрытой манной, вряд ли будет жаждать лука-порея и лука, какими бы сильными ни были их запах и острый вкус, которые росли в нильском иле в Египте. У того, кто вкусил высшей сладости Божией, желания сердца после низших наслаждений странным образом приглушаются и охлаждаются. Приблизьтесь к Богу и откройте свои сердца для входа этого божественного Духа, и тогда не покажется глупым освободить свои руки от мусора, который они несут, чтобы схватить драгоценности, которые Он дает. Кусочек железного лома, намагниченный, поворачивается к полюсу. Мое сердце, тронутое Духом Божьим, обитающим во мне, обратится к Нему, и я не найду сладости в других соблазнительных деликатесах, которые может предложить земля. Удержи раба Твоего от, «лишив его вкуса к самонадеянным грехам».
Этот Дух укрепит нашу волю. Ибо когда Бог входит в сердце, Он восстанавливает должное подчинение, разрушенное грехом до разлада и анархии. Он спешивает слугу, едущего верхом на коне, и везущего лошадь к чёрту, по пословице, и отдаёт поводья в нужные руки. Итак, если дар Духа Божьего, действующий через Слово Божие, а также принципы и мотивы, раскрытые и отсюда выводимые, являются великим средством, с помощью которого мы должны удержаться от открытого и сознательного нарушения, из этого очень ясно следует: что наша задача двоякая. Одна часть этого заключается в том, чтобы мы культивировали тот дух смиренной зависимости, застенчивой слабости, торжествующей уверенности, который выльется в постоянную молитву об ограничении Божьем. Когда мы вступаем в задачи, которые могут быть опасными, и в области искушений, которые не могут не быть таковыми, хотя они и являются долгом, у нас всегда должно быть желание в наших сердцах и на наших устах, чтобы Бог удержал нас от и в зло.
Другая часть нашего долга состоит в том, чтобы сделать делом совести и тщательного культивирования честно и добросовестно использовать власть, которая была дарована нам в ответ на наши желания. Все вы, мужчины и женщины-христиане, имеете доступ к абсолютной безопасности от любого нарушения; и причина лежит исключительно в ваших собственных дверях в каждом случае неудачи, недостатка или нарушения, ибо в каждый момент у вас была открыта возможность пожать руку, которая поддерживает вас, и в каждый момент, если вы терпели неудачу, это было потому, что твои неосторожные пальцы ослабили хватку.
III. Наконец, обратите внимание на смелую надежду, которую лелеют здесь.
Тогда я буду прав и буду невиновен в великом согрешении». Таков результат божественного ответа на оба прошения, которые занимали нас в этих двух последовательных проповедях. С первым из них оно связано повторением того же слова, которое в первом прошении было переведено «чистый» — или, точнее, «ясный», — и в этом последнем предложении следует передать точно: «Я буду очиститься от великого преступления». И оно, очевидно, соединяется по смыслу с обоими этими прошениями, потому что, чтобы быть прямым и ясным, должно быть прежде всего божественное очищение, а затем божественное воздержание.
Итак, ничто иное, как абсолютное избавление от власти греха во всех его формах, не должно удовлетворять раба Божьего. Ничто иное, как это, не удовлетворяет Господина для слуги. Ничто иное не соответствует силе, которую Христос вкладывает в каждое сердце, верующее в Него. И ничто иное не должно быть нашей целью в нашей ежедневной борьбе со злом и возрастании в благодати. Ах! Я боюсь, что для огромного числа исповедующих христианство в этом поколении надежда и, тем более, стремление к чему-либо, приближающемуся к полному избавлению от греха, исчезли из их совести и их жизни. Цельтесь в звезды, брат! и если вы не попадете в них, ваша стрела пойдет выше, чем если бы она была выпущена по нижним уровням.
Заметим, что возможно неопределенное приближение к этому условию. На данном этапе моего выступления я не собираюсь обсуждать спорные вопросы, которые могут здесь возникнуть. Будет достаточно времени, чтобы обсудить с вами, сможете ли вы быть абсолютно свободными от греха в этом мире, когда вы будете гораздо свободнее от него, чем сейчас. В любом случае к идеалу можно приблизиться гораздо ближе, а идеал всегда должен быть совершенным. И я кладу это вам на сердце, дорогие друзья! что в вашем распоряжении, если вы христиане, есть возможности на пути подчинения воле Учителя и полное освобождение от всякой коррупции, о которых вы еще не мечтали, не говоря уже о применении к вашей жизни. Молю Бога, чтобы Он освятил тебя во всей полноте и чтобы все твое тело, душа и дух сохранились непорочными до грядущего».
Эта смелая надежда однажды осуществится; ибо ничто иное, как это, не исчерпает возможности работы Христа и не удовлетворит желания сердца Христа.
Евангелие ничего не знает о безнадежных изгоях. Для этого есть только один непростительный грех, а именно грех отказа от очищения Крови Христа и освящения Духа Христова. Кто бы ты ни был, кем бы ты ни был, вознесись на небеса с этой молитвой нашего текста и осознай, что в Господе на нее есть ответ, и ты не будешь просить напрасно. Если вы отдадите себя в Его руки и позволите Ему очистить и обуздать, Он даст вам новые силы, чтобы обнаружить змей в цветах, и новую решимость стряхнуть змей в огонь. Ибо нет ничего, чего бы Бог хотел и вполовину так сильно, как чтобы мы, Его странствующие дети, вернулись к Нему, и Он очистит нас от нечистоты свиного корыта и лохмотьев изгнания нашего и оденет нас в чистый виссон чистый. и белый.' Каждый из нас может быть безгрешным и невиновным. Мы можем быть такими только в одном смысле. Если мы посмотрим на небо и будем жить рядом с Ним, Он станет для нас мудростью Божией, посредством которой мы сможем обнаружить наши тайные грехи; праведность», посредством которой мы очистимся от вины; освящение», которое удержит нас от открытого преступления; и искупление», благодаря которому мы будем полностью избавлены от зла и предстанем безупречными перед лицом Его славы с великой радостью».
ПСАЛМ XXII. 26 — ПИРУЮЩАЯ ЖЕРТВЕННОСТЬ
Кроткие будут есть и насыщаться». (ПСАЛОМ XXII). 26.
Мясо мирной жертвы его в благодарение должно быть принесено в день приношения его». Таков был закон для Израиля. А обычай жертвенных пиров, который оно воплощает, был распространен во многих землях. Мой текст намекает на такой обычай; ибо псалмопевец только что говорил об исполнении своих обетов (то есть о жертвах, которые он поклялся во время скорби), и принять участие в них он приглашает кротких. Жертвенное платье — лишь прикрытие для высоких и духовных помыслов. Так или иначе певец этого псалма предвидит, что его переживания будут пищей и радостью широкого круга; и если мы заметим, что в этом контексте предполагается, что этот круг включает в себя весь мир, и что одним из результатов принятия этого жертвенного пира является то, что ваше сердце будет жить вечно», мы вполне можем сказать вместе с эфиопским евнухом: «О котором так говорит псалмопевец?» На этот вопрос отвечает первая часть псалма. Иисус Христос положил Свою руку на этот чудесный псалом опустошения, отчаяния и избавления, когда на Кресте Он воспринял его первые слова как выражение Своих тогдашних эмоций: Боже мой! Боже мой! Почему Ты оставил Меня?» Каковы бы ни были наши взгляды на его авторство и на связь между высказываниями псалмопевца и его собственным личным опытом, никто из тех, для кого этот голос, прозвучавший во тьме на Голгофе, является голосом Сына Божьего, не может колебаться в том, кто это, чьи горести и печали являются, таким образом, духовной пищей, дающей жизнь всему миру.
Вот с этой истинной точки зрения, с которой можно рассматривать весь этот чудесный псалом, я желаю теперь разобраться со словами моего текста.
I. Итак, во-первых, у нас есть всемирный жертвенный пир.
Еврейский ритуал, как и многие другие народы, как я уже отмечал, предусматривал праздничную трапезу, следующую за жертвоприношением и состоящую из материала жертвоприношения. Поколение, которое изучает сравнительную мифологию и не жалеет усилий, чтобы понять смысл, лежащий в основе варварского поклонения самых грубых народов, должно быть заинтересовано в вопросе об идеях, которые сформировались и были выражены в этом тщательно продуманном еврейском ритуале. В данном случае значение достаточно ясно. То, что, с одной стороны, является мирной жертвой, примиряющей с небом, с другой стороны, есть питание и радость принимающих ее сердец. Таким образом, работа Иисуса Христа имеет две различные фазы применения, в зависимости от того, как мы думаем о ней, как о предложенной небу или присвоенной людьми. В одном случае это наш мир; в другом — это наша пища и наша жизнь. Если мы взглянем на дивную картину страдания и опустошения в предыдущей части этого псалма, в которой звучит самая глубина того и другого, мы поймем более трогательно, чем питаются христианские сердца. Опустошение, о котором говорилось в «Почему ты оставил Меня?» сознание отвержения и упрека, насмешки и презрения, которое вопило: Все, кто видит Меня, смеются надо мной, чтобы презирать; они выстреливают губу; они качают головой, говоря: «Он надеялся на Господа, что Он избавит Его; пусть Он избавит Его, ибо Он радуется Ему»; физические страдания, которые представляют собой саму картину распятия, так что все это больше похоже на историю, чем на пророчество, во Всех Моих костях вывихнуты суставы; Сила моя высохла, как черепок; и язык Мой прилип к челюстям Моим; действительный переход во тьму могилы, выраженную в словах: «Ты ввёл Меня в прах смертный»; и даже малейшее соответствие, столь необъяснимое при любой гипотезе, за исключением того, что это прямое пророчество, которое находится в «Они разделяют Мои одежды среди них и бросают жребий о Моем одеянии» - это те яства, не без горьких трав, которые лежит на столе, который накрывает для нас Христос. Они являются частью жертвы, которая примиряет с небом. Предложенные Ему, они примиряют нас. Они являются частями и элементами пищи нашего духа. Присвоенные и принятые нами, они составляют нашу силу и нашу жизнь.
Братья! мало пищи, мало побуждения, мало сил для послушания, мало радости и душевного покоя, которые можно получить от Христа, который не является Жертвой. Если бы мы хотели знать, насколько Он может быть для нас источником питания нашей лучшей жизни и источником нашей чистейшей и постоянной радости, мы должны, прежде всего, смотреть на Него как на Жертву за грехи мира и затем как сама Жизнь и Хлеб наших душ. Христос, питающий мир, — это Христос, умерший за мир.
Поэтому Сам наш Господь в одной великой и глубокой беседе изложил не только то, что Он есть Хлеб Божий, сошедший с небес», но и то, что Его плоть и Его кровь таковы, и что разделение между ними двумя в беседе, как и в поминальном обряде, указывает на то, что наступило насильственное отделение смерти и что тем самым Он становится жизнью человечества.
Таким образом, мой текст и вся серия ветхозаветных представлений, в которых благословения Царства представлены как праздник, и притчи Нового Завета, в которых содержится подобное изображение, все сходятся воедино и получают свое глубочайшее значение. Это означает, что одна центральная мысль заключается в том, что мирная жертва для мира — это пища мира.
Таким образом, мы видим связь между этими великими духовными идеями и центральным актом христианского богослужения. Вечеря Господня просто действием говорит то, что мой текст говорит словами. Я не знаю разницы между обрядом и притчей, кроме того, что одна обращена к глазу, а другая к уху. Обряд представляет собой разыгранную притчу; притча – устный обряд. И когда Иисус Христос в великой беседе, о которой я упомянул, подробно останавливается на вкушении Его плоти и питии Его крови как условии духовной жизни, Он имеет в виду не Вечерю Господню, а беседа и обряд относятся к одной и той же духовной истине. Один — символ; другой — поговорка; и символ, и высказывание означают одно и то же. Высказывание относится не к символу, а к тому, к чему относится этот символ. Мне кажется, что одной из величайших опасностей, которые сейчас угрожают евангелическому христианству, является странное и почти необъяснимое возрождение сакраментарианства в этом поколении, чему способствуют, пусть неохотно и бессознательно, те христианские общины, которые говорят, что в христианстве есть нечто большее, чем просто памятные символы. хлеб и вино трапезы Господней. Если вы однажды признаете это, то, по моему скромному мнению, вам покажется, что вы открываете дверь для целого потока зол, которые, как заявляет история Церкви, пришли с сакраментарской гипотезой. И мы должны, как я полагаю, исходить из простых и понятных мыслей: крещение — это декларативный символ, и ничего больше; Вечеря Господня есть памятный символ, и не более того; за исключением того, что оба являются актами послушания повелевающему Господу. Когда мы стоим там, мы можем противостоять всем священническим суевериям и сказать: «Я знаю Иисуса; и Пола я знаю; но кто вы? Кроткие будут есть и насыщаться», а пища мира — страдающий Мессия.
Но что же сказать о поступке, выраженном в тексте? Кроткие будут есть». В этой проповеди я не желаю подробно останавливаться на мысли о процессе, посредством которого эта мирская пища становится нашей. Но есть два момента, которые, возможно, можно рассматривать как различные аспекты одного, о которых мне хотелось бы сказать всего пару предложений. Конечно, перевод «вкушения» моего текста в духовную реальность заключается просто в том, что мы принимаем пищу нашего духа актом веры в Господа. Но пока это так, позвольте мне в одном предложении подчеркнуть мысль о том, что личное присвоение и превращение мировой пищи в мою собственную, посредством моего собственного индивидуального действия, являются тем условием, при котором только я и получаю от этого какое-либо благо. Можно умереть от голода у дверей зернохранилища. Можно иметь стол, накрытый всем необходимым, и все же стиснуть зубы и сомкнуть губы, и не получить ни сил, ни радости от обильной еды. «Есть» означает, по крайней мере, соединяться с самим собой, брать в свои губы, пережевывать собственными зубами, проглатывать собственными действиями и, таким образом, становиться частью моего физического тела. И именно это мы должны делать с Иисусом Христом, иначе Он для нас никто. Есть'; претендуйте на свою роль во всеобщем благословении; смотрите, чтобы оно стало вашим, если вы сами вберете его в самую глубину своего сердца. И тогда, и только тогда, оно станет вашей едой.
И как нам это делать, если изо дня в день, из недели в неделю, из года в год у некоторых из нас почти нет мысли, обращенной к Нему; едва ли желание приближается к Нему; ни одного мгновения спокойного размышления об этих великих истинах. Нам нужно размышлять, нам нужно медитировать; мы должны прилагать сознательные и частые усилия, чтобы донести прежде всего до ума, а затем до сердца и всей чувствительной, эмоциональной и произвольной природы великие истины, на которых покоится наше спасение. В той мере, в какой мы это делаем, мы получаем от них пользу; поскольку мы не можем этого сделать, мы можем называть себя христианами, и следить за религиозными обрядами, и быть членами церквей, и усердными в добрых делах, и во всем остальном, но ничего не переходит от Него к нам, и мы умираем от голода, даже когда называем себя гостями за Его столом.
Ой! Средняя христианская жизнь наших дней — странная вещь; очень, очень немногое из этого имеет ту глубину, которая приходит от спокойного общения с Иисусом Христом; и очень немногие из них имеют радостное сознание силы, которое приходит от привычного принятия в сердце благодати, которую Он приносит. Какая польза от всей вашей профессии, если она не приведет вас к этому? Если бы присяжные коронера судили многих из нас — а мы достаточно мертвы, чтобы это заслужить, — вердикт был бы такой: «Умер от голода». Кроткие будут есть», но как насчет тех, кто называет себя христианами, которые питают свои души чем угодно, чем угодно, а не Христом, которому, по их словам, они доверяют и которому служат?
II. А теперь, во-вторых, позвольте мне сказать несколько слов о богатых плодах этого праздника.
Кроткие будут удовлетворены». Удовлетворен!' Кто такой в мире? А если нет, то почему? Иисус Христос в фактах Своей смерти и воскресения – ибо Его воскресение, как и Его смерть, включены в псалом – приносит нам все, что могут потребовать наши обстоятельства, взаимоотношения и внутреннее состояние.
Подумайте о том, что делает эта смерть как жертва за грех мира. Это исправляет наше отношение к небесам. Оно открывает нам Бога бесконечной любви. Оно обеспечивает мотив, импульс и Образец для всей жизни. Оно отменяет смерть и дает простор для самых возвышенных и пышных надежд, которые только может лелеять человек. И, конечно же, этого достаточно, чтобы удовлетворить ищущий дух.
Но пойдите в другой конец и подумайте не о том, что делает для нас дело Христа, а о том, что нам нужно сделать для себя. Чем мы с вами хотим быть довольны? Просмотр каталога занял бы много времени; позвольте мне кратко остановиться на некоторых наиболее важных моментах. Мы хотим для интеллекта, который является царственной частью человека, хотя и не высшей, истины, которая надежна, всеобъемлюща и неисчерпаема; первый, чтобы обеспечить якорную стоянку; второй — встречать, регулировать и объединять все мысли и жизнь; и последнее, чтобы освободить место для бесконечных исследований и непрерывного прогресса. И в том факте, что Вечный Сын Вечного Отца принял на Себя человеческую природу, жил, умер, воскрес и царствует одесную Бога, я верю, что заключаются семена всякой истины, кроме чисто физической и материальной, которую люди нуждаться. Все есть; всякая правда о Боге, о человеке, о долге, о будущем, об обществе; все, в чем нуждается мир, заложено в зародыше этого великого Евангелия нашего спасения. Если человек примет ее за основу своих убеждений и руководство для своих мыслей, он обнаружит, что его понимание удовлетворено, потому что оно охватывает личную Истину, которая живет и находится с нами навсегда.
Наши сердца жаждут, какой бы несовершенной ни была их любовь, совершенной любви; а совершенная любовь означает любовь, не окрашенную никакой каплей эгоизма, неспособную к каким-либо изменениям или затмениям, всезнающую, всесострадательную, всемогущую. Мы получили опыт драгоценной любви, которая умирает. Мы знаем о любви, которая меняется, охладевает, неверно истолковывается, которая может иметь слезы, но не иметь рук. Мы знаем о любви, которая является лишь прекрасным названием для животных страстей и дважды проклята, проклиная и дающую, и берущую. Самые счастливые признаются, а одинокие с болью почувствуют, как все мы хотим для удовлетворения любви, которая не подведет, которая может помочь, которая выдерживает все и может все. Мы имеем это в Господе, и Крест — залог этого.
Совесть желает умиротворения, очищения, просвещения, направления, и все это мы получаем в благой вести о Том, Кто умер за нас и живет, чтобы быть нашим Господом. Воля нуждается в власти, а не в силе. И где есть власть, столь принуждающая в своей сладости и столь сладкая в своей принуждённости, как в тех шелковых узах, которые крепче железных оков? Надежда, воображение и все другие наши силы и слабости, наши дары и потребности удовлетворяются, когда они питаются Христом. Если мы питаемся чем-то еще, оно превращается в пепел, который ломает наши зубы и делает наше небо песчаным, и в нем нет никакой пищи. Мы будем вечно бродить с голодным сердцем, если не займем свое место на пиру единственной жертвы за мир во всем мире.
III. О гостях могу сказать только несколько слов.
Едят кроткие. Слово, переведенное как «кроткий», имеет более широкое и глубокое значение. «Мик» в нашем обычном языке относится главным образом к отношению людей друг к другу; но выражение здесь идет глубже. Оно означает одновременно «страдающий» и «смиренный»; правильное использование страдания заключается в том, чтобы склонить людей, а те, кто склоняется, являются теми, кто достоин прийти на небесный пир. Существует очень примечательный контраст между словами моего текста и теми, которые следуют через пару стихов после него. Кроткие будут есть и насыщаться», — говорится в тексте. И затем по пятам за ним следует: «Все тучные на земле будут есть». Иными словами, возвышенные и гордые должны опуститься до уровня низших и занять без разбора места за столом с бедными и голодающими, что, будучи переведено на простой английский язык, является именно этим - единственным, что Мешает человеку вкусить полноту питающей благодати Христовой самодостаточность и отсутствие чувства нужды. Алчущие и жаждущие праведности насытятся»; и приходящие, сознающие себя бедными и нуждающимися и смиренно соглашающиеся принять безвозмездный пир милосердия, — они, и только они, получают богатые пропитания.
Вы закрыты, потому что вы закрываете себя. Тот, кто не знает, что голоден, не слышит звонка к обеду. Те, кто чувствует муки голода и знает, что их собственные шкафы пусты, — это те, кто обратятся к столу, расставленному в пустыне, и найдут там пир из жирных вещей».
И так, дорогие друзья! когда Он призывает, не будем оправдываться, но лучше послушаем тот голос, который говорит нам: зачем вы тратите деньги ваши на то, что не есть хлеб, и труд свой на то, что не насыщает? . . . Приклоните ко Мне ухо ваше; услышь, и душа твоя оживет».

ПСАЛОМ XXIII. 1-6 — ЦАРЬ-ПАСТЫРЬ ИЗРАИЛЬСКИЙ
Господь — мой пастырь: не буду иметь нужды. 2. Он укладывает меня на зеленых пастбищах, Он ведет меня к спокойным водам. 3. Он восстанавливает душу мою: Он ведет меня на стези праведности ради имени Своего. 4. Да, хотя я пойду и долиною смертной тени, не убоюсь зла, ибо Ты со мною; Твой жезл и Твой посох — они утешают меня. 5. Ты приготовил предо мною трапезу в присутствии врагов моих: елеем помазал голову мою; чаша моя переполнена. 6. Доброта и милость будут сопровождать меня во все дни жизни моей, и я пребуду в доме Господнем вовек» (ПСАЛОМ XXII). 1-6.
Царь, который был мальчиком-пастушком и был взят из тихой овчарни, чтобы править Израилем, поет этот небольшой псалом Тому, Кто есть истинный Пастырь и Царь людей. Мы не знаем, в какой период жизни Давида оно было написано, но похоже, что это было произведение его последних лет. В этом есть полнота опыта и тон сдержанной, спокойной уверенности, говорящий о сердце, смягченном годами, и о вере, отрезвленной многими испытаниями. Молодой человек не стал бы писать так спокойно, а жизнь, которая только начиналась, не давала бы материала для такого отчета о Божьей опеке во всех меняющихся обстоятельствах.
Если тогда мы думаем о псалме как о произведении Давида в последние годы жизни, разве не прекрасно будет видеть, как старый царь с таким ярким и любящим воспоминанием оглядывается на занятия своего детства и снова вспоминает в своем дворце зеленые долины, тихие ручьи, темные долины, куда он водил свои стада в былые времена; как прекрасно видеть, как он проходит через все бурные годы войн и восстаний, преступлений и горя, которые лежали между ними, и находит во всем присутствие Божьего хранителя и милостивое руководство? Вера, которая оглядывается назад и говорит: «Все очень хорошо», не меньше, чем та, которая смотрит вперед и говорит: «Воистину, доброта и милость будут сопровождать меня во все дни жизни моей».
В псалме нет ничего трудного для понимания. Ход мыслей ясен и очевиден. Переживания, которые он подробно описывает, обычны, эмоции, которые он выражает, просты и знакомы. Слезы, которые высохли, страхи, которые рассеялись благодаря этой старой песне; любовь и благодарность, нашедшие в них свое лучшее выражение, доказывают ценность их простых слов. Оно живет в большинстве наших воспоминаний. Давайте попробуем оживить это в наших сердцах, поразмышляв над этим вместе немного сейчас.
Псалом распадается на две половины, в обеих изложена одна и та же общая мысль о Божьей охранительной заботе, хотя и под разными иллюстрациями и с некоторым разнообразием подробностей. Первая половина представляет Его пастырем, а нас — овцами на Его пастбище. Второй дает Его как Хозяина, а нас как гостей за Его столом и жителей Его дома.
Итак, сначала рассмотрим эту картину божественного Пастыря и Его руководства Своим стадом.
Он занимает первые четыре стиха псалма. В нем двойной ход мысли. Из воспоминаний о прошлом и опыта нынешней заботы Бога она возникает к надежде на будущее. Господь — мой Пастырь». Я не убоюсь зла». Тогда кроме этого движения от того, что было и есть, к тому, что будет, есть еще, так сказать, струна, на которую нанизаны драгоценные камни. Различные методы руководства Богом Своим стадом, или, лучше сказать, различные области, в которые Он их ведет, описаны по порядку. Это Отдых, Работа, Печаль, и этот ряд настолько сочетается с уже рассмотренным порядком времени, что прошлое и настоящее рассматриваются как области отдыха и работы, в то время как будущее предвидится как имеющее это долина смертной тени.
Во-первых, Бог приводит Своих овец в покой. Он укладывает меня на зеленых пастбищах, Он ведет меня к спокойным водам». Сейчас жаркий полдень, и пустыня раскалена в жутком свете, и каждый камень на холмах Иудеи обжигает ногу, которая к нему прикасается. Но в этот тяжелый, бездыханный час перед нами маленькая зеленая лощина с тихим ручьем, влажной пышной травой по всему ее руслу и большими камнями, отбрасывающими черную тень на росистую траву у их основания; и туда пастух вел бы свое стадо, а солнечные лучи, как мечи, пронзали бы все за пределами этого потаенного укрытия. Там царит сладостная тишина, Овцы кормятся, пьют и лежат в прохладных берлогах, пока он не вызовет их снова. Итак, Бог ведет Своих детей.
Псалом ставит на первое место покой и освежение, как наиболее выраженную характеристику деяний Бога. Ведь это так. Эти годы — это годы непрерывной непрерывности внешних благословений. Царство скорбей обычно измеряется днями. Плач продолжается всю ночь». Это дождливый климат, где половину дней идет дождь; и это необычайно беспокойная жизнь, о которой можно со всей правдой утверждать, что в ней было столько же тьмы, сколько солнечного света.
Но псалмопевец думает главным образом не о внешних благословениях. Они драгоценны главным образом как символы лучших духовных даров; и это не аккомодация его слов, а оценка их истинного духа, когда мы смотрим на них, как всегда делал инстинкт благочестивых сердец, как на выражение как Божьего дара временных милостей, так и Его дара духовного блага. , из которых высшие дары все низшие должны быть значимыми и символическими. В таком понимании образ описывает сладостный покой души в общении с Богом, в Котором одном голодное сердце находит насыщающую пищу и только от которого жаждущая душа пьет достаточно глубокие и прозрачные глотки.
Этот покой и освежение имеет своим последствием восстановление души, которое включает в себя как оживление природной жизни посредством внешнего вида этих благ, так и оживление и восстановление духовной жизни посредством внутреннего питания Богом и покоя. в нем.
Восстановленная таким образом душа переводится на другую стадию; Он ведет меня путями праведности ради имени Своего», то есть Бог направляет нас в работу.
Спокойные милости предыдущего стиха сами по себе не являются завершением водительства нашего Пастыря; они — средства для достижения цели, а это — работа. Жизнь — это не загон, где овцы могут лежать, а дорога, по которой они могут идти. Все наши благословения всякого рода действительно даются нам для нашего удовольствия. Они никогда не пригодятся нам для выполнения обязанностей, к которым они призваны нас подготовить, если сначала мы не получим от них полного удовольствия. Высшее благо, которое они приносят, достигается только через низшее. Но затем, когда радость наполняет сердце и жизнь струится в венах, мы должны научиться, что они даются не только для удовольствия, но для удовольствия, чтобы обрести силу. Мы получаем их не для того, чтобы позволить им исчезнуть, как отработанный пар, выбрасываемый в пустой воздух, а для того, чтобы мы могли использовать их, чтобы приводить в движение колеса жизни. Воды счастья не для роскошной ванны, где человек может лежать до тех пор, пока, как слишком долго вымоченный лен, из него не сгниют самые волокна; быстрое погружение взбодрит его, и он выйдет отдохнувшим для работы. Отдых нужен для работы, работа — для того, чтобы подслащать отдых.
Все это особенно справедливо в отношении духовной жизни. Времена общения, часы на горе предназначены для подготовки к тяжелой и печальной работе на равнине; и не самый мудрый ученик тот, кто пытается сделать гору Преображения местом пребывания себя и своего Господа.
Нехорошо, когда нашей главной целью должно быть наслаждение утешениями религии; лучше сначала попытаться выполнить обязанности, предписанные религией. Нашим первым вопросом должно быть не: «Как я могу наслаждаться Богом?» но: как мне прославить Его? «Единый взгляд на Его славу» означает, что даже наше утешение и радость в религиозных упражнениях будут подчинены и (если потребуется) отложены исполнению Его воли. Хотя, с одной стороны, нет более надежного средства наслаждения Им, чем смиренное стремление идти путями Его заповедей, с другой стороны, нет ничего более мимолетного в его природе, чем простая эмоция, хотя это будет радость о Господе, если только она не превратится в источник действия для Бога. Такие эмоции, как фотографии, исчезают из сердца, если их не зафиксировать. Работа для Бога – это способ их исправить. Радость в Господе – это сила работы для Бога, но работа для Бога – это продолжение радости в Господе.
В этом образное выражение великого евангельского принципа, согласно которому дела праведности должны следовать за восстановлением души, а не предшествовать ему. Мы оправдываемся не делами, а для дел, или, как выразился Апостол в отрывке, звучащем как отголосок этого псалма, мы созданы в Господе Иисусе на добрые дела, которые Бог прежде предназначил нам поступать. в них.' Основой послушания является чувство спасения. Мы работаем не ради уверенности в принятии и прощении, а исходя из этого. Сначала восстановленная душа, затем пути праведности ради имени Своего, восстановившего меня и восстановившего меня, чтобы я был подобен Ему.
Но есть еще одна область, через которую проходит разнообразный опыт христианина, помимо отдыха и труда. Бог ведет Свой народ через скорбь. Да, хотя я и пойду долиной смертной тени, я не убоюсь зла».
«Долина смертной тени» означает не только темное приближение к темному растворению души и тела, но и любую мрачную долину плача, через которую нам предстоит пройти. Такие темные ущелья нам всем когда-нибудь придется пересечь. Поразительно, что скорбь, столь же характерную для нашей участи, как отдых или труд, Псалмопевец переносит в будущее. Оглядываясь назад, он ничего не видит. Память смягчила все прошлое в один единый тон, как смягчающаяся даль окутывает торжественным пурпуром горы, вблизи которых много бесплодных скал и мрачных разломов. Все позади хорошо. И, опираясь на эту надежду, он спокойно смотрит вперед и чувствует, что никакого зла не произойдет.
Но никогда не дано человеческому сердцу размышлять о будущем без какого-либо предчувствия. И когда Надежда «зачарованно улыбается», со светом будущего в своих голубых глазах, в их глубине всегда есть что-то ужасное, как будто за красотой они видят какие-то темные видения. Может случиться какое-то зло; некоторые, вероятно, придут; по крайней мере один обязательно придет. Каким бы ярким ни был путь, где-то на нем, возможно, прямо за этим поворотом, сидит тень, пугающая человека». Поэтому надежды нет только в том сердце, которое мудро думает о будущем. Но в христианском сердце может быть такое убеждение, что скорбь, когда она придет, не причинит вреда, потому что Бог будет с нами; и убежденность в том, что Рука, которая ведет нас в темную долину, проведет нас через нее и выведет из нее. Да, как ни странно это звучит, но присутствие Того, Кто посылает скорбь, является лучшим помощником в ее переносе. Уверенность в том, что Рука, которая бьет, — это Рука, которая связывает, делает удар благословением, высасывает яд из раны печали и превращает поражающий жезл в посох, на который можно опереться.
Вторая часть этого псалма дает нам, по сути, те же мысли, но в другом образе. Оно рассматривает Бога как хозяина, а нас — как гостей за Его столом и обитателей Его дома.
В этой иллюстрации, включающей в себя остальные стихи, мы, как и прежде, имеем пищу и отдых, путешествие и страдания. Мы также, как и прежде, имеем память и настоящий опыт, исходящие из надежды. Но это все усиливается. Необходимость и милосердие представлены в более ярких красках; потребность больше, предложение больше, надежда на будущее на земле ярче; и, прежде всего, в то время как прежний ряд образов остановился у края могилы и просто отказался устрашиться, здесь видение идет дальше земного конца; и по мере того, как ярко проявляется надежда, что все утомительные странствия закончатся покоем в доме Отца, отсутствие страха сменяется присутствием торжествующей уверенности и покорности, которая, самое большее, просто должна была выглядеть непоколебимой. в глубину узкого дома становится верой, которая ясно видит открытые врата вечного дома.
Бог удовлетворяет наши нужды даже в разгар борьбы. Ты готовишь предо мною трапезу в присутствии врагов моих. Ты помажешь мою голову маслом. Моя чаша переполнена». Раньше сначала еда и отдых, а потом работа. Теперь это больше, чем работа — это конфликт. И более ярко изображается милость, даруемая не только перед трудом, но и во время войны. Жизнь — это тяжелая битва; но для человека-христианина, несмотря на всю суету, жизнь — это праздничный пир. Там стоят враги, окружив его жестокими глазами и ожидая, чтобы их набросили на него, как нетерпеливые собаки вокруг бедного зверя, на которого охотятся. Но при всем том здесь в пустыне накрыт стол, приготовленный невидимыми руками; и мрачноглазый враг удерживается на поводке, пока слуга Божий не насытится и не укрепится. Таково наше состояние: всегда враг, всегда стол.
Какая это должна быть еда? Что станет с солдатами, которые едят, пьют и пьянеют в присутствии врага, как саксы перед Гастингсом? Испейте чашу радости, как делают люди, когда их враг рядом с ними, косо глядя на край и держа одну руку на мече, готовый, да, готовый против предательства и внезапности. Но присутствие опасности должно сделать пир еще более приятным благодаря умеренности, которую он обеспечивает, и контрасту, который он создает - как морякам на берегу, так и солдатам, заключающим перемирие. Радость может возрастать даже перед лицом опасности, как тонкий розовый куст бросает свои яркие ветки и ароматные цветы на край водопада; и что не дикое веселье людей во время мора с их «Будем есть и пить, ибо завтра мы умрем», а простодушная радость тех, кто сохранил бесценный детский дар жить в настоящем моменте, потому что они знают, что завтрашний день принесет Бога, что бы оно ни принесло, а не отнимет Его заботу и любовь, что бы оно ни отняло.
Такова форма, в которой опыт прошлого представлен во второй части: радость в борьбе, отдых и пища даже в борьбе. На этом строится надежда, превосходящая ту, что была в предыдущей части псалма. Что касается этой жизни, Доброта и милосердие будут сопровождать нас». Это больше, чем я не буду бояться зла». Тем не менее, печаль не является злом, если с нами Бог. Здесь говорится: горе есть милость. Одна — это надежда, направленная главным образом на внешние обстоятельства, другая — это надежда познать дух и значение всех их. Эти два ангела Божьи — Доброта и Милосердие — будут следовать за странником и расположиться лагерем вокруг него. Враги, которых Бог удержал, пока Он пировал, могут преследовать Его, но не настигнут Его. Рано или поздно они будут отстранены; но белые крылья этих вестников завета никогда не будут далеко от странствующего ребенка, и воздух часто будет наполнен музыкой их приближения, и их небесное оружие будет скользить вокруг него во время всей битвы, и их мягкое руки пронесут его через все неровные пути и, наконец, возвысят его к трону.
Вот вам и земное будущее. Но выше всего того, что поднимает уверенность в заключительных словах, я буду жить в доме Господнем навеки». Это должно быть одновременно венцом всех наших надежд на будущее и одним великим уроком, преподанным нам всеми превратностями жизни. Печали и радости, путешествие и покой, временный отдых и частая борьба — все это должно уверить нас в том, что существует конец, который их всех истолкует, на который все они указывают, к которому они все могут подготовиться. Мы получаем стол в пустыне здесь. Это похоже на то, когда сын какого-нибудь великого короля возвращается с чужой земли во владения своего отца, и на каждом этапе его путешествия в столицу его встречают пышностью праздника и посланниками с трона, пока он, наконец, не войдет в свой дворец. домой, где отложено дорожное испачканное одеяние, и он садится с отцом за его стол. Бог обеспечивает нас здесь, в присутствии наших врагов; мы получаем пищу пустыни, манну небесную и воду из скалы. Мы едим торопливо, с посохом в руках и стоя вокруг еды. Но там мы сидим с Пастырем, Хозяином дома, за Его столом в Его Царстве. Мы сняли одежду паломника и облачились в царское одеяние; откладываем меч и сжимаем ладонь. Далеко и потеряны из виду все враги. Мы не боимся никаких перемен. Мы больше не выходим.
Овцы ведутся разными путями, иногда по сладким лугам, иногда хромая по каменистым, пыльным дорогам, иногда высоко по неровным, скалистым горным перевалам, иногда вниз по глубоким ущельям, где нет солнечного света в их мраке; но их всегда ведут в одно место, и когда жаркий день заканчивается, они собираются в один стадо, и заходящее солнце видит их в безопасности, туда, где ни волк не может прийти, ни разбойник больше не заберется, но все будут отдыхать навсегда под оком пастыря.
Братья! можешь ли ты взять этот псалом себе? Вернулись ли вы ко Христу, Пастырю и Епископу душ ваших? Ой! пусть Он, Пастырь Израиля и Агнец Божий, один из стада, но в то же время Руководитель и Защитник его, человеческий и божественный, унесет вас из мрачной пустыни, куда Он пришел искать вас. Он отнесет вас, радующихся, в стадо, если только вы доверитесь Его нежной руке. Он восстановит твою душу. Он поведет тебя и сохранит от всех опасностей, защитит тебя от всякого греха, укрепит тебя, когда ты умрешь, и приведет тебя на прекрасные равнины за этим узким ущельем нахмуренной скалы. Тогда этот сладкий псалом получит свое высшее исполнение, ибо тогда они уже не будут алкать, и не будут уже жаждать, и не будет палить их ни солнце, ни никакой зной, ибо Агнец, Который посреди Престола, будет питать их, и приведёт их к живым источникам вод, и отрет Бог всякую слезу с очей их».
ПСАЛМ XXIV. 3 — ВЕЛИКИЙ ВОПРОС И ЕГО ОТВЕТ
Кто взойдет на гору Господню? и кто устоит на святом месте Его?» (ПСАЛОМ XXIV). 3.
Псалом, из которого взяты эти слова, вспыхивает новой красотой, если предположить, что он был составлен в связи с внесением Ковчега в Храм или по какому-либо подобному случаю. Независимо от того, принадлежит ли оно Дэвиду или нет, это не имеет большого значения. Но если мы посмотрим на псалом в целом, мы едва ли не увидим, что в его основе лежит какой-то такой случай. Так что просто напрягите на мгновение свое воображение и подумайте о длинной процессии священников в белых одеждах, несущих Ковчег, а за ними следует радостная толпа, скандирующая, поднимаясь: «Кто взойдет на гору Господню или кто станет на холме Господнем?» Его святое место? Они задумываются о квалификации, необходимой для того, чем они сейчас занимаются. Они достигают ворот, которые, как мы должны предположить, были закрыты, чтобы их можно было открыть, и из полухора снаружи раздается призыв: Поднимите головы, о ворота! и поднимите двери вечные, и войдет Царь Славы». Затем изнутри другая группа певцов отвечает вопросом: «Кто этот Царь Славы», который требует входа? И торжествующе раздается ответ: Господь сильный и могучий; Господь, сильный в битве». Все еще неохотно задается вопрос снова: «Кто этот Царь Славы?» и ответ дается еще раз: Господь Саваоф, Он — Царь Славы». Во втором ответе нет упоминания о битве». Конфликты закончились, и владычество установлено, и по повторному призыву древние врата откатываются на своих петлях, лопаются, как от сильного удара, и Иегова входит в Свой покой, Он и Ковчег Своей силы. Если такова общая связь псалма — а я думаю, вы согласитесь, что он добавляет ему красоты и драматизма, если мы так полагаем, — то этот вступительный вопрос, пропетый, когда процессия поднималась на крутой склон, позволил понять, в чем заключалась суть псалма. необходим для тех, кто должен получить доступ, к которому они стремились, и становится очень важным и важным. Сейчас я разбираюсь с вопросом и ответом на него.
I. Вопрос вопросов.
Этот вопрос лежит глубоко в сердцах всех людей, лежит в основе жертвоприношений, жречества, аскетизма и всякого рода пыток, и в этом заключается внутренний смысл того, что индусы раскачиваются с крюками в спине, а другие из них измеряют дорогу к храму, каждый раз падая ниц. ярд или два по мере продвижения. Все эти самоистязатели задают один и тот же вопрос: кто взойдет на гору Господню? Иногда оно возникает в мыслях самых деградировавших людей и всегда присутствует у некоторых лучших и благородных людей.
В Ветхом Завете есть три места, где задается по существу один и тот же вопрос. Есть такой наш псалом; есть еще один псалом, который является почти дубликатом, и который начинается со слов «Господи, кто пребудет в скинии Твоей?» кто будет обитать на святой горе Твоей?» И есть еще одна форма, которую придает этому вопросу пылкое и несколько мрачное воображение одного из пророков, который ставит его так: Кто из нас будет жить при огне поядающем? Кто будет жить при вечном огне?» Никогда не было более катастрофического неправильного применения Священного Писания, чем популярная идея о том, что эти два последних вопроса предполагают возможность того, что существо подвергнется мукам будущего наказания. Они не имеют к этому никакого отношения. Кто из нас будет жить среди пожирающего огня?» Если вам нужен комментарий, запомните слова: «Бог наш — огонь поядающий». Это ставит нас на правильный путь, если нам нужно какое-то усилие, чтобы ответить на этот вопрос не в том ужасном и ужасном смысле, в котором его понимают некоторые люди, но во всем величии мысли Исайи. Он видит Бога как вечное пламя». Огонь — это эмблема как жизни, так и смерти; огонь — средство как оживления, так и разрушения; и когда мы говорим о Нем как о вечном огне, нам вспоминается куст в пустыне, где была поставлена Его собственная подпись, горящая и не сгорающая».
Итак, вопрос во всех трех упомянутых местах по существу один и тот же: а что он означает? Это указывает на глубокое осознание людьми того, что им необходимо находиться в этом доме, что для жизни, мира и блаженства они должны каким-то образом приблизиться к Богу и жить там спокойно, как дети в доме своего Отца. Мы все знаем, что это правда, регулируется ли этим наша жизнь или нет. Очень глубоко в совести каждого человека, если он прислушается к его голосу, есть то, что говорит: «Вы странник и странник, бездомный и опустошенный, пока не устроитесь под распростертыми крыльями в Святом месте, и не станете обитателем Божий дом».
Далее вопрос предполагает другой. Универсальное сознание - которое, я считаю, является универсальным - хотя многие из нас его подавляют и подавляют, а другие пренебрегают и игнорируют - заключается в том, что это общение с Богом, которое необходимо для мира человека, невозможно по нечистоте человека. Таким образом, вопрос вызывает мысль о сознании греха, которое проникает в человека, когда он иногда ищет Бога, и кажется, что бьет его по лицу и отбрасывает обратно во тьму внешнюю: Как я могу войти туда? ' и совесть не имеет ответа, и мир не имеет его, и, как мне придется сказать сейчас, ответ, который дает Ветхий Завет как Закон, почти так же безнадежен, как и ответ, который дает совесть. Но в любом случае то, что этот вопрос поднимается и настаивает на ответе, доказывает эти три вещи: потребность человека в Боге, ощущение человеком чистоты Бога, сознание человеком своего собственного греха.
А что включает в себя восхождение на гору Господню? Всю настоящую жизнь, ибо, если мы не будем пребывать в доме Господнем все дни жизни нашей, созерцая Его красоту и вопрошая в Его Храме», то у нас мало что будет в жизни того, что стоило бы иметь. Старое арабское право претендовать на гостеприимство шейха, в шатер которого убежал беглец, используется в Священном Писании снова и снова, чтобы выразить то отношение, в котором только и может быть благословенно жить человеку, а именно, как гость Божий. Это мир. Это все, что нам нужно, — сесть у Его камина, если можно так сказать, и совершить обряды гостеприимства, в которых арабский вождь не отказался бы даже самому оборванцу или самому величайшему врагу, которого он знал, если бы он пришел в свою палатку и искал ее. Бог сидит у дверей Своего шатра и готов приветствовать нас.
Восхождение на холм Господень означает нечто большее. Оно включает в себя и будущее. Полагаю, что когда люди думают о другом мире (о котором, боюсь, никто из нас не думает так часто, как следовало бы, чтобы извлечь из этого мира максимум пользы), возникает вопрос, в той или иной форме, который этот мир группа певцов поднялась, поднялась к их устам: Кто взойдет на холм Господень, или кто станет на святом месте Его', за звездами? Ну, братья! Это вопрос, который волнует всех нас больше, чем что-либо еще в мире, и необходимо дать ему ясный и правильный ответ.
II. Обратите внимание на ответ на этот великий вопрос.
Псалом дает на него поучительный ответ, который мы принимаем в его нынешнем виде. Тот, у кого чистые руки и чистое сердце». Позвольте мне измерить себя с точки зрения этого требования. Чистые руки? — Мои чистые? И чистое сердце?» — а что насчет моего? Кто не возносил душу свою к суете?» — и куда же так часто девались мои желания и мысли? И не клялся обманом. Вот качества, которые наш псалом бросает нам в глаза, когда мы задаем вопрос.
Два других случая, о которых я упомянул, когда задается тот же вопрос, дают по существу тот же ответ. Было бы интересно, если бы у кого-то было время или это было подходящее место, взглянуть на различия в ответах, указывающие на небольшие различия в идеале хорошего человека, представленном разными авторами, но это следует оставить нетронутым. сейчас. Принимая эти четыре условия, изложенные здесь, мы приходим к тому, что псалмопевец и пророк в один голос говорят одно и то же торжественное: Святость, без которой никто не увидит Господа». В ответе нет сомнений, и это ответ, которому глубина совести говорит «да». Все мы, будучи мудрыми, признаем, что для общения с Богом на земле и для хождения по золотым тротуарам того города, в который не войдет ничто нечистое, необходима абсолютная святость. Пусть никто не обманывает себя — это необратимое, необходимое условие.
Ну, тогда кто-нибудь может войти? Давайте продолжим наш псалом. Выдвинуто невозможное требование, широкое, строгое и безошибочное. Но это все? Он получит благословение от Господа и праведность от Бога спасения своего». Таким образом, невозможное требование становится возможным как подарок, который нужно получить. И хотя я не знаю, видел ли этот псалмопевец в сумерках откровения все, что было связано с тем, что он пел, он уловил проблеск этой великой мысли, что то, что требует Бог, Бог даст, и что наш путь к реализовать в себе необходимое, невозможное условие — значит получить его. Он получит. . . праведность от Бога спасения Его». Разве вы не видите, как, подобно какой-то великой звезде, дрожащей в поле зрения телескопа и посылающей перед собой стрелы, возвещающие о своем приближении, великая центральная христианская истина зарождается здесь, зарождается, пророчествует о своем полном восходе? И истина в том, чтобы я мог найтись в Нем, имея не свою праведность, но ту, которая от Бога через Христа». Ах, братья! невозможное становится возможным, когда приходит Бог и говорит: «Я даю тебе то, чего ты не можешь иметь». Старый пророк задал вопрос: «Чего требует от тебя Бог?» и его ответ был: «Ты должен творить справедливость, любить милосердие и смиренно ходить пред Богом твоим». Если бы он задал вопрос получше: «Что дает тебе Бог?» он бы сказал то, что говорит весь Новый Завет: Он дает то, что повелевает, и Он дает прежде, чем потребует». Итак, в Господе есть прощение, которое стирает прошлое, и есть дарованная новая жизнь, которая разовьет праведность далеко за пределами нашей досягаемости. И таким образом вопрос, который сначала вызвал ответ, который мог бы довести нас до отчаяния, затем вызывает ответ, который заставляет нас надеяться.
Но это еще не все, ибо псалом продолжается: Вот род ищущих Его, ищущих лица Твоего». Да; заложенная в зародыше, в этом последнем слове заключена великая истина, которая раскрывается в Новом Завете, подобно буковому листу, свернувшемуся в коричневом чехле на всю зиму и готовому сломаться и выпустить свои зеленые перышки, как только приходят теплые дожди и весеннее солнце. Ищущие Его — если ты ищешь Его, Он найдется у тебя». Требование праведности, как я уже сказал, не отменяется Евангелием, поскольку некоторые люди, кажется, думают, что оно заменяет праведность верой; но это становится возможным благодаря Евангелию, которое через веру дает праведность. И то, что псалмопевец имел в виду под поиском, мы, христиане, подразумеваем под верой. Искреннее желание и уверенное обращение к Нему обязательно принесут праведность. На них никогда не будет получен отрицательный ответ. Я никогда не говорил никому из семени Иакова: ищите Меня напрасно». Итак, братья! если мы ищем, мы получим; если мы примем, мы будем святы, если мы святы, мы будем жить с Богом в сладком и благословенном общении, и будем обитателями Его дома, и будем сидеть вместе с Ним на небесах во все дни нашей жизни, а затем пройдет когда благость и милость сопровождали нас во все дни жизни нашей, и пребудем в доме Господнем вовек».
ПСАЛМ XXIV. 7-10 — БОГ, ЖИВУЩИЙ С ЧЕЛОВЕКАМИ
Поднимите головы ваши, врата, и поднимитесь, двери вечные; и войдет Царь славы. 8. Кто этот Царь славы? Господь сильный и сильный, Господь сильный в войне. 9. Поднимите головы ваши, ворота; поднимите их, двери вечные; и войдет Царь славы. 10. Кто этот Царь славы? Господь Саваоф, Он — Царь славы». --ПСАЛМ XXIV. 7-10.
Весь этот псалом, вероятно, был составлен во время принесения ковчега в город Сион. Первую половину скандировали, пока процессия поднималась по склону холма. Главным образом оно состоит из ответа на вопрос: «Кто взойдет на гору Господню?» и описывает тип людей, которые живут с Богом, и способ, которым они обретают свою чистоту.
Эту вторую половину нашего псалма, вероятно, следует рассматривать как пение, когда процессия достигла вершины холма и остановилась перед запертыми воротами древнего иевусейского города. В основном это ответ на вопрос: «Кто этот Царь Славы?» и это описание Бога, обитающего с людьми, и значение Его обитания с ними.
Мы должны представить себе пару полухоров: один внутри, другой вне горной крепости. Наступающий хор призывает ворота открыться величественными словами: Поднимите головы ваши, ворота! поднимите их, двери вечные, и войдет Царь Славы». Их высокие перемычки слишком низки, чтобы Его голова могла пройти под ними; поэтому их нужно поднять, чтобы Он мог найти вход. Это вечные двери, посеревшие от древности, поседевшие от времени. Возможно, они смотрели свысока на Мелхиседека, царя Салема, когда он вышел в утренних сумерках истории, чтобы приветствовать патриарха. Но за все столетия они никогда не видели такого Царя, как этот Царь Славы, истинный Царь Израиля, который теперь желает войти.
Ответ на призыв исходит от внутреннего хора. Кто этот Царь Славы? вопрос представляет собой невежество и возможные колебания, как будто языческие жители недавно завоеванного города ничего не знали о Боге Израиля и не признавали никакой власти во имя Его. Конечно, драматическая форма вопросов и ответов призвана придать дополнительную силу провозглашению, как Самими небесами, имени Завета, собственного имени Бога Израиля, так как Ваал был именем Бога хананеев, Господа сильного и могущественный; Господь, сильный в битве», чьей воинской силой Давид завоевал город, который теперь был призван принять своего победителя. Поэтому снова раздается призыв: Поднимите головы ваши, врата! и войдет Царь Славы». И еще раз, чтобы выразить сохраняющееся сопротивление, еще не рассеявшееся невежество, подозрительность и нежелание сдаться, повторяется драматический вопрос: «Кто этот Царь Славы?» Ответ резкий и авторитетный в своей краткости, и мы можем представить, что он выкрикнул во всю глотку: «Господь Воинств», который, как Капитан, командует всеми сражающимися энергиями земли и небес, задуманными как дисциплинированная армия. Это великое имя, словно заряд динамита, разрывает медные ворота, и с торжествующей музыкой процессия врывается в завоеванный город.
Эти великие слова, полные одновременно энтузиазма поэзии и преданности, могут, я думаю, многому нас научить, если мы над ними поразмыслим.
I. Обратите внимание, во-первых, на их применение, их историческое и первоначальное применение к царю, который жил с Израилем.
Мы никогда не должны забывать, что в Ветхом Завете мы имеем дело с неполным и прогрессирующим откровением и что, если мы хотим понять его значение, мы должны всегда стараться выяснить, к какой точке этого прогресса относятся слова, стоящие перед нами. Мы не должны вдаваться в эти слова новозаветной глубины и полноты смысла; мы должны взять их и попытаться выяснить, что они значили для Давида и его народа; и таким образом мы получим прочную основу для любого более глубокого значения, которое мы сможем увидеть в них впоследствии. Таким образом, мысль о Боге в этих словах — это главным образом мысль о Боге сильной и победоносной энергии, Боге-воине, Царе-победителе, чьем слове есть сила, который правит среди воинств небесных и среди жителей Земли. земля.
Здесь можно попытаться кратко рассмотреть каждое выражение. Кто этот Царь Славы? Таким образом, первая идея — это идея суверенного правления; идея, которая становилась все более и более ясной и ясной для национального сознания евреев с установлением среди них монархии. И очень приятно видеть, как Давид цепляется за мысль о том, что Бог Сам является Царем Израиля; и так часто в своих псалмах останавливается на мысли, что он, бедная, бледная, земная тень, есть лишь представитель и наместник истинного Царя, сидящего на небесах. Он снимает свою корону, кладет ее перед Своим престолом и говорит: Ты Царь Израиля, Царь Славы».
Ветхозаветное значение слова «слава» гораздо более определенное, чем его обычное религиозное употребление среди нас. Слава Божья в Ветхом Завете — это, прежде всего, сверхъестественный свет, который обитал между херувимами и был проявлением и символом божественного Присутствия. Далее, это совокупность всего впечатления, произведенного на мир небесным проявлением Его Самого, Света, лишь эмблемой которого был материальный и сверхъестественный свет между херувимами; все, чем Бог пылает и сверкает в трепещущем и благодарном сердце; ту славу, которая по сути то же самое, что Имя Господа. И в этом сиянии, блестящем и темном от избытка света, обитает этот Царь. Великолепие Его регалий — это яркость, исходящая от Него Самого. Он Царь Славы.
Далее, у нас есть великое Имя Господь, Иегова, которое говорит о вневременном, независимом, неизменном и самодостаточном существе. Оно заявляет, что Он — Его собственная причина, Его собственный закон, Его собственный импульс, основа, от которой зависят все звенья цепи бытия, а не Он Сам — звено, первоисточник всего сущего.
Мы говорим: я есть то, чем я стал; Я есть то, чем я был создан; Я есть то, что я унаследовал; Я тот, кем меня сформировали обстоятельства, пример и обучение». Бог говорит: Я ЕСМЬ ТО ЧТО Я ЕСМЬ». Это имя также важно не только потому, что оно провозглашает абсолютное, независимое, низшее, вневременное бытие, но и потому, что оно является заветным именем и говорит о Боге, который вошел в общение с людьми и связал Себя определенным образом жизни. Он действует ради их благословения и, таким образом, является Господом Израиля и, в особом смысле, Богом Своего народа.
Господь силен в битве». Истинный Бог-воин, который выступил не в метафорическом смысле, а в прозаической реальности, сражался за Свой народ и подчинил себе народы, чтобы Его имя могло быть распространено и Его слава была известна на земле.
И затем, еще дальше, Господь Воинств, Капитан всех армий неба и земли. В этом имени заключена мысль, к которой так медленно научными путями приходит современный мир, что все существо есть одно упорядоченное целое, подчиненное власти одного Господа. И вдобавок к этому более великая мысль, что единство природы есть воля Божия; и что как Командующий отдает Свои приказы по всему полю, так Он говорит, и это делается. Воинства — это ангелы, о которых сказано: Благословите Господа, все воинства Его; вы, служители Его, исполняющие Его волю». Воинства — это звезды, наполняющие ночные небеса, о которых сказано: «Он выводит их воинство по числу». Хозяева — это все существа, которые живут и существуют; и все они — солдаты и слуги этого Царя-завоевателя. Таково имя Господа, обитавшего с Израилем, — великое зачатие, возникающее перед этим псалмопевцем.
II. Теперь обратимся ко второму применению этих великих слов, которые говорят нам не только о Боге, обитавшем на Сионе во внешней и символической форме посредством материального Присутствия, которое было символом истинной близости Бога Израиля, но, тем не менее, более отчетливо, насколько я понимаю, о Христе, обитающем с людьми.
Благочестивые сердца Израиля чувствовали, что нужно нечто большее, чем это жилище Иеговы в земном Храме, и процесс откровения ознакомил их с мыслью о том, что в будущем должно произойти «пришествие Господа» каким-то особым образом. им неизвестны. Так что все предвкушение и устремленность ветхозаветной системы собраны и выражены почти в ее последних словах, которые пророчествуют, что Господь внезапно придет в Свой Храм» и что еще раз этот Царь Славы предстанет перед вечным ворота и призови их открыться.
И когда это исполнилось? Выполнено таким образом, который на первый взгляд кажется величайшим контрастом всему этому видению величия, воинственной мощи, имперской власти и правления, с которым мы имеем дело; но которая все же была не столько противоположностью этим идеям, сколько высшим их воплощением. Ибо, хотя на первый взгляд кажется, что не может быть большего контраста, чем между львиной мощью Иеговы Ветхого Завета и агнцевой кротостью Иисуса Нового Завета, если мы присмотримся внимательнее, мы увидим, что это это не отношение контраста, существующее между ними. Христос — это все и больше всего того, чем этот псалом провозглашает Иегову Ветхого Завета. Давайте еще раз посмотрим с этой точки зрения на уже упомянутые детали.
Он — высшее проявление божественного правления и власти. Нет другого владычества, подобного владычеству любящего Христа, царства, основанного на страдании и владеющего кротостью, царства, в котором венец — терновый венок, а скипетр — тростниковый посох; владычество, которое все осуществляется ради блага своих подданных и которое, следовательно, является владычеством вечным. Такого правила не существует; Никакая высота божественной власти не возвышается так высоко, как власть Того, Кто правит нами так абсолютно, потому что Он полностью отдал Себя за нас. Это Царь, Князь царей земных, потому что это Воплощённый Бог, умерший за нас.
Христос есть высшее сияние божественного Света, или, как его называет Послание к Евреям, сияние Его славы». Истинная слава Божия заключается в Его любви, и Христос является благороднейшим и чудеснейшим примером этой любви. Так и все остальные лучи божественного характера, как бы ярок ни был их свет, лишь тусклы по сравнению с семикратным сиянием света, сияющего от нежной любящей доброты сердца Христова. Он прославил Бога, потому что Он показывает нам, что самое божественное в Господе — это любовь.
По той же причине Он является величайшим проявлением божественной силы — Господь сильный и могучий». Нет дела руки Божьего, нет дела Божьей воли столь великого, как то, посредством которого мы обратились от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу. Крест — это благороднейшее откровение Божьей силы; и в Нем, в Его слабости, Его подчинении, Его смерти, со всеми чудесными энергиями, исходящими из этой смерти ради спасения человека, мы видим божественную силу, достигшую совершенства в человеческой слабости Иисуса. Евангелие Христово есть сила Божия ко спасению всякому верующему». Есть божественная сила в ее благороднейшей форме, в парадоксальном образе умирающего человека; в самом благородном смысле – спасение; в самом широком смысле для всех верующих.
«Было здорово говорить о мире из ничего,
«Больше искупить».
Этот сильный Сын Божий — рука Господа, в которой живут и действуют энергии всемогущества.
Христос — Господь, сильный в битве». Да, Он — Князь мира, но Он также — лучший Иисус Навин, победоносный полководец, в котором обитает побеждающая божественная мощь. Сквозь всю кротость Его жизни витает воинственное напряжение, и не напрасно Евангелист, наиболее глубоко проникший сладостью Его любви, есть тот, кто чаще всего говорит о Нем как о победителе и сохранил как Его последние слова Своим робким последователям, это торжествующее повеление: «Мужайтесь!» Я победил мир». Он победил за нас, связав сильного, и так испортит дом его. Грех, черт возьми, смерть, дьявол, закон, страх, наши собственные глупые сердца, все искушения, витающие вокруг нас, — все это побежденные враги Господа, «сильного в битве». И как Он победил, так и мы победим, если доверимся Ему.
Христос — Командующий и Владелец всех сил вселенной. Как сказал Ему во дни плоти Его: я человек подвластный, и говорю рабу Моему: сделай то, и он делает. Так говоришь Ты, и слово Твое будет иметь власть». Так оно и было. Он говорил с болезнями, и они исчезали. Он говорил с ветрами и морями, и наступила великая тишина. Он обратился к демонам, и они, бормоча, но послушные, вышли из своих жертв. Он бросил Свое слово в глубины могилы, и Лазарь вышел оттуда, возясь с узлами на своей погребальной одежде и спотыкаясь, выйдя на свет. Он сказал, и это было сделано». Кто Он, чья воля является верховной среди всех областей бытия? Кто такой Царь Славы? Ты Царь Славы, о Христос!» Ты — Вечный Сын Отца».
III. И теперь, наконец, позвольте мне попросить вас взглянуть, и то на мгновение, на применение этих слов к Христу, который будет обитать в наших сердцах.
Его исторического проявления здесь, на земле, и Его Воплощения, которое является истинным жилищем Божества среди людей, недостаточно. Они оставили миру нечто большее, чем просто память. Он так же готов обитать в нашем духе, как и обитать на земле среди людей. И самое центральное послание того Евангелия, которое провозглашается всем нам, заключается в том, что, если мы откроем врата наших сердец, Он войдет во всей полноте Своей победоносной силы и поселится в наших сердцах, их Победитель и их король.
Какой странный контраст и в то же время какая близкая аналогия между победными тонами и боевым воздухом этого призыва моего текста. Поднимите головы ваши, врата! чтобы вошел Царь Славы», и нежные слова Апокалипсиса: «Се, стою у двери и стучу; если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему». Но Тот, Кто в Ветхом Завете, облаченный в воинское оружие, призывал мятежников сдаться, есть тот же, Кто в Новом Завете с ночной росой в волосах, с терпением на лице и кротостью в прикосновении Его рука на двери ждет, чтобы войти. Братья! откройте свои сердца, и войдет Царь Славы».
И Он придет как царь, который может попытаться войти в какой-нибудь далекий город на аванпостах своего королевства, осажденный его врагами. Если придет король, город станет неприступным. Если вы откроете Ему свои сердца, Он придет и сохранит вас от всех ваших врагов и даст вам победу над ними всеми. Итак, каждому изнуренному сердцу, ведущему неравную борьбу с трудами и искушениями, скорбями и грехами, дается эта великая надежда, что Христос Победитель придет в Своей силе, чтобы утвердить сердце и разум. Как в древности Езекия получил поддержку в час опасности, когда мощь Сеннахирима дерзко угрожала Иерусалиму, так и те же волнующие заверения даются каждому, кто принимает помощь Христа в своем сердце: Он не придет в этот город, ибо Я буду защищать этот город, чтобы спасти его ради Себя». Откройте свои сердца, и войдет Царь-победитель.
И не забывайте, что в будущем есть еще одно возможное применение этих слов к победителю Христу, который придет снова. Вся история прошлого указывает на еще один последний раз, когда Господь внезапно придет в Свой храм» и предсказывает, что Христос придет таким же образом, как Он вознесся на небо. Опять прозвучит вызов. Снова Он придет в сияющем сиянии и в видимых одеждах Своего императорского величия. Снова явится Он, сильный в битве, когда в праведности Он будет судить и вести войну». Для христианина одно великое воспоминание наполняет прошлое: Христос пришел; и одна великая надежда освещает остальное пустое будущее: придет Христос. Эта надежда слишком велика, чтобы ее могли лелеять только те, кто придерживается определенного мнения относительно хронологии неисполнившихся пророчеств. Но для каждого христианского сердца должно быть блаженной надеждой явление славы Того, Кто пришел в прошлом. Он с нами и в нас, в настоящем. Он придет в будущем во славе Своей и воссядет на престоле славы Своей». Все наше прощение и надежда на Божью любовь зависят от того великого факта прошлого, что Господь стал плотью и обитал среди нас, и мы видели Его славу». Наша чистота, которая позволит нам жить с Богом, наше нынешнее блаженство, вся наша сила в повседневной борьбе и наше общение в повседневном одиночестве, зависят от настоящего факта, что Он верою обитает в наших сердцах, семя всякого добра и побеждающий Противник всякого зла. И единственный свет, который наполняет будущее надеждой, мирной, потому что гарантированной, исходит из этого самого верного обещания, что Он придет снова, сметая с самых высоких небес, на Своей голове множество корон вселенской монархии, в Его руке оружие всех - побеждающая сила, и никому не придется спрашивать: «Кто этот Царь Славы?» ибо каждое око узнает Его, Судью на престоле Своем, как Христа Креста. Откройте Ему двери своих сердец, ибо Он просит войти сейчас в кротости Своей терпеливой любви, чтобы в тот день пришествия Царя на вас обрушилось благословение слуг, ожидающих возвращения своего Господа, чтобы, когда Он придет и постучит, они тотчас же откроются Ему».
ПСАЛМ xxv. 8-9 — РУКОВОДСТВО ПРИ ПРИНЯТИИ СУЖДЕНИЯ
Благ и праведен Господь; поэтому Он научит грешников пути. 9. Кротких Он наставит на суд; и кротких научит пути Своему». (ПСАЛОМ XXV). 8, 9.
Псалмопевец молится в этом псалме о трёх вещах: избавлении, руководстве и прощении. Из этих трёх прошений центральным является прошение о руководстве. Покажи мне пути Твои, Господи», — просит он в предыдущем стихе; где под путями Твоими он подразумевает не отношения Бога с людьми, а поведение людей, предписанное небесами. В моем тексте он меняет прошение на созерцание; и смотрит на характер Бога, чтобы тем самым обрести уверенность в ответе на свою молитву. Такие чередования прошения и созерцания — это сами удары сердца преданности, то расширяющейся в желании, то закрывающей свое сокровище в результате. Любое отношение является неполным без другого. Переходят ли наши молитвы в такое неподвижное созерцание лица Божия? Разбиваются ли наши мысли о Его характере на столь уверенное прошение? Мой текст содержит поразительное представление о божественном характере, основанную на нем великую уверенность и добавленное условие, от которого зависит исполнение этой уверенности. Давайте посмотрим на это по очереди.
I. Итак, во-первых, здесь мы видим мысль псалмопевца о Боге. Благ и праведен Господь».
Теперь ясно, что первый из этих двух эпитетов употреблен здесь не в самом широком смысле морального совершенства или, иначе говоря, прямолинейного, что далее было бы простой тавтологией, а в более узком смысле, который знаком и нам. , в нашей обычной речи, в которой добро равносильно доброму, благодетельному или, одним словом, любящему. Вертикальное положение не требует объяснений; но следует отметить решительность, с которой псалмопевец соединяет в одной мысли два аспекта божественной природы, которые столь многим людям трудно примирить и разделение которых стало причиной бесчисленных заблуждений и ошибок. что касается Него и Его дел. Благ и честен, любвеобилен и праведен Господь», — говорит псалмопевец. Он не использует никаких уточняющих слов, таких как «любя, хотя и праведный», «праведный и в то же время любящий». Такие фразы выражают общие представления об отношении этих двух атрибутов. Но псалмопевец не использует подобных выражений. Он связывает эти два качества вместе, ощущая их глубочайшую гармонию.
Теперь позвольте мне напомнить вам, что ни один из этих двух блестящих аспектов божественной природы не достигает своей высшей красоты и высшей силы, если он не связан с другим. В спектральном анализе этого великого света есть две линии; одна — чистейшая белая праведность, а другая, окрашенная в более румяный оттенок, — линия любви. Одно украшает и оттеняет другое. Любовь без праведности вяла, это всего лишь поток добродушных чувств, бессильный даровать благословение, бессильный вызвать почтение. Праведность без любви бела, как снег, и холодна, как лед; отталкивающе, однако оно может возбудить чувство трепетной дистанции. Но нам нужно, чтобы праведность была любящей и чтобы любовь была праведной, чтобы одну можно было постичь в ее самой нежной нежности, а другую можно было бы обожать в ее высочайшей возвышенности.
И все же мы всегда испытываем искушение разделить их и думать, что действие одного должно иногда, во всяком случае на самой внешней окружности сфер, вступать в противоречие с действиями другого. Отсюда возникают типы религий — да! и два типа христианства, в которых тот или другой из этих двух гармонических качеств подчеркивается до такой степени, что почти затмевает другой. Вы получаете формы религии, в которых праведность поглотила любовь, и другие, в которых любовь разрушила праведность. Эффект катастрофический. В старину наши отцы впадали в крайности, с одной стороны; и маятник в наши дни с удвоенной силой качнулся от вертикальной линии к другой крайности, как это когда-либо происходило в прошлом. Религия, которая нашла свою центральную точку и свое высочайшее представление о божественной природе в мысли о Его абсолютной праведности, сделала людей сильными, хотя и несколько суровыми. И теперь мы видим, как истина о том, что Бог есть любовь, низводит возвышенную, благородную, суверенную концепцию праведного любящего Бога до простой снисходительности на престоле вселенной. И каковы последствия? От всех суровых учений Священного Писания люди отшатываются и пытаются их объяснить. Тяжелая пустыня греха и необходимая железная связь между грехом и страданием - и, как следствие, жертвенная работа Иисуса Христа и высшая слава Его миссии, заключающейся в том, что Он является Искупителем человечества - все это стало немодным для проповедовать и немодно верить. Бог есть любовь. Мы не можем преувеличивать Его любовь, если только по этой причине мы не преуменьшаем Его праведность.
Псалмопевец в своей детской вере видел глубже и правдивее, чем многие потенциальные богословы и мыслители наших дней, когда он провозглашал на одном дыхании: «Добр и праведен Господь». Давайте не будем забывать, что Апостол, чье великое послание к миру было последним высказыванием, завершающим процесс откровения: «Бог есть Любовь», имел также обязанность провозгласить нам, что Бог есть Свет, и в Нем нет темнота вообще.
II. Итак, во-вторых, обратите внимание на спокойную уверенность, основанную на этой концепции божественного характера.
Какая это чудесная логика веры, а не чувства. Благ и праведен Господь; поэтому Он научит грешников пути». Сосуществование этих двух аспектов в совершенном божественном характере является для нас гарантией того, что Он не может оставить людей, какими бы виновными они ни были, блуждать во тьме или держать Свои уста в молчании. Псалмопевец не имеет в виду руководство относительно практических преимуществ и мирского процветания. Это тоже можно искать, но в модифицированной степени. Но он имеет в виду руководство относительно одной важной вещи: высшей концепции долга, вечного закона добра и зла. Бог не оставит человека без адекватного наставления по этому поводу только потому, что Он любящий и праведный.
Ибо что такое любовь в ее самом высоком, чистом и, следовательно, божественном аспекте? Что это, кроме бесконечного желания делиться и того, что объект, на который оно падает, будет благословлен. Итак, поскольку Господь благ и Его сострадание охватывает все Его дела», то, конечно, Он должен желать, если можно так сказать, как Свое глубочайшее желание, блаженства Своих созданий. Он — Бог, чья природа и свойство — любить, и Его любовь — это бесконечное и непрерывное излияние из Него Самого во всех формах красоты и блаженства, в соответствии со способностями и содержанием Его принимающих созданий. «Он есть Бог дающий», как красноречиво и чудесно называет Иаков в своем послании Того, Чья природа – давать. Другими словами, благ Господь».
Но тогда «добрый и честный» — это сочетание определяет форму, которую примут Его благословения, и канал, по которому они преимущественно потекут. Если бы нам нужно было только сказать: «Благо Господь», то наше счастье, как мы его называем, удовлетворение наших физических потребностей и низших желаний, могло бы быть адекватным выражением Его любви. Но если Бог праведен, то, поскольку Он Сам таков, Его глубочайшим желанием для нас должно быть, чтобы мы были подобны Ему. Не наше счастье, а наша праведность является целью Бога во всем, что Он делает с нами. Он стоит того, чтобы сделать нас счастливыми в низшем смысле этого слова», но цель радости, как и печали, состоит в том, чтобы сделать нас чистыми и праведными. Мы никогда не придем к пониманию смысла нашей собственной жизни и всегда будем слепо ломать голову над тайнами провидения, которые окружают нас, пока не узнаем, что не наслаждение и не печаль являются Его конечной целью в отношении нас, но чтобы мы могли быть причастники Его святости. Так как Он праведен, то это самое дорогое желание Его любящего сердца и то, к чему направлены все Его дела с нами; и поэтому все наши желания и усилия должны быть направлены на то, чтобы сделать и нас праведными.
Поэтому Он научит грешников пути». Если бы праведность существовала без любви, она должна была бы прийти с жезлом», и грешники, сбившиеся с пути, должны были бы невоздержанно сокрушаться там, где они блуждали. Но поскольку праведность смешана с любовью, поэтому Он приходит и должен желать вернуть всех странников на пути, которые принадлежат Ему.
Мне достаточно лишь одним словом напомнить вам, насколько сильна презумпция в этом сочетании аспектов божественной природы в пользу действительного откровения. Мне кажется, что, несмотря на все возражения, выдвигаемые против сверхъестественного и объективного откровения, нет ничего и вполовину столь чудовищного, как было бы верить вместе с чистым деистом или теистом, что Бог, будучи тем, чем Он является, праведен и любящий, никогда не разорвал Свои небеса, чтобы сказать человеку хоть одно слово, чтобы направить его по путям праведности. Я могу понять Атеизм, и я могу понять раскрывающего Бога, но не Бога, который обитает в густой тьме и в то же время является Любовью и Праведностью, смотрит на этот мир сверху вниз и никогда не показывает пальцем, чтобы указать путь долга. Безмолвный Бог кажется мне не Богом, а Всемогущим Дьяволом. Откровение — это простой вывод из предпосылок, что добр и праведен Господь!» Я не говорю, поскольку для этого нет времени, о различных способах исполнения этого божественного желания привести грешников на путь. Есть наша совесть; есть Его промыслы; есть объективное откровение Его слова; в сердцах людей слышен шепот Его Духа. Я не знаю, во что вы верите, но я верю, что Бог может найти Свой путь к моему сердцу и вселить в него озарение, возбудить чувства и прояснить мои глаза, чтобы я мог различать, что правильно. Разве Тот, Кто образовал глаз, не увидит?» Создавший око не пошлет ли Ему свет? Должны ли мы закрыть Богу, повинуясь велениям произвольной психологии, доступ к Его собственному творению; и сказать: Ты создал меня, и Ты не можешь говорить со мной. Душа моя по сотворению Твоя, но двери ее заперты пред Тобою наглухо; и Ты не можешь возложить на него руки Своей?» Благ и праведен Господь, поэтому Он наставит грешников на путь».
III. Теперь обратите внимание еще раз на условие, от которого зависит выполнение этого доверия.
Кротких Он направит на суде, и кротких научит пути Своему». Тот факт, что мы грешны, лишь еще больше подчеркивает необходимость того, чтобы Бог говорил с нами. Но условием нашего слышания и пользы от руководства является кротость. Я полагаю, что под кротостью псалмопевец подразумевает не что иное, как то, что мы могли бы назвать послушанием, главным элементом которого является подчинение моей собственной воли воле небес. Причина, по которой мы ошибаемся в выполнении своих обязанностей, состоит главным образом в том, что мы не хотим в высшей степени поступать правильно, а скорее хотим удовлетворить свои наклонности, вкусы или страсти. Бог говорит с нами, но если мы устроим такой бунт из-за визга наших собственных запертых желаний и похотей и прислушаемся к грохоту и шуму улицы и лепету языков, Он
«Могу только слушать у ворот,
И услышать домашний кувшин внутри.
Кротких Он направит на суде; кротких Он научит Своему пути». Некоторые из нас опустили головы, как быки, атакующие ворота. Некоторые из нас едут на полной скорости и не выключают пар, хотя сигналы против нас, и конец этому может быть только один. Некоторые из нас не желают знать, чего Бог желает от нас. Некоторые из нас не могут вынести ожидания суждения или решения, всегда торопятся действовать и думают, что время, потраченное на ожидание того, что скажет Господь Господь, будет потрачено зря. Если вы не видите ясно, что делать, тогда вы можете ясно видеть, что вам не следует ничего делать.
Ковчег должен был пройти полмили перед лагерем, прежде чем передние ряды поднимут ногу и пойдут за ним, чтобы не ошибиться в выборе дороги. Подождите, пока Бог укажет путь, и пожелайте, чтобы Он указал его, и заглушите шум, который мешает вам услышать Его голос, и держите свою волю в абсолютном подчинении; и, прежде всего, будьте уверены, что вы действуете по своим убеждениям и что у вас нет никакого знания долга, которое не выражалось бы в вашей практике, и вы получите весь свет, который вам нужен; иногда наученные ошибками, без сомнения, часто оставленные для ошибок относительно того, что целесообразно в отношении мирского процветания, но непогрешимо направляемые на путь долга, путь мира и праведности.
А теперь, прежде чем я закончу, позвольте мне напомнить вам о великом факте, который превосходит доверие псалмопевца, хотя и оправдывает его.
Поскольку Бог есть Любовь и Бог есть Праведность, Он не может не говорить. Но этот псалмопевец не знал, как чудесно Бог собирался говорить через то Слово, которое назвало Себя Светом человекам; и который сказал: «Идущий за Мною не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни». Он наставляет грешников на пути небесном; ибо Он у нас есть Образец и Пример. У нас есть Его любовь в качестве нашего побудительного мотива. У нас есть Его Дух, который говорит в наших сердцах и наставляет нас на всякую истину». И этот Пастырь, когда Он выводит Своих овец, идет впереди них; и овцы следуют за Ним и знают Его голос». Уверенность псалмопевца, какой бы яркой она ни была, — всего лишь сияние утренних сумерек. Полным светом трансцендентного факта, к которому привела и связала Его праведная любовь Бога, является Христос, который дает нам знать волю Отца. Но мы хотим большего, чем просто знания. Ибо все мы знаем свой долг гораздо лучше, чем кто-либо из нас его выполняет. Какая польза от проводника хромому? Но наш Проводник говорит нам: «Встаньте и идите», и если мы возьмем Его руку, мы получим силу, и хромой подпрыгнет, как олень».
Итак, дорогие братья! давайте все прилепимся к Нему, Путеводителю, Пути и Жизни, которая позволяет нам идти по этому пути. Если мы таким образом прилепимся, то будьте уверены, что Он поведет нас путями праведности, которые являются путями мира. Он есть Путь; Он является лидером марша; Он дает силу ходить во свете, и Его единственное повеление «Следуй за Мною» раскрывается во всех обязанностях и включает в себя все направления, общение, совершенство и блаженство.
ПСАЛМ xxv. 11 — МОЛИТВА О ПОМОЩИИ И ЕЕ ПРОСЬБА
Ради имени Твоего, Господи, прости беззаконие мое; ибо оно велико». (ПСАЛОМ, XXV. 11.
Контекст показывает нам, что это молитва человека, который долгое время любил и служил Богу. Он говорит, что «он ожидает весь день на Бога», что его глаза всегда обращены к Господу, что он обладает непорочностью и честностью, «которые сохранят его, ибо он ожидает Бога», и, тем не менее, бок о бок с этим сознанием. в преданности и служении кроется глубокое чувство греха и необходимость прощения. Чем лучше человек, тем яснее он видит и тем глубже чувствует свою собственную дурность. Если ботинок весь покрыт грязью, пару брызг больше или меньше не будет иметь значения, но если он начищен и чист, то видно одно пятнышко. Примечательно черное перо на груди лебедя. Таким образом, чем меньше у человека греха, тем он более очевиден, и чем больше у него греха, тем меньше он вообще об этом знает. Но хотя это сознание преступления и крик о прощении являются неотделимыми и постоянными спутниками благочестивой жизни на всем ее протяжении, они являются корнями и началом всякого истинного благочестия. И, как правило, первый шаг, который человек делает, чтобы сознательно соединиться с небом, — это пройти через врата признанного, повторенного и исповеданного греха и молить о божественной милости.
I. Прежде всего обратите внимание на крик о прощении.
«Я верю в прощение грехов», — дважды сегодня сказали сотни тысяч англичан. Большинство из нас, когда мы вообще молимся, выдвигают то или иное прошение: «Прости нам наши грехи». И многие ли из нас понимают, что мы имеем в виду, когда просим об этом? А многие ли из нас чувствуют, что нам нужно то, о чем мы, кажется, просим? Позвольте мне на мгновение или две остановиться на библейской идее прощения. Конечно, мы можем сказать, что, когда мы просим прощения у Бога, мы переносим идеи и образы, почерпнутые из человеческих отношений, в божественные. Будь так. Это не означает, что в переданных таким образом идеях нет основы реальности и истины. Но есть два элемента прощения в том виде, в котором мы его знаем, и оба из них, как мне кажется, очень важно иметь в виду при толковании библейского учения. Существует прощение, известное закону и практикуемое законодателем. Существует прощение, известное любовью и практикуемое другом, родителем или возлюбленным. Один состоит в прощении внешних наказаний. Преступник прощен, или, как мы говорим (с бессознательным ограничением слова «простить» более глубоким смыслом), помилован, когда после смягчения оставшейся части приговора его выпускают из тюрьмы и позволяют ему заниматься своими делами. бизнес без каких-либо юридических санкций. Но есть прощение, более глубокое, чем законное помилование. И родитель, и ребенок знают, что родительское помилование не заключается в отказе от наказания. Отведенный взгляд, холодный голос, отсутствие признаков любви переносят гораздо тяжелее, чем так называемое наказание. А прощение, свойственное только любви, наступает тогда, когда сметается пленка между ними, и и обиженный, и обидчик чувствуют, что нет преграды свободному, беспрепятственному потоку любви из сердца обиженного к обидчику. сердце агрессора.
Мы должны внести обе эти идеи в свои мысли о Божьем прощении, чтобы увидеть всю его полноту. И, возможно, нам придется добавить еще один пример, взятый из другого региона и закрепленный в одной из версий Молитвы Господней, где мы читаем: «Прости нам долги наши». Когда долг прощается, он аннулируется, и его оплата больше не требуется. Но два элемента, на которые я указал, — прощение наказания и непрерывный поток Божьей любви — неразрывно соединены в полном библейском понятии прощения.
Священное Писание признает в равной степени реальной и действенной в наших отношениях с небом судебную и отцовскую сторону отношений. И оно так же ясно заявляет, что возмездием за грех является смерть, как и то, что Божья любовь не может сойти во всей своей полноте и сладости на сердце, которое предается неисповеданному и нераскаянному греху. Они — плохие друзья людей, которые ради сглаживания ужасной стороны Евангелия преуменьшают или скрывают реальность ужасных наказаний, связанных с каждым проступком и непослушанием, потому что они тем самым калечат представление о божественном прощении и убаюкивают совесть многих людей фатальным сном.
Дорогие братья! Я должен стоять здесь и говорить: «Итак, зная ужасы Господни, мы убеждаем людей». Это верно и несомненно, что помимо возвращения к себе любви Божией моим грехом, этот грех, по необходимым последствиям, приведет к ужасным последствиям для деятеля в настоящем и будущем. Я не хочу останавливаться на этой мысли, но помните, что Бог есть Судья и Бог есть Отец, и что божественное прощение включает в себя оба этих элемента: сметание карательных последствий греха человека, полностью в будущем, и в некоторой степени в настоящем; и беспрепятственный поток любви Божией к сердцу человека.
В Писании есть ужасные слова, которые не могут быть исключены из него какой-либо легкомысленной, оптимистической системой розовой воды изуродованного христианства, в Писании есть ужасные слова о том, к чему мы с вами должны прийти. если бы мы жили и умирали в наших грехах, и не было бы никакой вести о прощении, которую стоило бы провозглашать людям, если бы в ней не было ничего, что можно было бы сказать об удалении того, что, по мнению собственной неискушенной совести человека, является несомненным, то фатальное и осуждающее последствия его отхода от Бога.
Но не будем забывать, что эти два аспекта в значительной степени совпадают, если вспомнить, что худшее из всех карательных последствий греха состоит в том, что он отделяет от Бога и подвергает гневу Божиему», — ужасное выражение. под этим Библия подразумевает необходимое неодобрение и отвращение божественной природы, такой, какая она есть, от греха человека.
Экспериментаторы иногда отсекают тот или иной из тройных лучей, из которых состоит солнечный свет, пропуская луч через некоторую среду, которая перехватывает красный, фиолетовый или желтый, в зависимости от случая. И мой грех создает атмосферу, которая отсекает более мягкие лучи этой божественной природы и пропускает пламенные лучи возмездия. Дело не в том, что грешный человек, как бы он ни погружался в грязную лужу своего нераскаянного беззакония, лишен любви Божией, которая пребывает вокруг него, ухаживает за ним и расточает на него все дары, на которые он способен. но что он сделал себя неспособным воспринимать самое сладкое из этих влияний, и что, пока он продолжает так, его жизнь и его характер не могут не быть ненавистными и ненавистными в чистых глазах совершенной любви.
Но хотя, таким образом, существуют внешние последствия, которые сметаются прощением, и хотя настоящий ад и смерть смертных — это отделение от Бога и страдания, которые неизбежно должны последовать за этим, существуют последствия человеческого греха, прощение которых не является возможным. намеревались удалить и не удалят только потому, что Бог любит нас. Он любит нас слишком сильно, чтобы устранить проблемы в естественной сфере, в социальной сфере, проблемы, возможно, телесного здоровья, репутации, положения и тому подобного, которые вытекают из нашего проступка. Ты был Богом, который простил их, и Ты наложил возмездие за их изобретения». Он оставляет многие из этих внешних проблем неубранными Своим прощением, и великий закон гласит: «Что посеет человек, то и пожнет». И все же прощение, в котором мы с вами нуждаемся и которое мы все можем получить, если просим, течет к нам беспрепятственно и полно — великий поток любви Божией, с которой мы примиряемся, когда обращаемся к Нему в покаянном покаянии. зависимость от крови и праведности Иисуса Христа, Господа нашего.
Это сознание греха и крик о прощении лежат в основе энергичной практической религии. Мне кажется, что различия между разными типами христианства, безвкусной элегантностью и пламенной серьезностью, между холодностью и пылкостью, различием между бездушным и живым служением, между формальным и настоящим христианством, в значительной степени обусловлены различиями в осознавая факт и тяжесть факта правонарушения. То внимание, которое мы уделяем этому в наших мыслях, во многом определит наши представления о себе и о работе Христа, а также в значительной степени определит, для чего, по нашему мнению, предназначено христианство и чем оно само по себе является. Если у человека нет глубокого осознания греха, он будет удовлетворен очень поверхностной религией. «Каждый сам себе спаситель» будет его девизом. И не зная необходимости Спасителя, он не признает, что христианство в своей основе и прежде всего является системой искупления. Моральный агент? Да! Большое откровение великой истины? Да! Сила, которая сделает жизнь людей, индивидуальную и общественную, более благородной и возвышенной? Во всех смыслах. Но прежде всего этого и всего этого, как следствие, это система, с помощью которой грешные люди, в противном случае отчаявшиеся и осужденные, освобождаются и освобождаются. Итак, дорогие братья! позвольте мне обратить ваше внимание на следующее: если мое христианство не уделяет большого внимания факту моего собственного проступка и не наполнено покаянным воплем о прощении, ему не хватает того единственного, что необходимо, я собирался сказать, - ему не хватает: во всяком случае, то, что сделает его живой силой, благословенно управляющей моим сердцем и жизнью.
II. Обратите внимание на просьбу о помиловании.
Ради имени Твоего». Псалмопевец не приходит с каким-либо тщательно разработанным призывом, основанным на чем-либо в нем самом, ни на оправданиях и оправданиях своего зла, его развращенной природы, его многочисленных искушений и тому подобного, ни на глубине и реальности его покаяния. Он не говорит: «Прости меня», ибо я плачу о своем зле и ненавижу себя». И не говорит: «Прости меня», ибо я не мог не сделать этого или потому, что был искушен; или потому, что то, что я сделал, в конце концов, очень маленькое. Он приходит с пустыми руками и говорит: «Ради имени Твоего, Господи!» Это означает, во-первых, великую мысль о том, что милость Божия исходит из бесконечных глубин Его собственного характера. Он — Его собственный мотив. Источник Его прощающей любви бьет сам по себе, не извлекаемый ничем из наших действий, но движимый изнутри сокровенной природой Бога. Как несомненно, что свету свойственно излучать и огню распространяться, так же несомненно, что Его природа и свойство – миловать. Он прощает, говорит наш текст, потому что Он Бог, и не может не делать этого. Поэтому наша самая могущественная просьба — ухватиться за Его собственную силу и осознать факт немотивированной, непринужденной, некупленной и, следовательно, неизменной и вечной прощающей любви Бога.
Ученые говорят нам, что солнце питается и сохраняет свое великолепие благодаря постоянным воздействиям тел, не падающих на него, и что, если бы это снабжение прекратилось, небесная печь погасла бы. Но Богу, Который есть свет Сам по себе, не нужны никакие присоединения извне, чтобы поддерживать Свой свет, и никакая сила побуждений извне, чтобы поколебать Его волю. Нам не нужно стремиться склонить Его к милости, ибо Он Сам по себе милость. Нам не нужно претворять в жизнь Его замысел, ибо он действует издревле и исходит из вечности». Он — Его собственный мотив, Он прощает, потому что Он есть. Итак, давайте докопаемся до самого глубокого из всех каменных оснований, на котором можно построить нашу уверенность, и будем уверены, что, если можно использовать такое выражение, необходимость божественной природы вынуждает Его прощать беззаконие, преступление и грех.
Затем здесь есть еще одна мысль, что прошлое Бога — это мольба к Богу о настоящем прощении. «Имя Твое» в Писании означает все откровение божественного характера, и поэтому псалмопевец оглядывается в прошлое и видит там, как Бог на протяжении веков был многомилостив и готов простить всех, кто призывал Его; и он называет это прошлое причиной настоящего и будущего. Прошли тысячи лет с тех пор, как Давид, если он был псалмопевцем, вознес эту молитву; и мы с вами можем оглянуться на благословенную старую историю его прощения, столь быстрого, столь абсолютного и свободного, которое последовало за столь смиренным исповеданием, и можем вспомнить то бесконечно трогательное и чудесное слово, которое ставит всю историю воскресения и восстановления души на два пункта. Давид сказал Нафану: я согрешил пред Господом; и Нафан сказал Давиду: «Заканчивая предложение: И Господь загладил беззаконие твоего греха». Каким Он был, Он и есть; каким Он есть, Он и будет. Ради имени Твоего, прости беззаконие мое».
Можно предложить еще одну мысль. Божественное прощение предназначено для того, чтобы люди могли лучше узнать Его. В Писании это представлено как великий мотив божественных действий – во славу имени Твоего». Это можно выразить так, что оно будет прямо ужасным или совершенно божественным и прекрасным. Жесткие и узкие догматики часто выражали это таким образом, что Бог был просто Всемогущим эгоистом, но это должно быть сформулировано так, как говорит Библия, чтобы показать Его как Всемогущую любовь. Ибо почему Он желает, чтобы имя Его было известно нам, как не ради нас, чтобы свет этого великого Имени мог прийти к нам, сидящим во тьме и тени смертной», и чтобы, зная Его, кем Он является, , может у нас будет мир, и покой, и радость, и любовь, и чистота? Именно чистая доброжелательность заставляет Его действовать во славу Его великого имени»; сметая облака, чтобы затемненная земля могла расширяться и радоваться, и все листья раскрывались, и каждая птица пела в свете восстановленного солнечного света.
И ничто так не раскрывает сокровенную сладость и мед мира, как заверение в Его прощении. У Тебя прощение, так что Тебя можно бояться». О, дорогие братья! если вы не познаете Бога как Бога, который вас простил, ваше знание о Нем будет лишь поверхностным и неполным, и вы не узнаете глубочайших благословений, которые изливаются к тем, кто находит, что это жизнь вечная, чтобы познать единственного истинного Бога как все- прощающий Отец.
Обратите внимание на связь между призывом псалмопевца и призывом Нового Завета. Давид сказал: «Ради имени Твоего, прости», мы говорим: «Ради Бога, прости». Являются ли они разными? Разнообразен ли плод от бутона? Отличается ли полный полдень от благодатных утренних сумерек? Христос есть Мир, Открывающий божественное сердце и разум. Когда христиане молятся «ради Христа», они не имеют мотива, который заключается в том, чтобы возбудить божественную любовь, которая в противном случае остается пассивной и инертной, потому что Божья любовь была причиной дела Христа, а не дело Христа — причиной Божьей любви. но они выражают свою зависимость от Великого Посредника и Его работы и торжественно приносят в качестве основания всей своей надежды ту совершенную жертву, которая является средством, посредством которого прощение достигает людей и без которого невозможно, чтобы правительство праведный Бог мог существовать с прощением. Христос умер; Христос, умирая, понес грехи мира; то есть твое и мое. И поэтому прощение Божие приходит к нам через этот канал, ни в малейшей степени не затрагивая ужас божественной святости и не ослабляя святыни праведного карающего закона Божьего. Ради бога простил нас» — это дневной свет, который псалмопевец увидел как утреннюю зарю, когда воскликнул: «Ради имени Твоего, прости беззаконие мое».
III. Наконец, обратите внимание на причину искреннего крика: ибо она велика».
Это может быть причиной помилования; более вероятно, что это повод для молитвы. Это верно в отношении всех нас. Нет нужды предполагать в уме псалмопевца какой-то особый отвратительный грех. Я хотел бы оказать давление на всю совесть, которая слушает меня сейчас, когда эти скромные слова исповеди верны для каждого из нас, знаем мы это или нет. Ибо если вы примете во внимание, сколько своеволия, сколько равнодушия, отчуждения от закона Божия, если не вражды против него, идет на каждое незначительное преступление, вы дважды подумаете, прежде чем назвать его малым. А если она маленькая, то микроскопическая гадюка, длиной с срез вашего ногтя, имеет в себе природу гадюки, и ее яд, и ее жало, и она будет расти. Очень небольшое количество ила, находящееся в растворе в непрерывно текущей реке, с течением лет образует огромную дельту в ее устье. И как бы мало ни было зла и отклонения от закона Божьего в этой текущей реке моей прошлой жизни, какая грязная, отвратительная кучка слизи должна была скопиться там, у устья!
Если это так, то разве это не причина, по которой мы все обращаемся к Единственному, Кто может вытащить это и избавиться от этого? Простите; ибо это здорово». То есть: нет никого, кто мог бы справиться с этим, кроме Тебя, о Господь! Он слишком велик, чтобы я мог его унести; он слишком велик, чтобы с ним могла справиться любая более слабая рука. Я настолько плох, что могу прийти только к Тебе, чтобы стать лучше». Блаженно и мудро, когда сознание нашего глубокого проступка ведет нас к единственной Руке, способной исцелить, к единственному Сердцу, способному простить.
Итак, дорогие друзья! в блаженном отчаянии от того, что иначе мы не сможем избавиться от этого бремени, которое унция за унцией росло на наших спинах в течение долгих лет, пойдем к Нему. Он и только Он может справиться с этим. Против Тебя, только Тебя согрешил я», и к Тебе, только Тебе приду.
Только помни, что прежде чем просить, Бог дал. Он подобен росе на траве, которая не ждет человека». Вместо того чтобы молиться о уже дарованном прощении, позаботьтесь ли вы о том, чтобы вы приняли прощение, о котором вас молит Бог. Проглотите горькую пилюлю признания своего проступка; а затем один взгляд на распятого Христа и одно движение верующего желания к Нему; и Господь избавил от беззакония твоего греха».
ПСАЛОМ XXXVII. 4 — ГОСТИ БОГА
Одного я возжелал от Господа, того и буду добиваться; чтобы мне обитать в доме Господнем во все дни жизни моей». --ПСАЛОМ xxvii. 4.
Мы окажем большую несправедливость по отношению к этому мистическому стремлению псалмопевца, если сведем его к простому выражению желания непрерывного проживания в материальном Храме. Он не был болезненным, сентиментальным искателем монастырского уединения. Он знал жизненные потребности и обязанности гораздо лучше, чем трусливо желать уклониться от них, чтобы слоняться в храме, праздно празднуя под предлогом поклонения. Это высказывание также не соответствовало бы фактам дела, если бы мы придали ему такое низкое значение, поскольку ни один человек не имел своего жилища в храме. И то, что следует в следующем стихе, согласно этой гипотезе, было бы совершенно неуместным. В тайне Своей скинии Он скроет меня». Никто не входил в тайное место Всевышнего, в видимое, материальное строение, кроме первосвященника раз в год. Но этот певец ожидает, что его обитель всегда будет там; и что в трудную минуту он сможет найти там прибежище.
Помимо каких-либо более широких соображений относительно отношения между формой и духом в Ветхом Завете, я думаю, что такие наблюдения заставляют нас видеть в этих словах желание гораздо более благородное и глубокое, чем любое такое желание.
I. Итак, отметим истинный смысл этого стремления псалмопевца.
Его осуществление зависит не от того, где мы находимся, а от того, что мы думаем и чувствуем; ибо всякое место есть дом Божий, и псалмопевец желает, чтобы он мог сохранять непрерывное сознание пребывания в присутствии Господа и всегда был в контакте с Ним.
Это кажется трудным, и люди говорят: «Невозможно!» как я могу подняться над своей повседневной работой и постоянно думать о Боге и Его воле и сознательно осуществлять общение с Ним?» Но есть такая вещь, как скрытое течение сознания, пронизывающее всю жизнь и разум человека; такая вещь, как постоянно звучащая в наших ушах мелодия, такая сладкая, что мы не осознаем, что слушаем ее, пока она не прекращается, и тогда, по бедности обнаженной и безмолвной атмосферы, мы знаем, насколько музыкальны были звуки, которые мы едва ли знали, что мы слышим, и все же слышали так хорошо высоко над всем шумом земли.
Каждый человек, который когда-либо лелеял такое стремление, слишком хорошо знает трудности. И все же, не вдаваясь в острые и бесполезные вопросы о том, возможна ли для людей здесь, внизу, абсолютная, непрерывная непрерывность сознания бытия в присутствии Господа, давайте посмотрим на вопрос, который имеет гораздо большее отношение к нашему нынешнему времени. состояние - т. возможна ли большая непрерывность этого сознания, чем мы достигаем сегодня. Мне кажется глупой и жалкой тратой времени, характера и энергии со стороны хороших людей спорить о том, смогут ли они прийти к абсолютной реализации этого желания в этом мире, когда нет ни одного из них, кто не лиг ниже возможного осознания этого, и знает, что он есть. В любом случае, независимо от того, можно ли вообще провести линию без разрыва, разрывы могут быть намного короче и гораздо реже, чем сейчас. Непрерывная линия сознательного общения с Богом является идеалом; и это то, чего желал и ради чего работал этот певец. Сколько из моих сегодняшних чувств и мыслей или из того, что я сказал или сделал с тех пор, как проснулся этим утром, было бы сделано, сказано и ощущено точно так же, если бы Бога вообще не было или если бы не имело ни малейшего значения, соприкоснулся ли я когда-нибудь с Ним или нет? О, дорогие друзья! это не тщетная попытка приблизить нашу жизнь к той непрерывной непрерывности общения с Ним, о которой говорит этот текст. И небо знает, и мы каждый за себя знаем, насколько и насколько сильна наша нужда в таком союзе. Одного я желал, того и буду добиваться; что я в своем кабинете; Я в своем магазине; Я в своей гостиной, на кухне или в детской; Я в своей студии; Я в своей лекционной аудитории могу пребывать в доме Господнем во все дни жизни моей». В доме Отца нашего много обителей». Комната, в которой мы проводим большую часть своей жизни, каждый из нас, за своими делами или за рабочими столами, также может находиться в доме нашего Отца; и только мы можем гарантировать, что так и будет.
Сокровенный смысл желания этого псалмопевца состоит в том, чтобы сознание Бога распространялось на протяжении всех дней человека, а не сгущалось здесь и там в отдельных точках. Австралийские реки во время засухи представляют собой картину христианской жизни слишком многих из нас: здесь застойная вонючая лужа, там полоска слепящего гравия; еще одна капля воды в миле отсюда, затем длинная полоса вонючей грязи и еще один мелкий пруд. Почему! он должен протекать по чистому ручью, имеющему русло, которое смоет всю грязь с поверхности.
Псалмопевец стремился разрушить различие между священным и мирским; освятить работу, какой бы она ни была. Он усвоил то, что многим из нас нужно усвоить гораздо более тщательно: если наша религия не управляет колесами нашего повседневного бизнеса, от нее мало пользы; и что если поле, в котором наша религия имеет власть контролировать и побуждать, не является полем тривиальности и обыденности нашей повседневной жизни, то для нее вообще нет поля.
Все дни моей жизни». Не только в среду вечером, а вторник и четверг отданы миру и себе; не только по воскресеньям; не в течение пяти минут утром, когда мне не терпится приступить к повседневной работе, и менее пяти минут ночью, когда я в полусне, а в течение всего долгого дня, делая то, то и другое для Бога. и небесами и с Богом, и сделав Его мотивом и силой моего пути и моим Спутником на небесах. И если в нашей жизни есть вещи, над которыми мы не можем перекреститься, то чем скорее мы от них избавимся, тем лучше; и если в нашей повседневной работе или в нашем характере есть что-то, в чем мы сомневаемся, вот хороший тест: не мешает ли это нашему постоянному общению с Богом, как повязка на запястье может остановить постоянный поток кровь, или она помогает нам осознать Его присутствие? Если первое, то давайте больше не будем иметь с этим ничего общего; если последнее, давайте стремиться увеличить его.
II. А теперь позвольте мне сказать несколько слов о причине этого стремления псалмопевца.
Слово, которое он употребляет, несет в себе картину, которая еще более ярко дается нам синонимичным словом, употребляемым в той же связи в некоторых других псалмах. Чтобы я мог жить в доме Господнем» — это намек, как мне кажется, не только на Храм, но и на восточный обычай давать человеку, укрывшемуся в шатре шейха, , гостевые обряды защиты и обеспечения и дружбы. Обычай существует и по сей день, и путешественники среди бедуинов рассказывают нам милые истории о том, как даже враг с кровью ближайшего родственника владельца палатки на руках, если ему удалось однажды проникнуть туда и отведать соли хозяина палатки, в безопасности, и первая обязанность владельца шатра — следить за жизнью беглеца, как за своей собственной. Так говорит псалмопевец: желаю устроить гостевые обряды в шатре Твоем; чтобы поднять его створку и укрыться там от зноя пустыни. И хотя я темен и запятнан многими злодеяниями и преступлениями против Тебя, тем не менее я прихожу, чтобы претендовать на гостеприимство, обеспечение, защиту и дружбу, которые законы дома даруют гостю». Продолжая по существу ту же идею, Павел говорит ефесянам, как если бы это была самая высшая привилегия, которую Евангелие дало язычникам: «Вы уже не чужие, но сограждане святым и домашние Божии»; включены в Его семью и безопасно обитать в Его шатре как своем доме.
Иными словами, блаженство поддержания такого постоянного сознания соприкосновения с Богом — это, прежде всего, уверенность в непогрешимой защите. Ой! как это уменьшает все неприятности и освещает все радости, успокаивает среди всех отвлекающих факторов, уравновешивает и отрезвляет при любых обстоятельствах, чтобы всегда чувствовать на себе руку Божию! Тот, кто идет по жизни, обнаруживает, что, когда ему трудно встретиться, это отбрасывает его обратно к Богу, и что, когда яркое утро радости прогоняет ночи плача, эти утренние песни хвалы будят, и они ярче всего, потому что они сияют свет отцовской любви никогда не будет чрезмерно тронут никакими превратностями судьбы. Подобно какой-то внутренней и защищенной долине, окруженной высокими горами, которая не слышит громких ветров, когда они кричат за барьерами, которые ее окружают, наша жизнь может быть спокойной, свободной от отвлечений, и может быть полной мира, благородства, и силы, при условии, что мы будем оставаться в доме Господнем во все дни жизни нашей.
Есть еще одно благословение, которое придет к обитателю дома Господня, и то немалое. Дело в том, что силой этого единственного удовлетворенного стремления, проходящего, как железный прут, сквозь все извилистости моей жизни, в него войдёт единство, которого в противном случае способны достичь лишь немногие жизни, и недостаток которого не является малая причина страданий, которые обрушиваются на людей. Большинству из нас кажется, что нашему собственному сознанию приходится жить среди бесконечных отвлекающих факторов все наши дни, и наша жизнь представляет собой кучу звеньев, отделенных друг от друга, а не цепь. Но если у нас есть эта одна постоянная мысль и если мы, несмотря на все многообразие занятий, верны одной цели — служить Богу и оставаться рядом с Богом, тогда у нас есть заклинание против растраты нашей жизни на отвлечения, и несчастье множественности; и мы входим в блаженство единства и единства цели; и наша жизнь становится, как звездное небо во всем разнообразии своих движений, послушной одному импульсу. Ибо единство жизни зависит не от однообразия ее задач, а от простоты мотива, побуждающего ко всем видам труда. Таким образом, человек, измученный многочисленными занятиями и влекомый туда и сюда иногда явно противоречивыми, но всегда сбивающими с толку, быстро выполняющими обязанностями, может сказать: «Это единственное, что я делаю», если все его действия в равной степени являются актами послушания небеса.
III. Итак, наконец, обратите внимание на способ реализации этого желания.
Одного я желал: . . . этого я буду добиваться». Для этого следует иметь в виду два момента. Очень многие люди говорят: «Я желал одного», и терпят неудачу в устойчивой продолжительности желания. Ни один человек не получает права проживания в доме господина на более длительный срок, чем он продолжает добиваться этого. Самые продвинутые из нас и те, кто дольше всех был подобен Анне, которая не отходила от Храма ни днем, ни ночью, непременно выкинут себя, если, подобно псалмопевцу, мы не будем употреблять глаголы в обоих временах и не скажем: «Одно». желал ли я. . . этого я буду искать». Джон Буньян увидел, что рядом с воротами Небесного города есть задняя дверь в нижние области. Могут быть люди, которые долгое время жили под сенью святилища и в конце концов будут найдены за воротами.
Но слова текста не только двумя временами глаголов предполагают непрерывность желания, которому суждено исполниться, но и самими двумя глаголами — желать и искать — необходимость объединения молитвы. и работа. Многие желания остаются неудовлетворенными, потому что поведение не соответствует желаниям. Многие молитвы остаются без ответа, потому что молящиеся никогда ничего не делают для исполнения своих молитв. Я не говорю, что они лицемеры; конечно, они не сознательны, но я говорю, что в молитвах среднестатистических христиан о большей святости и подобии небесам есть значительная доля ничего не значащей условности.
Дорогие друзья! если мы действительно желаем, чтобы это желание обитать в доме Господнем исполнилось, дневная работа должна идти в том же направлении, что и утреннее прошение, и мы должны, подобно псалмопевцу, сказать: «Я возжелал этого от Господа»: поэтому я, со своей стороны, буду добиваться этого». Тогда независимо от того, достигнем ли мы абсолютно стандарта, к которому, тем не менее, следует стремиться, хотя он и кажется недостижимым, мы будем приближаться к нему все ближе и ближе; и, поскольку Бог помогает нашей слабости и увеличивает нашу силу, побуждая нас желать и поддерживая нас искать, мы можем надеяться, что, когда дни нашей жизни пройдут, мы перейдем в верхнюю комнату, более открытую. к восходу солнца и залит светом; и уже не выйду вон, но буду жить в доме Господнем вечно».
ПСАЛОМ XXXVII. 8-9 — ИЩИТЕ ВЫ — Я БУДУ ИСКАТЬ
Когда Ты сказал: ищите лица Моего; Сердце мое говорило Тебе: лица Твоего, Господи, взыщу. 9. Не скрывай лица Твоего далеко от меня». --ПСАЛОМ xxvii. 8, 9.
Перед нами отчет о кратком диалоге между Богом и благочестивой душой. Псалмопевец рассказывает нам о Божьем приглашении и о Его принятии, и на том и другом он строит молитву о том, чтобы лик, которого ему было велено искать и который он искал, не мог быть сокрыт от него. Соответствие между тем, что сказал ему Бог, и тем, что он сказал небу, в оригинале выражено еще более выразительно, чем в нашей версии. В иврите предложение смещено, рискуя стать неясным, ради объединения двух голосов. Так звучит: «Сердце Мое сказало Тебе», а затем, вместо продолжения ответа, псалмопевец вставляет Божье приглашение: «Ищи лица Моего», а затем, рядом с ним, он помещает свой ответ: «Лицо Твое». Господи, буду ли я искать». Полноту и быстроту его ответа нельзя было выразить более ярко. Слышать значило повиноваться: как только прозвучал милосердный призыв Божий, сердце псалмопевца откликнулось, как струна арфы, взволнованная вибрацией другой, настроенной на ту же ноту. Без колебаний и во всей переписке с призывом был его ответ. Так быстро, полностью и решительно мы должны ответить на голос небес, и наша готовность «Я воля» должна ответить на Его повеление, как человек за рулем повторяет приказы капитана, пока тот их выполняет. Приняв такое приглашение, мы тоже можем вознести молитву: «Не скрывай лица Твоего далеко от меня».
Итак, здесь есть три вещи, на которые я хочу обратить внимание: милосердный призыв Бога ко всем нам; отклик благочестивой души на этот призыв; и молитва, построенная на обоих.
I. У нас есть милосердный призыв Бога ко всем нам.
Ты сказал: ищите лица Моего». Итак, это выражение «лик Божий», хотя и весьма метафорично, совершенно ясно и определено по своему значению. Оно по существу соответствует тому, что апостол Павел, говоря о познании Бога за пределами откровения, называет тем, что можно познать о Боге»; или, выражаясь более современным языком, сторона божественной природы, обращенная к человеку; или, говоря еще проще, Бог, поскольку Он открыт. Оно означает, по сути, то же самое, что и другое библейское выражение — имя Господа». Обе фразы проводят широкое различие между тем, чем является Бог в бесконечной полноте Его непостижимого существа, и тем, чем Он является, как он открыт человеку; и оба подразумевают, что то, что открывается, является знанием, реальным и действительным, хотя оно может быть несовершенным.
В таком случае, каково значение этой фразы, каково значение приглашения: «Ищите лица Моего»? Должны ли мы искать это, как если бы это было что-то скрытое, далекое, потерянное, которое можно найти только нашими усилиями? Нет, тысячу раз нет! Ибо искание, к которому милостиво приглашает нас Бог, есть не что иное, как обращение к Нему направления наших желаний, признание того, что лицо Его больше всего для людей, признание того, что, хотя многие говорят: Кто покажет нам что-нибудь хорошее? и ставят вопрос нетерпеливо, отчаянно, напрасно те, которые обращают искание в молитву, и просят: Господи! вознеси на нас свет лица Твоего», — никогда не будет просить напрасно. Искать — значит желать, обращать к Нему направление мысли, воли и привязанности и следить за тем, чтобы порядок нашей повседневной жизни был таков, чтобы никакой туман, поднимающийся из нее, не вставал между нами и этой яркостью света и не скрывал ее. от нас видение великолепное. Те, кто ищут Бога посредством желания, направления мысли, воли и любви и регулирования своей повседневной жизни в соответствии с этим желанием, являются теми, кто подчиняется этой заповеди.
Далее мы подходим к той великой мысли, что Бог всегда обращается ко всему человечеству с приглашением искать Его лица. Откровением Себя Он призывает всех нас засиять в сиянии Его лица. Один из авторов Нового Завета в отрывке, неправильно переведенном в нашей Авторизованной версии, говорит, что Бог призывает нас Своей славой и добродетелью». То есть само проявление божественного Существа таково, что в нем заключен призыв созерцать Его и влечение к Себе. Он настолько прекрасен, что Ему достаточно снять завесу, и сердца людей радуются этому лицу, которое подобно солнцу, сияющему в своей силе; и мы не знаем ничего более прекрасного, чем улыбка на Его лице». Если мы увидим Его таким, какой Он есть на самом деле, мы не сможем выбрать, кроме как любить. Всеми Своими делами Он призывает нас искать Его не только потому, что разум требует, чтобы за всеми этими явлениями стояла личная Воля, но и потому, что они сами по себе провозглашают Его имя, и провозглашение Его имени есть призыв к созерцанию.
Самим образом нашего собственного духа Он призывает нас к Себе. Наше беспокойство, наши стремления, наши передвижения, как чужаки среди видимого и видимого, — все это побуждает нас обратиться к Нему, в Ком одном только наши способности могут быть удовлетворены и утолен голод наших душ. Вы помните старую историю о сарацинке, которая приехала в Англию в поисках своего возлюбленного и прошла через эти чужие города, не имея на языке ни слова, которое могли бы понять те, кто ее слышал, кроме его имени, которого она искала. Ах! вот как люди странствуют по земле, чужие среди нее. Они не могут перевести крик собственного сердца, но это значит: «Боже, душа моя жаждет Тебя»; и жажда побуждает нас искать Его лица.
Он призывает нас всеми промыслами и событиями нашей изменчивой жизни. Наши печали своей остротой, наши радости своей незавершенностью и своей мимолетностью одинаково призывают нас к Тому, в Ком одном только печали могут быть утешены, а радости наполнены и сохраняются. Наши обязанности своей тяжестью призывают нас обратиться к Нему, в Котором одном мы можем найти силы исполнить возложенную на нас роль и выполнить наши повседневные задачи.
Но более всего Он призывает нас к Себе Тем, Кто есть Ангел Его Лика, сияние Его славы и выражение Его личности». В лице Иисуса Христа свет познания славы Божией сияет на нас так, как он никогда не светил на этого псалмопевца в древности. Он видел лишь часть этого лица сквозь толстую завесу, которая истончалась под взглядом веры, но никогда не скрывалась полностью. Голос, который он услышал, зовущий его, был менее проникновенным и менее наполненным любовью, чем голос, зовущий нас. Он уловил некоторые интонации приглашения, звучащие в провидениях и пророчествах, в церемониях и законе; мы слышим их более полно и ясно из уст Брата. Они звучат для нас от колыбели и креста и доносятся до нас от престола. Милосердное приглашение Бога к нам, бедным людям, никогда не принимало, не будет и не может принять более сладкую и привлекательную форму, чем в версии Господа: Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я дам вам отдых.' Друг! к нам приходит этот вызов; давайте поступим с этим так, как поступил псалмопевец!
II. Во-вторых, это заставляет меня отметить ответ благочестивой души на любящий призыв Бога.
Я уже указывал, как красиво и ярко контраст между ними выражен в нашем тексте: «Ищите лица Моего — лица Твоего Я буду искать». Псалмопевец принимает общее приглашение и превращает его в индивидуальное, на которое он отвечает. «Вы» Бога встречает Его «Я». Псалмопевец не колеблется и не медлит, когда Ты сказал. . . мое сердце сказало Тебе». Псалмопевец собирается в концентрированную решимость и твердую решимость: «Лица Твоего я буду искать». Вот как мы должны реагировать.
Сделайте общее приглашение своим собственным. Бог призывает всех, потому что Он призывает каждого. Он не разбрасывает Свои приглашения наугад над головами толпы, как какой-нибудь богатый человек бросает монеты толпе, но Он обращается к каждому из нас в отдельности и в отдельности, как если бы во вселенной не было другой души, которая могла бы его услышать. Его голос, но мы сами. Нам надлежит не потеряться в толпе, поскольку Он не потерял нас в ней; но присвоить, индивидуализировать, сделать своей собственной универсальность Его призыва к миру. Для вас не имеет значения, что могут сделать другие мужчины; для вас не имеет значения, сколько других людей можно будет пригласить и смогут ли они принять приглашение или отказаться. Когда слова «Ищи тебя» приходят в мое сердце, жизнь или смерть зависят от моего ответа: «Что бы ни делали другие, я буду искать лица Твоего». Мы, проповедники, которым приходится стоять и обращаться к толпе, раздаём приглашение, и оно теряет силу по мере того, как нас слушает больше людей. Если бы я мог поймать вас по одному, самые плохие слова имели бы для вас больший вес, чем самые сильные, произнесенные перед толпой. Брат! Бог индивидуализирует нас, и Бог говорит Тебе: «Узришь ли Ты Лицо Мое?» Ответьте: что касается меня, то я это сделаю».
Опять псалмопевец поспешил и не замедлил, а поспешил ответить на милосердный призыв. Ах! сколь многие из нас, сколькими разными способами, время от времени попадают в эту ловушку! не сейчас'; и все эти дни, которые ускользают, пока мы колеблемся, собираются вместе, чтобы в будущем стать нашими обвинителями. Друг! зачем вам ограничивать блаженство, которое может войти в вашу жизнь, до конца, когда вы устали и пресытились или устали и разочаровались в мире и его благах? Ищите Господа, пока Его можно найти, взывайте к Нему, пока Он близко». Если я так скажу, это плохая вежливость — проявлять милосердное приглашение от щедрого хозяина; После того как я взглянул на купленных мною волов, и испытал их, и измерил поле, которое я приобрел; после того как я испью сладость супружеской жизни с женой, на которой женился, тогда я приду. А пока прошу тебя, извини меня. И это то, что многие делают, более или менее.
Псалмопевец собрался с твердым решением и сказал: «Я сделаю». Это то, что нам нужно сделать. Томный искатель не найдет; серьезный человек обязательно найдет. Но если вяло, время от времени, когда мы свободны в промежутках между более важными и неотложными повседневными делами, мы судорожно задумываемся о себе и на некоторое время ищем, чтобы свет ощущаемого присутствия Бога сиял на нас, мы не получу. Но если мы мастерски возложим руку, как и следует, на эти расходящиеся желания, которые разъединяют нас и связывают нас, так сказать, вместе крепкой нитью определенной цели, осуществляемой на протяжении всей нашей жизни, тогда мы конечно не ищу напрасно.
Увы! как странно и как печально это милосердное приглашение принимается многими из нас! Некоторые из вас вообще никогда этого не слышат. Стоя в самом фокусе, где сходятся звуки, ты глух, как будто человек за пеленой падающей воды Ниагары, на том скалистом уступе там, не должен ничего слышать. Этот голос исходит из каждого уголка вселенной; из всех провидений и событий нашей жизни исходит этот голос; из жизни и смерти Иисуса Христа исходит этот голос; и ни один звук не достигает твоих ушей. Имея уши, они не слышат», и некоторые из нас могли бы принять ответ псалмопевца с добавлением одного печального слова, как и наше: «Когда Ты сказал: «Взыщи лица Моего», сердце мое сказало Тебе: «Лицо Твое, Господи, я не ищи».
Братья! Это рай на земле, когда можно сказать: «Ты зовешь, и я отвечаю». Говори, Господи, ибо слышит раб Твой». Тем не менее, вы запираете себя от страданий и тщеславия, если вы относитесь к милосердному призыву Бога так, как некоторые из нас относятся к нему, так что Ему приходится говорить: «Я звал, а вы отказались»; Я простер руку Мою, и никто не обратил внимания».
III. Наконец, здесь мы имеем молитву, основанную как на приглашении, так и на принятии.
Не скрывай лица Твоего далеко от меня». Эта молитва подразумевает, что Бог не будет противоречить Себе. Его обещания — это заповеди. Если Он приказывает нам искать, Он обязывает Себя показать. Его правдивость, Его неизменность гарантируются тем, что ни один человек, уступающий Его приглашению, не будет лишен возможности осуществить свое желание. Он не держит дар в Своей руке, а затем отдергивает его, когда мы протягиваем ободренные и стимулированные руки, чтобы схватить его. Вы видели, как дети посылали яркие отражения от зеркала на стену и с удовольствием направляли их в другое место, когда к ним протягивали руку. Бог поступает не так. Свет, который Он являет, устойчив, и всякий, кто обратит к нему лицо, будет озарен его яркостью.
Молитва строится на уверенности в том, что, поскольку Бог не будет противоречить Себе, поэтому каждое ищущее сердце обязательно приведет к обретению сердца. Братья, есть только один регион, где это так! есть только одна область человеческого опыта, в которой обетование всегда и полностью исполняется: — Просите, и получите; ищите, и вы найдете». Мы охотимся за всем остальным добром, и в лучшем случае получаем его частично или на время, и когда оно обладает, оно не так ярко, как тогда, когда сияло обманчивыми красками надежды и желания. Если ты последуешь за другим добром и потянешься за неуловимыми огнями, которые танцуют перед тобой, и только покажешь, как велика тьма, ты не достигнешь их, а погрязнешь в трясине. Если вы последуете за лицом Бога, оно озарит солнцем самые тенистые уголки здешней жизни. Ты будешь благословен, потому что весь день ходишь во свете лика Его, и когда ты пройдешь отсюда, он озарит тьму смерти, и после этого слуги Его будут служить Ему и увидят лицо Его», и, видя будут подобны Ему, ибо имя Его будет у них на челе».
Братья! нам предстоит сделать выбор, увидим ли мы Его лицо здесь, на земле, и встретим ли мы его в будущем как лицо давно разлученного и долгожданного друга; или же мы увидим это первыми, когда Он будет на Своем престоле, а мы на Его суде, и поэтому нам придется призвать скалы и холмы, чтобы они упали на нас и покрыли нас от лица Того, Кто является нашим Судьей. '
ПСАЛОМ ххх. 5 — ДВА ГОСТЯ
Его гнев длится лишь мгновение; в Его благости жизнь: плач может длиться ночь, а радость приходит на утро» (ПСАЛОМ XXX). 5.
Чтобы раскрыть силу этого стиха, необходимо пару слов пояснения. В первой части есть очевидная противоположность между Его «гневом» и Его благосклонностью». Вероятно, существует подобная антитеза между «мгновением» и жизнью». Ибо, хотя слово «передаваемая жизнь» обычно не означает «жизнь», оно может иметь такое значение, и очевидное намерение контраста, по-видимому, требует этого здесь. Итак, смысл первой части моего текста таков: гнев длится мгновение; благосклонность сохраняется на всю жизнь». Вечность одного и краткость другого — вот мысль псалмопевца.
Затем, если мы перейдем ко второй части текста, вы заметите, что и здесь имеется двойная антитеза. Плач противопоставляется радости; ночь против утра». И первое из этих двух противопоставлений станет еще более поразительным, если мы заметим, что слово радость «буквально означает радостный крик», так что голос, возвысившийся в плаче, представляется теперь слышимым в ликующей хвале. Затем, еще дальше, может сохраниться выражение «буквально средства могут прижиться». Так что Плач и Радость олицетворены. Приходят два гостя; один, одетый в темное одеяние и приближающийся в подходящее для этого время — ночь». Другой яркий, наполненный свежестью и солнечным светом росистого утра. Гость ночной Плачет; гость, который утром занимает его место, — это Радость.
Таким образом, оба пункта моего текста предполагают по существу одну и ту же мысль, а именно: постоянство радости и преходящесть печали. Одно говорит о смене эмоций в человеке; другой — о последовательных аспектах божественных действий, которые их вызывают. Все это представляет собой листок из собственного опыта псалмопевца. Псалом воспевает его избавление от какой-то скорби, возможно, от болезни. Это давно прошло; и слезы, вызванные этим, давно высохли. Но этот его крик радости длился все эти столетия и словно бы бессмертен. Хорошо для нас, если мы сможем читать историю нашей жизни с такой же радостной уверенностью, как он, и научимся, как он, различать, что является временным, а что постоянным элементом в нашем опыте!
I. Прежде всего обратите внимание на соотношение радости и печали в обычной жизни.
Псалмопевец выражает, как я уже сказал, одну и ту же мысль в обоих предложениях. В первом случае гнев рассматривается не столько как элемент божественного разума, сколько как его проявления в божественных делах. Вскоре я скажу пару слов о библейской концепции гнева Божьего и его связи с благосклонностью Бога; но на данный момент я считаю эти два положения по существу эквивалентными.
Но верно ли, не правда ли?, что если человек правильно расценивает пропорциональную продолжительность этих двух различных элементов в своей жизни, он должен прийти к заключению, что один непрерывен, а другой лишь преходящ? Гроза очень коротка по сравнению с длинным летним днем, в который она разразилась; и очень мало дней они есть. Должно быть, это плохой климат, половина дней дождливая. Если бы мы взяли карту и нанесли на нее линию нашего плавания, мы бы обнаружили, что промежутки, в которых погода была ненастной, были краткими и немногочисленными по сравнению с теми, где было солнечно и спокойно.
Но человек смотрит до и после и обладает ужасным даром: предвкушением и памятью он может продлевать печаль. Доля твердого вещества, необходимая для окраски Ирвелла, очень мала по сравнению со всем потоком. Но течение несет его, и пол-унции испачкают мили мутного потока. Память и предвкушение делают металл тонким и заставляют его покрывать огромное пространство. И беда в том, что почему-то о печальных часах мы вспоминаем лучше, чем о радостных, и легче привыкнуть к «благословениям», как мы их называем, и потерять остроту их сладости, потому что они становятся привычными, чем это значит применить тот же процесс к нашим печалям и таким образом ослабить их остроту. Колючки розы ощущаются телом дольше, чем ее аромат живет в ноздрях или ее оттенок в глазах. Люди имеют более долгую память о своей боли по сравнению с памятью о своих печалях.
Таким образом, это получается очень простой, избитый, но всегда необходимый практический совет: стараться не преувеличивать и не продлевать горе, а также не преуменьшать и не сокращать радость. По нашему мнению, мы можем сделать нашу жизнь такой, какой захотим. Мы не можем напрямую регулировать наши эмоции, но мы можем регулировать их, потому что в наших собственных силах определить, какой аспект нашей жизни мы предпочтем созерцать.
Вот, например, комната, оклеенная бумагой с темным фоном и светлым узором на ней. Что ж, вы можете подвигать глазом так, чтобы либо смотреть на черный фон — и тогда он весь черный, только с небольшим количеством случайного белого или позолоченного, чтобы разбавить его здесь и там; или вы можете сфокусировать взгляд на белом и золотом, и тогда это главное, а другое — фон. В значительной степени мы можем выбирать, какой мы будем представлять свою жизнь; и поэтому мы можем в значительной степени изменить их реальный характер.
«Нет ничего ни хорошего, ни плохого
Но мышление делает это таким».
Желающие могут окружить себя постоянной радостью, а желающие могут собрать вокруг себя густые складки вечной и окутывающей печали. Смелость, жизнерадостность, благодарность, жизнерадостность, решительность — все это тесно связано со здравой оценкой относительных пропорций светлого и темного в человеческой жизни.
II. А теперь рассмотрим, во-вторых, включение момента «в жизнь».
Я не знаю, думал ли об этом псалмопевец, когда произносил мой текст, но сделал он это или нет, но верно, что момент, «проведенный в гневе», является частью жизни», проведенной в пользу .' Подобно тому, как в кругу жизни заключен каждый ее момент, тот же принцип включения можно применить и к другому контрасту, представленному здесь. Поскольку «минута» — часть жизни, «опасность» — часть любви. Благосклонность «удерживает гнев» внутри себя, ибо истинная библейская идея этого ужасного выражения и ужасного факта, гнева Божия», состоит в том, что это необходимое отвращение совершенно чистой и святой любви к тому, что не соответствует сам. Итак, хотя иногда эти двое могут быть противопоставлены друг другу, однако в сущности и в действительности они суть одно, и гнев «является лишь способом, в котором проявляется благосклонность». Божья любовь пластична, и если ее бросить обратно на себя, огорченную, раненую и отвергнутую, она становится гневом, которому, по мнению невежественных людей, она иногда противоречит. Между этими двумя идеями, когда они применяются к небу, нет большего антагонизма, чем когда они применяются к вашим родителям в вашем отношении к непослушному ребенку. Ты знаешь, и оно знает, что если бы не было любви, то было бы мало и гнева». Никто из вас не полагает, что разгневанный родитель — это нелюбящий родитель. Если вы, будучи злыми, умеете в обращении с детьми сочетать гнев и любовь, то тем более Отец ваш Небесный будет одним и тем же Отцом, когда Его любовь проявляется в обличении и когда она расширяется. себя в благословениях!
Таким образом, мы приходим к истине, которая дышит единообразием и простотой через все различные методы божественной руки, что как бы Он ни изменял и не обращал вспять Свои отношения с нами, они остаются одним и тем же. Вы можете получить два диаметрально противоположных движения с помощью одной и той же машины. Одна и та же сила заставит одно колесо вращаться справа налево, а другое — слева направо, но они будут совместно перемалывать на дальнем конце один продукт. Это одно и то же вращение земли, которое приносит благословенное удлинение дней и растущее лето, и которое сокращает ход солнца, приносит сокращение дней и усиление холода. Это то же самое движение, которое подбрасывает комету близко к палящему Солнцу и отправляет ее блуждать в поля астрономического пространства, за пределы поля зрения телескопа и почти за пределы досягаемости мысли. И поэтому одна единая божественная цель, милость, «использующая гнев», наполняет жизнь, и нет никаких перерывов, какими бы краткими они ни были, в устойчивом непрерывном потоке Его излитых благословений. Всё — любовь и благосклонность. Гнев — это замаскированная любовь, а печаль имеет тот же источник и миссию, что и радость. Чтобы составить год, нужны самые разные погодные условия, и все они имеют одну и ту же цель: созревший урожай и полные амбары. О братья! если мы поймем, что Бог означает для нас нечто лучшее, чем счастье, даже подобие Себе, мы должны лучше понять, что наши самые глубокие печали и самые горькие слезы, а также раны, которые глубже всего проникают в наши кровоточащие сердца, все происходят из одного и того же мотива и направлены к той же цели, что и их самые радостные противоположности. Одного желает Господь, чтобы мы могли быть причастниками Его святости и чтобы мы могли осмелиться придать словам псалмопевца еще более глубокий смысл, чем он предполагал, и признать, что момент «является неотъемлемой частью жизни», и гнев — способ проявления благосклонности».
III. Наконец, обратите внимание на превращение печали в радость.
Я уже объяснил живописный образ последней части моего текста, который требует некоторого дальнейшего рассмотрения. Перед нами представлены две фигуры: одна в темных одеждах, другая в ярких одеждах. Один гость ночи, другой гость утра. Глагол, встречающийся в первом предложении второй половины моего текста, не повторяется во второй, и поэтому слова можно понимать двояко. Они могут либо рассказать о том, как Радость, утренняя гостья, приходит и оказывается вечерней гостьей, либо они могут предположить, как мы приняли Печаль, когда наступила ночь, чтобы посидеть у камина, но когда наступило утро - кто это, сидите на ее месте и улыбаетесь, глядя на нее? Это преображенная Печаль, и ее имя изменено на Радость. Можно предположить, что либо замена, либо преобразование происходят в уме псалмопевца.
Оба верны. Ни одно человеческое сердце, как бы оно ни было ранено, не продолжает кровоточить. Какая-то изящная растительность ползет по самым диким руинам. Самые грубые края сглаживаются временем. Жизненная сила утверждает себя; другие интересы имеют право на развлечения и их развлекают. В игру вступают восстановительные силы, боль утихает, а острота смягчается. Под милостивым влиянием времени острие даже отравленных копий затупляется. Ночная гостья, Печаль, ускользает, и прежде чем мы успеваем узнать, на ее место садится другая. Некоторые из нас пытаются бороться с этим милосердным процессом и, кажется, думают, что это заслуга — продолжать, полуискусственными средствами, первый момент боли, и что позволять жизни идти своим чередом — это предательство дорогих воспоминаний, и сегодня имеют свои права. Это значит противопоставить себя действиям Бога и отказаться простить Ему то, что Его любовь сделала для нас.
Но другая мысль кажется мне еще более прекрасной и, вероятно, именно той, что была в уме псалмопевца, а именно. превращение зла, самой Печали, в сияющую форму Радости. Принц в лохмотьях приходит в лачугу бедняка, его гостеприимно принимают в темноте и, будучи принятым и приветствуемым, утром сбрасывает лохмотья и предстает таким, какой он есть. Печаль — это замаскированная радость.
Если оно будет принято, если воля подчинится, если сердце позволит себе расплестись, чтобы его усики могли плотнее обвиться вокруг сердца Бога, тогда преобразование обязательно произойдет, и радость воссияет на тех, кто поступил правильно – - то есть смиренно и с благодарностью - своими скорбями. Это не будет радость, подобная той, которую мир называет радостью, — громкой, шумной, звенящей идиотским смехом; но оно будет чистым, глубоким, священным и постоянным. Белая лилия прекраснее пышного пиона, и радость, в которую превращается принятое горе, чиста, утонченна и добра.
Итак, братья! помните, что самые богатые урожаи выращиваются на крутых склонах вулкана, а на краю ледника цветут прекрасные цветы; и все наши беды, большие и малые, могут превратиться в радости, если мы примем их такими, какими их задумал Бог. Только их нужно так принять, если они хотят таким образом измениться.
Но, возможно, найдутся сердца, которые отшатнутся от многого из того, что я сказал в этой проповеди, и подумают про себя: «Ах! есть два вида печали. Есть те, кого можно вылечить, а есть те, кого нельзя. Что ты можешь сказать мне, у которого до конца жизни будет кровоточить неизлечимая рана? Что ж, я должен сказать следующее: посмотрите за тусклые земные рассветы на то утро, когда взойдет Солнце Праведности для тех, кто любит Его имя, с исцелением в Его крыльях». Если нам придется до конца нести ношу на ноющей спине, то будьте уверены, что, когда ночь, которая уже давно прошла, закончится и день, который уже наступил, каждая капля дождя превратится в сверкающую радугу, когда его поражает ровный свет, и каждое правильно перенесенное горе будет представлено особой и особенной радостью.
Только, брат! если жизнь должна быть потрачена в Его благосклонности, она должна быть проведена в Его страхе. И если мы хотим преобразить наши заботы, проблемы, печали и потери в будущем, тогда мы должны держаться очень близко к Иисусу Христу, который обещал нам, что Его радость останется с нами и что наши печали превратятся в радости. Если мы доверимся Ему, то голоса, поднятые в плаче, будут услышаны в радости, и земной минор будет переложен великим Мастером музыки в тональность ликующей хвалы Небес. Если только мы будем смотреть не на видимое, а на невидимое, «то наше легкое страдание, хотя и на мгновение, произведет для нас гораздо более превосходную и вечную славу»; и бремя не будет бременем, но поднимет тех, кому выпала честь нести его.
ПСАЛОМ xxxi. 2-3 — БЭ. . . ДЛЯ ТЕБЯ'
Будь для меня крепкой скалой, домом защиты, чтобы спасти меня. 3. Ибо Ты моя Скала и моя Крепость.'-ПСАЛОМ xxxi. 2, 3 (Р.В.).
Это звучит странно, логика. . . ибо Ты есть», и все же это логика молитвы, и она идет очень глубоко, указывая как на ее пределы, так и на ее поощрения. Параллелизм между этими двумя предложениями в оригинале даже сильнее, чем в нашей версии, поскольку, хотя два слова, обозначающие «Скалу», не тождественны, их значение одинаково, и разница между ними незначительна; один представляет собой скалу любой формы и размера, другой — отвесный утес или возвышенный мыс. А в другом предложении, чтобы дом защиты спас меня, слово «переведенное на защиту» то же самое, что переведено в следующем пункте как «крепость». Так что, если бы мы прочитали так: «Будь для меня крепкой скалой, для дома, для крепости, ибо Ты — моя Скала и моя Крепость», мы бы поняли всю силу параллелизма. Конечно, основная идея «Скалы» и «Крепости» — это лишь экспозиция одной из фаз значения этой метафоры.
I. Итак, давайте сначала посмотрим, что такое Бог.
Скала, дом-крепость. В чем же сила этой метафоры? Устойчивое бытие, как мне кажется, есть первая мысль в нем, ибо нет ничего более абсолютного типа неизменности и стойкого продолжения. Огромные скалы поднимаются вверх, и река скользит у их подножия — это тип изменчивости, и мимолетных поколений людей, которые подобны каплям и ряби в ее русле, — она кружится вокруг подножия скал. на который старик смотрит вверх и видит на нем те же вмятины, полосы и трещины, которые он видел, когда был ребенком. Река течет вперед, деревья, укоренившиеся в расщелинах скал, несут свою весеннюю листву и сбрасывают листья, как поколения людей, и Скала та же самая вчера, и сегодня, и во веки веков». И Бог Неизменный возвышается, если можно так сказать, как некая величественная скала, вокруг подножия которой вечно катится поток человеческой жизни и вокруг которой усыпаны последовательные слои листьев многих лет.
Кроме того, помимо этого устойчивого существования и его последствий, есть еще одна мысль, которая прикреплена к эмблеме в сотне мест в Писании, и это защита. Его местом защиты будут скальные орудия». Когда паводки прекращаются и вся равнина растворяется в грязи, жители ее бегут на скалы. Когда на горизонте появляются вражеские знамена, а открытая местность опустошается и сжигается, крестьяне спешат на защиту холмов и, укрывшись там, оказываются в безопасности. И поэтому для нас это Имя уверяет нас, что в Нем, какие бы наводнения ни проносились по низинам и какие бы враги ни штурмовали открытую местность и незащищенные от стен деревни, всегда есть крепость на холмах, и туда не может быть потопа. поднимись, и никакой враг не сможет прийти. Защита и надежное жилище принадлежит тому, кто обитает в господине и таким образом складывает над собой теплые крылья, простирающиеся с обеих сторон, и защищают его от всякого нападения. Веди меня к Скале, которая выше меня».
Но Скала – это защита в другом смысле. Если беглец, находящийся в затруднительном положении, остановится и сможет прислониться спиной к камню, он сможет противостоять нападавшим, гарантируя, что ни один невидимый враг не подкрадется сзади и не нанесет скрытного удара, и что он не будет окружен врасплох. Бог Израиля будет твоей тылом, и Тот, Кто сделал Всевышнего своим жилищем, будет защищен от мора, ходящего во тьме, а также от разрушения, опустошающего в полдень, и будет очищен от тайных пороков», если он сохраняет неразрывным свой союз с Богом, ибо пороки, которые не сознаются его частично просвещенной совестью как пороки, известны небесам. Но Скала является защитой и в другом смысле, поскольку она является надежным фундаментом нашей жизни. Тот, кто строит на Боге, не должен бояться перемен. Когда поднимутся реки, и подунут ветры, и прольется дождь, то дом, который на Скале, устоит.
А потом в Скале есть источник, и вокруг источника свет смеющихся цветов среди сурового величия скалы. Подобно тому, как древний Законодатель ударил в скалу, и оттуда хлынул поток, утоливший жажду всего странствующего народа, так и Павел хотел, чтобы мы, христиане, повторили чудо нашей верой. Можно сказать, что и о нас они пили из той Скалы, которая следовала за ними, и этой Скалой был Христос». Стабильное существование, надежная защита, источник освежения и удовлетворения: все эти благословения заключены в этой великой метафоре.
II. Теперь обратите внимание на нашу просьбу к Богу, исходя из того, чем Он является.
Будь для меня Скалой. . . ибо Ты — Скала». Разве это не нелогично? Нет, обратите внимание на это маленькое слово, обращенное ко мне: «будь Ты для меня тем, чем Ты являешься в Себе Самом и был для всех поколений». В этом вся разница. Это не просто «Будь тем, что Ты есть», хотя это было бы много, но это будет для меня», и позволь мне иметь все, что подразумевается в этом великом Имени.
Но затем, помимо этого, позвольте мне указать вам, как эта молитва предполагает, что всякая истинная молитва будет оставаться в рамках Божьего откровения о том, кем Он является. Мы принимаем Его обещания и все элементы, составляющие Его имя или проявление Его характера миру, будь то через Его действия, или через высказывания этой Книги, или через выводы, которые можно сделать из жизни Иисуса Христа, великий Открыватель, или то, что мы сами испытали от Него. То, как Бог открыл Себя миру, определяет законную тему и закладывает прочное основание наших прошений. Во всех Своих действиях Бог являет Себя, и, если можно так сказать, когда мы искренне молимся, мы подхватываем их и снова посылаем обратно на небо, как стрелы из лука. Только тогда, когда наши желания и молитвы основаны на Божьем откровении о Себе и, по сути, являются различными способами повторением этой молитвы из моего текста: Будь. . . ибо Ты есть», то мы можем ожидать ответа на них. Многое другое может называться молитвой, но зачастую это всего лишь раздражительная и своевольная попытка навязать Ему наши желания, и на это не будет ответа. Мы должны молиться обо всем; но мы не должны молиться ни о чем, кроме как в тех пределах, которые обозначены для нас тем, что Бог сказал нам в Своих словах и делах, что Он Сам есть. Подхватите их и бросьте обратно Ему, и для каждого произнесенного Им о Себе слова: «Я такой-то, пойдем к Нему и скажем: Будь Ты тем для меня», и тогда мы можем быть уверены. ответа.
Затем следуют две вещи. Если мы будем молиться по образцу этой молитвы: «Будь Ты для меня тем, что Ты есть», то при рождении будет подавлено очень много глупых и самонадеянных желаний, и, с другой стороны, очень много слабых желаний будут усилены и обретем уверенность, и мы будем воодушевлены ожидать великих дел от Бога. Расширил ли ты свои молитвы, дорогой друг! - и я имею в виду не только твои внешние молитвы, но привычное стремление и ожидание твоего ума - расширил ли ты их так же широко, как то, что Бог показал нам, что Он является? Взяли ли вы все Божье откровение о Себе и перевели его в прошение? И ожидаете ли вы, что Он будет для вас всем, чем Он когда-либо был для любой человеческой души на земле? Ой! как такая молитва, как эта, если мы ее правильно понимаем и чувствуем, посрамляет узость и скудность наших молитв, неустойчивость нашей веры и отсутствие в себе ожидания, что мы получим полноту Божию.
Богу принадлежит эта просьба: Будьте. . . что Ты такое». Он не может этому сопротивляться. Именно это имел в виду Апостол, когда сказал: «Он пребывает верным, Он не может отречься от Себя». Он должен быть верен Своему характеру. Он никогда не может быть иным, чем Он всегда был. Именно это имел в виду псалмопевец, когда он продолжает после слов, которые я взял за свой текст, и говорит: «Ради имени Твоего веди меня и веди меня», «Каково Имя Бога?» Сочетание букв, которыми мы Его обозначаем? Конечно, нет. Мир — это совокупность того, чем Бог открыл Себя как существо. И ради Имени», чтобы Он мог быть верен тому, кем Он показал Себя, Он всегда будет поддерживать этот закон, который вы выдвигаете на Него, когда вы представляете Его в Его собственном характере и говорите: «Будь для меня тем, кем ты являешься». Ты есть.
III. Наконец, здесь мы имеем мольбу к Богу, основанную на том, кем мы Его воспринимаем для себя.
Это несколько отличается от того, о чем я уже говорил. Запомни слова: Будь для меня крепкой Скалой, ибо Ты моя Скала и моя Крепость». Что это значит? Это означает, что проситель своим актом веры принял Бога как своего; что он присвоил великое божественное откровение и сделал его своим. Теперь мне кажется, что это присвоение является если не тем, то, по крайней мере, одним из пунктов, в котором настоящая вера отличается от притворной вещи, которая среди столь многих людей носит это имя. Человек по вере прикладывает немного общего к своему собственному. Когда Бог говорит, что Он так возлюбил мир, что отдал Свой. . . Сын, я бы сказал, Он возлюбил меня и отдал Себя за меня». Когда дается великое откровение о том, что Он — Скала веков, моя вера говорит: Моя Скала и моя Крепость». Сказав это и заявив, что Он принадлежит мне, я могу затем повернуться к Нему и сказать: «Будь для меня тем, кем я Тебя принял».
И эта вера очень красиво и ярко выражена в одной из метафор Ветхого Завета, которая часто сочетается с метафорой о Скале. Например, в большой главе книги Исайи мы находим оригинал фразы «Скала веков». Оно гласит: «Надейтесь на Господа навсегда, ибо в Господе ИЕГОВЕ — Скала веков». Слово «доверие» там буквально означает «бежать в убежище», и поэтому истинная идея веры состоит в том, чтобы «бежать в поисках убежища», как сказано в Послании к Евреям, к надежде, стоящей перед нами, – то есть (придерживаясь метафоры), к расщелине в Скале.
Этот акт доверия или бегства удостоверит, что Бог будет для нас домом защиты, крепостью, чтобы спасти нас. Другие каменные убежища могут рухнуть. Их можно переносить нападением; они могут быть расколоты землетрясениями. Горы сдвинутся, и холмы поколеблются», но эта Скала неприступна, и все, кто укрывается в ней, будут в безопасности навеки.
Итак, итогом всего этого является то, что Бог будет для нас тем, чем мы верим, что Он есть, и наша вера будет мерой нашего обладания полнотой Бога. Если мы только сможем сказать от всего сердца и придерживаться этого слова: «Будь Ты для меня Скалой, ибо Ты — моя Скала», тогда ничто никогда не повредит нам; и живя в тайном месте Всевышнего, мы будем сохранены в безопасности; жилищем нашим будут скалы, хлеб наш будет дан нам, и вода наша будет обеспечена».
ПСАЛОМ xxxi. 5 — В ТВОИ РУКИ»
В руку Твою предаю дух мой: Ты искупил меня, Господи Боже истины» (ПСАЛОМ XXXI). 5.
Первая часть этого стиха освящена навеки тем, что наш Господь использовал ее на Кресте. Разве не чудесно, что в тот высочайший час Он соизволил принять слова неизвестного певца как Свои слова? Какая честь для этого старого святого, что Иисус Христос, умирая, не нашел ничего, что более полно соответствовало бы Его сокровенному сердцу в тот момент, чем давние слова псалмопевца! Насколько Его разум, должно быть, был пропитан Ветхим Заветом и этими песнями Израиля! И не думаете ли вы, что для нас было бы лучше, если бы наши были полностью погружены в эти сердечные изречения древней преданности?
Но, конечно, псалмопевец не думал о своей смерти. Это был поступок всей его жизни, который он выразил такими словами: «В Твои руки предаю дух мой». Если вы на досуге просмотрите псалом, то увидите, что это плач сердца человека, попавшего в великую беду, окруженного всевозможными трудностями, жизнь которого находится под угрозой. Он находился в самой глубине тьмы, окруженный в эту минуту всевозможными врагами, не сидя удобно, как мы с вами здесь, а среди суеты и борьбы, когда мертвый Поднявшись веры, он вырвался из своих бедствий и, если можно так сказать, бросился в объятия Бога. В Твои руки я предаю свой дух», как человек, стоящий среди врагов и несущий в руке какое-то драгоценное сокровище, может одним сильным взмахом руки бросить его в открытую руку какого-нибудь могущественного помощника, и так отпугнуть врагов от их добычи. Вот это цифра.
I. Теперь позвольте мне сказать несколько слов о том, где разместить душу для безопасного хранения.
В Твои руки» — у банкира есть сейф, а мудрый человек отправляет свои ценные бумаги и ценности в банк, берет расписку и ложится спать, совершенно уверенный, что им не причинят никакого вреда и что он получит их, когда захочет. И это именно то, что делает здесь псалмопевец. Он отдает свое самое драгоценное сокровище под надежную опеку Того, кто позаботится о нем. Великая Рука простерта, и в нее вложена маленькая душа. Оно закрывается, и никто не сможет вырвать их из руки Отца Моего».
Это всего лишь живописный способ изложить самые изношенные, банальные и банальные религиозные учения. Слово «вера», когда оно вообще имеет какое-либо значение в сознании людей, когда они слышат его с кафедры, боюсь, чрезвычайно способно вызвать если не отвращение, то, по крайней мере, отвращение чувства, как если бы люди говорили: «Ах, вот он снова в старой истории!» Но не освежите ли вы свои представления о том, что означает вера, взглянув на мой текст так, как я попытался немного расширить и осветить его своей метафорой? Вот что значит «В Твои руки я предаю свой дух». Есть два или три способа, которыми это следует сделать, и один или два способа, которыми этого делать не следует.
Мы делаем это, когда доверяем Ему в спасении наших душ. Есть очень много хороших христианских людей, которые ходят в трауре все свои дни или, по крайней мере, иногда скорбят, а иногда равнодушны. Максимум, что они осмеливаются сказать, это: «Но я не могу быть уверен». Наши деды пели:--
«Это то, что я хочу знать,
Часто это вызывает тревожные мысли».
Почему это должно вызывать тревожные мысли? Примите свое личное спасение как нечто само собой разумеющееся и работайте исходя из этого. Не стремитесь к этому. Если Ты вознесся на небеса и сказал: «Господи, я не могу спасти себя; спаси меня. Я хочу спастись», будьте уверены, что у вас есть спасение, о котором вы просите, и что, если вы таким образом отдали свою душу в руки Божии, любое невероятное будет правдоподобным и любое невозможное возможно, а не то, что вы потерпите неудачу в спасении, которого вы желаете в глубине своего сердца. Снимите бремя со своей спины и возложите его на Него. Не задавайтесь постоянно вопросом: спасен ли я? Скоро вам это надоест, и вы, скорее всего, вообще откажетесь от всех мыслей по этому поводу. Но стойте на этом факте и с освобожденными, жизнерадостными и благодарными сердцами работайте, исходя из него и из-за него. И когда грех поднимается в вашей душе, и вы говорите себе: «Если бы я был христианином, я не смог бы этого сделать» или: «Если бы я был христианином, я не мог бы быть таким-то и таким-то»; помните, что всякий грех несовместим с тем, чтобы быть христианином, но ни один грех не является несовместимым с ним; и что после всего сознания недостатков и неудач нам остается просто вернуться к старой точке и предаться любви Божией. Его руки открыты, чтобы обнять нас. В Твои руки я предаю свой дух».
Далее, псалмопевец имел в виду, посвятив себя небу, доверившись Ему в повседневной жизни, со всеми ее трудностями и обязанностями. Наш акт доверия состоит в том, чтобы пройти через все, что мы предпринимаем, и все, с чем нам приходится бороться. Своеволие вырывает наши души из рук Божиих. Человек, отправляющий свои ценные бумаги банкиру, может получить их обратно, когда пожелает. И если мы беремся управлять своими собственными делами или бросаемся в работу, не осознавая своей зависимости от Него, или если мы выбираем свою работу, не стремясь узнать, какова Его воля, – это отзыв нашего вклада. Тогда вы снова получите это обратно, потому что Бог не удерживает чьи-либо ценные бумаги против Своей воли — вы получите их снова, и много пользы это принесет вам, когда вы их получите! Своеволие, уверенность в своих силах, самоопределение — это противоположности вверения нашей души небесам. И, как я говорю, если вы снимаете депозит, вы снова берете на себя все бремя и хлопоты по нему. Не воображайте, что вы живете жизнью веры в Сына Божьего, если вы не ожидаете, что Он решит, что вам следует делать. Вы не можете ожидать, что Он будет охранять вас, если вы не спросите Его, куда вам идти.
Но теперь я хотел бы предложить еще одну вещь: это посвящение себя небесам, которое начинается с первоначального акта доверия Ему для спасения наших душ и продолжается на протяжении всей жизни путем постоянного подчинения себя Ему, состоит в том, чтобы сопровождаться соответствующей работой. Память апостола Петра, очевидно, витает вокруг этого стиха, независимо от того, сознательно ли он цитирует его или нет, когда он говорит: «страдающие по воле Божией да предадут Ему сохранение душ своих в добрых делах». наряду с актом доверия и зависимости. Должно произойти постоянное упорядочение жизни в соответствии с Его волей; ибо добрые дела «не означают просто некоторые дела благотворительности и милосердия», подобные тем, которые в последние дни монополизировали это имя, но это означает все праведное поведение в соответствии с волей Божией.
Итак, Петр говорит нам, что напрасно говорить о том, чтобы посвятить свою душу небу, если мы не подкрепим это обязательство последовательной, христоподобной жизнью. Конечно, это напрасно. Как может человек ожидать, что Бог позаботится о нем, если он погружается во что-то, что противоречит небесным законам? Многие люди говорят: «Бог позаботится обо мне; Он спасет меня от последствий». Ничего подобного — Он слишком сильно любит нас для этого. Если вы возьмете удила в зубы, вам будет позволено свалиться в пропасть и разбиться на куски. Если вы хотите, чтобы о вас позаботились, соблюдайте установленные пределы и советуйтесь с Ним, прежде чем действовать, и не действуйте, пока не будете уверены в Его одобрении. Бог никогда не обещал спасти человека, когда он попал в беду из-за собственного греха. Предположим, что слуга присвоил деньги своего хозяина, играя в азартные игры, а затем ожидал, что Бог поможет ему вернуть деньги в кассу. Как вы думаете, это может сработать? И как вы смеете ожидать, что Бог сохранит ваши ноги, если вы идете путями, которые сами выбираете? Любой грех вырывает человека из-под прибежища божественной защиты, и тогда защита должна принять форму наказания. И всякий грех делает невозможным для человека осуществить то доверие, которое означает посвящение его души небесам. Так что это должно быть в добрых делах», и эти две вещи должны идти рука об руку. Что Бог соединил, человек да не разлучит». Вы не станете христианином, просто проявляя доверие, если только это доверие не действует любовью.
Но позвольте мне напомнить вам далее, что предание наших душ в руки Божии не означает, что мы освобождаемся от необходимости самим заботиться о них. Существует очень ложная религиозная вера, которая, кажется, думает, что перекладывает всю ответственность на Бога. Нисколько; вы облегчаете ответственность, но не избавляетесь от нее. И ни один человек не имеет права говорить, что Он сохранит меня, и поэтому я могу пренебречь усердной опекой над собой». Он хранит нас во многом, помогая нам хранить наши сердца со всем усердием и стоять на пути истины.
Итак, позвольте мне теперь сказать несколько слов о блаженстве такой жизни в атмосфере постоянной зависимости и обращения к Богу как в великих, так и в мелочах. Всякий раз, когда человек живет доверием, даже если доверие ошибочно или когда оно опирается на какое-то простое человеческое, подверженное ошибкам существо, подобное ему самому, мерой его уверенности является мера его спокойствия. Вы знаете, что когда ребенок говорит: «Мне не нужно возражать, отец позаботится об этом», он может быть прав или неправ в своей оценке способностей и склонностей своего отца; но пока он это говорит, у него нет ни беспокойства, ни беспокойства, и на личике нет шрамов от глубоких морщин забот или мыслей. Поэтому, когда мы обращаемся к Нему и говорим: «Почему я должен нести это бремя?» тогда в мое сердце приходит — я собирался сказать «прилив», но «струйка» — лучшее слово, — в мое сердце приходит устойчивое спокойствие, которое ничто другое не может дать. Посмотрите на этот псалом. Оно начинается и продолжается всю первую половину в очень минорной тональности. Певец не был поэтом, изображающим из себя скорбящего, но слова его вырывались из него тоской. Мои глаза охвачены горем; моя жизнь прошла в горе»; Я . . . как мертвец, потерявший сознание»; У меня проблемы. А потом быстрым колесом обернулся, Но я уповал на Тебя, Господи! Я сказал: Ты моя доброта». И что из этого получится? Это — о, как велика благость Твоя, которую Ты приготовил для боящихся Тебя!» Благословен Господь, ибо Он явил мне Свою дивную доброту в крепком городе». И тогда, в конце всего, его миролюбие настолько торжествует, что он призывает всех Своих святых помочь ему в прославлении. И последние слова: «Мужайтесь, и Он укрепит ваше сердце». Вот что вы получите, если отдадите свою душу небесам. В обстоятельствах псалмопевца не произошло никаких изменений. Вокруг него был тот же враг. Та же сеть была тайно заложена и для него. Все, что еще полчаса назад казалось ему почти отчаянным, продолжалось в совершенно неизменном виде. Но что изменилось? Бог пришел на место, и это изменило весь аспект дела. Вместо того, чтобы с сжимающимся и трепещущим сердцем смотреть на землю, где были страдания, он смотрел на небеса, где был Бог; а так все было красиво. Это будет наш опыт, если мы вверим Ему сохранение наших душ в добрых делах. Вы можете принести июньские цветы и осенние плоды в снежные январские дни, проявляя доверие к Господу. Не обязательно, чтобы наши обстоятельства изменились, а лишь чтобы изменилось наше отношение. Посмотрите вверх и отдайте свои души в руки Божьи, и все, что вокруг вас, полное бедствий, трудностей и недоумений, претерпит трансформацию; и за печалью придет радость, потому что пришло доверие.
Мне нет нужды говорить ни слова о другом применении этого стиха, который, как я уже сказал, посвящен нам благодаря тому, что наш Господь использовал его в конце. Но разве не прекрасно думать, что тот же самый акт ума и сердца, посредством которого человек предает свой дух небу при жизни, может стать его смертью, и что смерть может стать добровольным актом, а дух не может быть вырваны из нас с неохотой и, насколько мы можем, сопротивляясь, но чтобы мы могли принести его как возлияние, если использовать одну метафору святого Павла, или могли добровольно отказаться от него как акт веры? Замечательно думать, что жизнь и смерть, столь непохожие друг на друга, могут быть совершенно идентичными в том духе, в котором они встречаются. Вы помните, как первый мученик подхватил слова с креста и, преклонив колени вне стены Иерусалима, с кровью, текущей из ран, нанесенных камнями, сказал: «Господи Иисусе!» прими мой дух». Это способ умереть, и это способ жить.
Одно слово — это все, что позволяет время о том, на какой почве может быть осуществлено это великое предприятие веры. Ты искупил меня, Господь Бог Истины». Я думаю, что псалмопевец использует здесь слово «искупленный» не в его более широком духовном новозаветном смысле, а в его часто встречающемся ветхозаветном смысле, обозначающем избавление от временных трудностей и бедствий. И, по сути, он говорит следующее: в прошлом у меня был опыт, который заставляет меня поверить, что Ты избавишь меня и от этой беды, потому что Ты — Бог Истины». Он думает о том, что сделал Бог, и о том, что такое Бог. И Петр, который, как мы уже нашли, повторяет этот текст, повторяет и эту его часть, поскольку он говорит: «Пусть вверят Ему сохранение своих душ в добрых делах, как верному Творцу», что практически соответствует Господь Бог Истины». Итак, Бог продолжит то, что Он начал, и завершит то, что Он начал.
Верный Создатель...» Он заставил нас нуждаться в том, в чем мы действительно нуждаемся, и Он не забудет желания, которые Он Сам заложил в нашу человеческую природу. Он обязан помочь нам, потому что Он создал нас. Он Бог Истины, и Он поможет нам. Но если мы возьмем «искупленных» в самом высоком смысле, то псалмопевец, рассуждая о прошлой милости Божией и вечной верности, по существу говорит то, что сказал Апостол в торжествующих словах: «Кого Он предузнал, тех Он и предопределил сообразоваться с образ Его Сына. . . а кого Он предопределил, Он и . . . оправдались, а кого Он оправдал, тех и прославил». Ты искупил меня». Ты Бог Истины; Ты не оторвешь руки Своей от Своей работы, пока Ты не сотворишь для меня все, что Ты обязался сделать для меня в этом первоначальном акте моего искупления».
Итак, мы можем сказать: Тот, Кто не пощадил Своего Сына, но предал Его за всех нас, как не даст Ему с Ним и всего даром?» Я не сомневаюсь, что у вас есть опыт в прошлом, на котором вы вполне можете построить уверенность в будущем. Пусть каждый из нас посоветуется со своим сердцем и своими воспоминаниями. Разве мы не можем сказать: «Ты был моим Помощником», и не должны ли мы поэтому быть уверены, что Он не оставит нас и не оставит нас, пока не проявит Себя как Бог нашего спасения?
Блаженно отдать себя в руки Бога, но Новый Завет говорит нам: «Страшно впасть в руки живого Бога». Альтернатива – это та, с которой нам всем придется столкнуться: либо в Твои руки я предаю свой дух», либо в эти руки упаду. Решите, какая из двух будет вашей судьбой.

ПСАЛОМ xxxi. 19 — ДОБРО СДЕЛАНО И ДОБРО СОСТАВЛЕНО
О, как велика благость Твоя, которую Ты приготовил боящимся Тебя! которое Ты сотворил для надеющихся на Тебя пред сынами человеческими!» (ПСАЛОМ XXXI). 19.
Псалмопевец с красноречием страдания описывал свое отчаянное положение, используя всевозможные метафоры, которые он собирал вместе: «болезнь», «плен», «как разбитый сосуд», «как мертвец, потерявший сознание». Но в глубине опустошения он хватается за руку Божию, и это поднимает его из ямы. Я уповал на Тебя, Господи! Ты моя доброта. Итак, он снова выбирается на зеленую землю и чувствует солнечный свет; а потом он вырывается - О! как велика благость Твоя, которую Ты приготовил для боящихся Тебя!» Так и псалом, начавшийся с такой скорби, заканчивается звонким призывом: Мужайтесь, и Он укрепит сердца ваши, всех надеющихся на Господа».
Эти великие слова, которые я прочитал для своего текста и которые благодаря своему расположению приобретают еще больший блеск, не передают торопливому английскому читателю точную силу заключенной в них антитезы. Контраст в этих двух предложениях заключается между добром, накопленным, и добром, сотворенным; и это стало бы немного яснее, если бы мы перенесли последние слова текста и вместо того, чтобы читать, как это делает наша Авторизованная версия, что Ты сотворил для уповающих на Тебя пред сынами человеческими, прочти, что Ты сотворил пред сынами человеческими для надеющихся на Тебя».
Поэтому я думаю, что существуют как бы две великие массы того, что псалмопевец называет добром»; одно из них явно явлено перед сынами человеческими, другое «сложено» в запасе. В обращении находится очень много банкнот, но в сокровищнице гораздо больше слитков. Было проявлено много добра; гораздо больше лжи скрыто.
Если мы возьмем эту антитезу, то, я думаю, мы сможем повернуть ее в двух или трех направлениях, как свет в руке человека; и посмотрите на это как на намек...
I. Во-первых, добро, уже совершенное перед сынами человеческими; и это отложено», еще не проявлено.
Теперь это различие просто указывает на старую, знакомую, но никогда не исчерпаемую мысль о неисчерпаемости божественной природы. Эта неисчерпаемость наиболее чудесным и прекрасным образом проявляется в фундаментальном проявлении Бога, на котором построено ветхозаветное откровение, - я имею в виду видение, данное Моисею до его призвания и являющееся основой его вести, о купине, которая сгорела и не был израсходован. Этот скромный куст, пылающий и не догорающий, не был, как часто предполагалось, символом Израиля, который не был уничтожен в печи страданий. Оно означало то же самое, что и провозглашенное тогда божественное имя; Я ЕСМЬ ТО ЧТО Я ЕСМЬ», что является лишь способом сказать, что Существо Бога абсолютно, ни от кого не зависит, определено Им Самим, бесконечно и вечно, горит и не сгорает, живет и не имеет склонности к смерти, работает и неутомим, действует нерастраченным образом, раскрывается и в то же время скрыт, дает и не становится беднее.
И когда мы смотрим на нашу повседневную жизнь и мысленно путешествуем назад, некоторые из нас на протяжении многих лет, которые были наполнены примерами и иллюстрациями Божественной верности и благосклонной заботы, мы должны уловить оба этих восклицания нашего текста: О, ! как велика благость Твоя, которую Ты сотворил, насколько больше благость Твоя, спрятанная!» Стол накрыт в пустыне, и истина христианского опыта более чем превосходит легенды о голодных рыцарях, которые находят пиры, приготовленные невидимыми руками, в пустынных местах. Это похоже на то, как когда Иисус заставил толпу сесть на зеленую траву и пировать досыта, и все же изобилие оставалось неизменным после удовлетворения всех голодных претендентов. Из сломанного хлеба на завтра осталось больше корзин, чем было в руках мальчика. Источник поднимается, и весь лагерь, они сами, их дети и их скот утоляют в нем жажду, но он, как всегда, полон. Совершенное добро — это всего лишь окраина и начало накопленной массы. Все золото, которое было отчеканено и пущено в обращение, ничто по сравнению с клиньями и слитками массивных слитков, лежащими в сейфе. Богатство Бога не похоже на богатство мира. Вы очень скоро докопаетесь до ее кошелька. Его доброта очень скоро иссякает; и ничто не принесет непрерывного потока удовлетворения и благословения бедной душе, кроме реки воды жизни, исходящей от Престола Бога и Агнца».
Итак, дорогие братья! этот контраст может подсказать нам, как тихо и мирно мы можем с нетерпением ждать неизведанного будущего; и удерживайте его так, чтобы мы могли рассмотреть его общие очертания, свет известного и пережитого прошлого. Пусть наша доверчивая молитва будет; Ты был мне помощником: не оставь меня и не оставляй меня, Боже спасения моего!» и ответ, несомненно, будет таков: «Я не оставлю тебя, пока не сделаю тебе того, о чем говорил тебе». Наша Память должна быть матерью нашей Надежды; и мы должны нарисовать будущее в оттенках прошлого. У Тебя накоплено добро, «более чем достаточно, чтобы сравниться с добром, которое Ты сотворил». Прошлое Бога — это пророчество о будущем Бога; и мое прошлое, если я правильно его понимаю, должно дать отпор всякому страху и успокоить всякое беспокойство. Мы и только мы имеем право сказать: «Завтра будет так же, как сегодня, и гораздо более изобильно». Это заблуждение, если это скажет кто-либо, кроме тех, кто боится и доверяет Неиссякаемому Богу.
II. Теперь давайте направим наш свет в несколько иное направление. Контраст здесь предполагает добро, которое даруется публично, и то, что переживается тайно.
Если вы обратите внимание, в непосредственной близости от моего текста встречаются и другие слова, которые, очевидно, связаны с мыслью о сокрытой добродетели: «Ты сокроешь их в тайне присутствия Твоего». Вот где и доброта. Ты будешь хранить их тайно в шатре. . . благословен Господь! ибо Он явил мне Свою дивную доброту в крепком городе». Итак, добро, которое творится и которое могут видеть сыны человеческие, уменьшается по сравнению с добром, которое лежит в этом тайном месте и которым могут наслаждаться и обладать только те, кто там обитает и чьи ноги знают путь, который к этому ведет. То есть, если хотите, чтобы мысль псалмопевца была изложена в простой прозе, то все эти видимые наши блага — лишь бледные тени и намеки на то настоящее богатство, которое мы можем иметь, только если живем в постоянном общении с Богом. Духовные блага спокойного ума и силы для работы, радости общения с Богом, сладость надежд, полных бессмертия, и все эти наслаждения и проявления сокровенной любви и сладости Божией, которые даруются лишь ожидающим сердцам, затворившимся. отдалиться от бурных земных наслаждений как основы их доверия или источника их радости — они полнее, лучше, чем самые избранные и богатейшие радости, которые может дать мир Божий. Бог не выставляет Свои лучшие дары, так сказать, на витрины; Он хранит их во внутренних покоях. Он не расставляет Свои дары, как нечестные торговцы расставляют свои товары, помещая самое лучшее снаружи или сверху, а менее хорошее – снизу. Ты сохранил хорошее вино до сих пор». Это они обитают в тайном месте Всевышнего», и чья жизнь наполнена общением с Ним, осознанием Его присутствия, стремлением познать Его волю, протягиванием усиков своих сердец, чтобы обвить Его, и усердно, ради Ради него самого, выполняя жизненные задачи; которые вкусят избранные лакомства из милостивых рук Божиих.
Как глупо тогда строить жизнь по принципу, согласно которому мы все склонны это делать, и поддаваться искушению, которому некоторые из нас поддались слишком сильно, воображая, что лучшее благо — это то добро, которое мы можем сделать. потрогай, попробуй, возьми в руки, и это люди смогут увидеть! Нет! нет! Глубоко в наших сердцах радость, в которую незнакомцы никогда не вмешиваются и не знают, мир, который превосходит понимание, нынешний Христос и Небеса, почти присутствующие, потому что Христос присутствует - это хорошие вещи для людей, и это то, что которых Бог не делает, потому что Он не может транслировать их в мир, но которые Он сохраняет, потому что Он должен, для тех, кто желает их и подходит для них. Он посылает солнцу Своему сиять и дождь Его проливается на неблагодарных и непокорных», но сокрытое добро лучше солнечного света и более освежает, удобряет и очищает, чем дождь, и оно приходит, и приходит только , тем, кто доверяет Ему и живет рядом с Ним.
III. Итак, наконец, мы можем повернуть наш свет еще в другом направлении и принять этот контраст как намек на добро, творимое на земле, и добро, сокрытое на небесах.
Здесь мы иногда видим посланников, приходящих с одной гроздью винограда на шесте. Там мы будем жить в винограднике. Здесь мы пьем из реки, которая течет; там мы будем у истока. Вот мы в вестибюле королевского дома, вот мы будем в тронном зале, и каждая комната, через которую мы проходим, богаче и прекраснее предыдущей. Малейшее благо Небес больше, чем величайшее блаженство земли. Вся грядущая жизнь, все ее условия и все, что с ней связано, так чужды нам, так неспособны быть нами воплощены или задуманы, и мысль о Вечности, мне кажется, так всепоглощающе ужасна, что я не удивляюсь, что даже хорошие люди находят мало стимулов или много радости в мысли о поездке туда. Но если мы ничего больше не знаем, а мы знаем очень немного больше, то будем уверены в том, что, когда Бог начинает сравнивать Свои прилагательные, Он не останавливается, пока не дойдет до превосходной степени и что добро порождает лучшее, и лучшее на земле обеспечивает лучшее на Небесах. И таким образом, благодаря нашему скромному опыту здесь, мы можем накопить основания уверенности, которые позволят мирно перенести наши мысли даже в великую тьму и сказать: «То, что Ты сделал, — много, то, что Ты накопил, — больше». И контраст будет продолжаться во веки веков; ибо на протяжении всей этой странной Вечности то, что будет сделано, будет меньше того, что отложено, и мы никогда не достигнем конца Бога, ни конца Его благости.
Только давайте примем во внимание условия — тех, кто боится Его, тех, кто надеется на Него». Если мы будем делать это в каждый момент опыта растущей христианской жизни, и в момент опыта христианской смерти, и в вечности опыта христианского неба, Иисус Христос будет шептать нам: Ты увидишь нечто большее, чем это».
ПСАЛОМ xxxi. 20 — СКРЫТЫЙ В СВЕТЕ
Ты сокроешь их в тайне Своего присутствия от гордыни человеческой; Ты будешь хранить их в тайне в шатре от спора языков» (ПСАЛОМ XXXI). 20.
Слово «выраженное присутствие» буквально означает «лицо», и сила этого весьма замечательного выражения уверенности будет значительно испорчена, если не сохранить эту передачу. В Писании есть и другие аналогичные выражения, выражающие в различных метафорах защиту Божью любящих Его. Но я не знаю, есть ли что-нибудь столь же благородное и поразительное, как это. Например, мы читаем о том, как Он прятал Своих детей в тайне Своей скинии, или шатра; как арабский вождь мог бы поступить с беглецом, съевшим соль, спрятав его в укромных уголках своей палатки, пока преследователи тщетно рыскали по пустыне в поисках добычи. Мы снова читаем о том, как Он сокрыл их под сенью Своего крыла»; где божественная любовь смягчается до подобия материнского инстинкта, который заставляет курицу собирать своих цыплят под защитой своих собственных теплых и распростертых перьев. Но метафора моего текста еще более яркая и красивая. Ты сокроешь их в тайне лица Твоего». Свет, исходящий от этого лица, является убежищем для бедняка. Эти другие метафоры, возможно, относятся одна к храму, а другая к распростертым крыльям херувимов, затеняющих престол Милосердия. И если это так, то эта метафора еще больше приближает нас к центральному сиянию Шекины, славе, которая парила над престолом Милосердия и сияла в темном святилище, невидимая лишь один раз в году дрожащим первосвященником, который нести с собой кровь жертвы, чтобы вид не убил. Псалмопевец говорит: «В этот яростный свет человек может войти и стоять в нем, омывшись, спрятавшись, в безопасности. Ты сокроешь их в тайне лица Твоего».
I. Итак, давайте сначала обратим внимание на это тайник.
«Лик Божий» является настолько образным выражением, что его метафорический характер не может не быть очевидным для самого беглого читателя. Сама откровенность и, можно сказать, грубость образа спасает его от всякого заблуждения и, как и другие подобные выражения в Ветхом Завете, сразу наводит на мысль о его значении. Мы читаем, например, о руке, «руке», «персте» Бога, и каждый чувствует, что они означают Его силу. Мы читаем об оче Божием, и каждый знает, что это означает Его всеведение. Мы читаем об ухе Бога, и все мы понимаем, что это выражает благословенную мысль о том, что Он слышит и отвечает на крик скорбящих. И подобным же образом лик Божий есть постижимая часть божественной природы, которая обращается к людям и через которую Он открывает Себя. Оно примерно эквивалентно другому выражению Ветхого и Нового Завета — имени Господа, проявленной и раскрытой стороне божественной природы. И это тайное место, куда могут спрятаться люди.
В Писании есть и другое выражение: «свет лица Твоего», и это помогает нам понять смысл псалмопевца. Свет лица Твоего «тайен». Какой парадокс! Может ли свет скрыть? Посмотрите на дневное небо, наполненное сияющими звездами, невидимыми до наступления ночи. Сияние лица таково, что стоящие на нем теряются и скрываются, как жаворонок в голубом небе. Великолепное уединение света принадлежит Тебе». В Новом Завете есть замечательная метафора женщины, «облеченной в солнце», которая была захвачена ею от своих врагов, чтобы быть там в безопасности. И это всего лишь расширение великого парадокса псалмопевца: «Ты сокроешь их в тайне лица Твоего». Свет скрывает, когда свет настолько ярок, что ослепляет. Те, кто окружен небесами, теряются в славе и находятся в безопасности в этом уединении, тайне лица Твоего».
Можно высказать мысль, хотя она и является некоторым отступлением от основной цели моего текста, но она естественным образом вытекает из этого парадокса и, пожалуй, заслуживает лишь слова. Откровение реально, но у откровения есть свои пределы. То, что открывается, — это лик Божий», но мы читаем: «никто не может увидеть лица Моего». Ведь откровение Он остается сокрытым. После всех излияний Своих лучей Он остается Богом, обитающим в густой тьме», и свет, который недоступен, также является тьмой, которую можно почувствовать. Опасения возможны; понимание невозможно. То, что мы знаем о Боге, достоверно и истинно, но мы никогда не познаем всей глубины того, что мы знаем о Нем. Его лицо — это тайна»; и хотя люди могут клеветать на Него, когда говорят: «Воистину, Ты Бог, скрывающий Себя, о Бог Израилев!» и Он отвечает им: «Я не говорил тайно «в темном месте земли», все еще остается верным, что тайны откровения рождены из величия его сияния, и что все, что мы знаем о Боге, темно от избытка света.'
Но это помимо нашей основной цели. Позвольте мне скорее напомнить вам о том, как мысль о тайне лица Божьего, являющегося надежным убежищем для любящих Его, указывает на эту истину, что эта яркость света имеет отталкивающую силу, которая удерживает от всякого смешивания с ним. все, что является злом. Древнегреческие мифы рассказывают нам, что лучистые стрелы Аполлона, выпущенные из его далеко идущего лука, смертельно ранили чудовищ из слизи и нечистых существ, ползающих и упивающихся тьмой. И в этом мифе есть великая правда. Свет лица Божьего убивает зло, какого бы рода оно ни было; и точно так же, как неприятные, отвратительные существа, живущие во тьме и чувствующие себя там непринужденно, корчатся и извиваются в муках и умирают, когда их убежище отбирают и они подвергаются воздействию света, бьющего по их мягким телам, так и свет Лицо Божие, обращенное к злым вещам, повергает их в ничто. Таким образом, тайна Его лица является прибежищем всего доброго.
Мне также не нужно напоминать вам, что в другом аспекте этой фразы «свет лица Его» является выражением Его благосклонности и любящего внимания, и насколько верно то, что в этом благосклонности и любящем отношении заключена неприступная крепость, в которую входя, любой человек в безопасности. Я сказал, что выражение «Лик Господень» «примерно соответствовало другому, имени Господню», поскольку оба означали раскрытый аспект божественной природы. Возможно, вы помните, как мы читаем: «Имя Господне — крепкая башня, в которую убегает праведник и находится в безопасности». Свет лица Господа — это Его благоволение и любящее внимание, падающее на людей. И кому может быть причинен вред этот яркий свет, словно солнечный свет на воде или на блестящем щите, играющий вокруг Него?
Только вспомним, что для нас «лик Божий» — Иисус Христос. Он — рука Господня; Он есть имя Господне; Он — лицо». Все, что мы знаем о Боге, мы знаем через Него и в Нем; все, что мы видим от Бога, мы видим благодаря сиянию на нас Того, Кто является сиянием Его славы и выражением образа Его личности». Итак, открытая тайна лица Божьего — это Иисус, сокровище наших душ.
II. Во-вторых, обратите внимание на сокрытых Божьих.
Мой текст возвращает нас, посредством этого слова «они», к предыдущему стиху, где мы имеем двойное описание тех, кто таким образом сокрыт в недоступном свете Его лика. Они боятся Тебя и доверяют Тебе». Последнее выражение соответствует метафоре моего текста, поскольку слова, которыми мы сейчас занимаемся, говорят о «укрытии», а слово, которое переводится как «доверие», буквально означает «бежать в убежище». ' Итак, те, кто бежит на небеса в поисках убежища, — это те, кого Бог скрывает в тайне лица Своего». Давайте на мгновение задумаемся об этом.
В начале этих замечаний я сказал, что здесь, возможно, имеется намек на Храм. Все храмы в древности были убежищами. Всякий, кто мог убежать, чтобы схватиться за рога жертвенника, или сидеть, закутанный и умоляющий, перед изображением бога, был в безопасности от своих врагов, которые не могли пройти в пределах территории Храма, где были раздоры и убийства. не допустимо. Мы слишком часто ищем убежища к другим богам и другим храмам. Ай! и когда мы добираемся туда, мы обнаруживаем, что божество, к которому мы призвали, представляет собой всего лишь мраморное изображение, которое сидит глухое, немое и неподвижное, в то время как мы цепляемся за его бессознательные юбки. Как однажды сказал один из самых печальных современных циников, глядя на прекрасное воплощение греческой красоты, Венеру Милосскую: «Ах! она справедлива; но у нее нет рук», — так мы можем сказать обо всех ложных убежищах, в которые находят себя люди. Богиня бессильна помочь, каким бы прекрасным ни казалось нашим глазам ее представление. Зло, от которого мы бежали к этим ложным божествам и беззащитным святилищам, будет преследовать нас через порог; и, как Илия сделал со священниками Ваала на Кармиле, убьет нас у самого подножия жертвенника, за который мы цеплялись, и досаждали нашими тщетными молитвами. Есть только одна святыня, где есть святилище, и это святыня, над которой сияет слава Божия в лице Иисуса Христа»; в сияние которого бедняки могут пройти и там спрятаться. Бог скрывает нас, и Его сокрытие действенно, в тайне света и великолепия Его лица.
Я сказал также, что, как и во всех псалмах, где говорится о людях как о гостях Божиих, имеется намек на древние обычаи гостеприимства, согласно которым человек, однажды вошедший в шатер вождя и вкушающий пища там находится в безопасности не только от преследователей, но и от самого хозяина, даже если этим хозяином должен быть родственник-мститель. Убийца с поличным, съевший соль человека, чьей обязанностью в противном случае было бы убить его на месте, застрахован от мести. И поэтому тем, кто полагается на Бога, нечего бояться. Никакая другая рука не сможет вырвать их из святилища Его шатра. Сам Он, допустив их разделить Свое гостеприимство, не может и не захочет поднять на них руку. Мы в безопасности от Бога только тогда, когда мы в безопасности в Господе.
Но помните, при каком условии возникает эта безопасность. Ты сокроешь их в тайне лица Твоего». Кому? Те, кто бегут за прибежищем к Тебе. Там изложен акт простой веры, посредством которого бедный человек, со всеми своими несовершенствами на голове, все же может отважиться переступить ногу свою через границу, отделяющую тьму внешнюю от луча света, исходящего от лица Божия. . Кто из нас будет жить при поядающем огне? Кто из нас будет жить при вечном огне?» Этот вопрос не означает, как его часто понимают: какой смертный сможет вынести наказания будущей жизни? но кто осмелится быть гостем Бога? и это эквивалентно другому вопросу: «Кто взойдет на гору Господню, или кто станет на святом месте Его?» Ответ таков: если вы обратитесь к Нему за прибежищем, зная свою опасность, чувствуя свою нечистоту, вы сможете ходить среди всего этого света, смягченного до сияющей красоты, как это делали еврейские дети в огненной печи, чувствуя себя там непринужденно и чувствуя себя они хорошо относились к себе, и ничего в них не было уничтожено, кроме уз, которые их связывали.
Помните, что Иисус Христос — это Убежище, и что бегство к Нему в поисках убежища — это условие безопасности, и все те, кто таким образом, от ловушек жизни, от ее страданий, разочарований и бремени, от волнений своих собственные сердца, от кипения собственных страстей, от укусов собственной совести или от других зол, которым наследует плоть, находят себе убежище - простым актом веры в Господа - в свет лица Божьего, таким образом, будут в безопасности навеки.
Но первоначальный акт бегства в прибежище должен быть продолжен пребыванием в прибежище. Бесполезно искать прибежища во свете, если мы не пребудем во свете. Бесполезно идти в Храм в поисках убежища, если мы не продолжаем там совершать жертвоприношения и поклоняться. Мы должны ходить во свете, как Бог во свете». То есть условие сокрытия в Господе состоит, прежде всего, в том, чтобы укрыться в Господе, а затем пребывать в Нем постоянным общением. Жизнь ваша сокрыта со Христом в Господе». Если у нас нет скрытой жизни, глубоко внизу, и высоко наверху, и далеко за пределами чувственной жизни, мы не имеем права думать, что прибежище Лика будет для нас безопасностью. Самая суть христианства — это привычное общение сердца, разума и воли с Богом в Господе. Живете ли вы во свете или пришли туда только для того, чтобы избежать того, чего боитесь? Живете ли вы во свете постоянным направлением мысли и сердца к Нему, вырабатывая привычку ежедневного и ежечасного общения с Ним среди отвлечений необходимых обязанностей, забот и меняющихся обстоятельств?
Но не только общением, но и поведением мы должны оставаться в свете. Беглец, найденный за пределами города-убежища, был честной добычей для мстителя, и если он выйдет за его пределы, ему в спину вонзится меч, прежде чем он поймет, где находится. Каждый христианин каждым грехом, действием или только мыслью, выбрасывает себя из света в окружающую его тьму, и там он становится жертвой хищных зверей, охотящихся во тьме. Затмение Солнца вызвано не каким-либо изменением Солнца, а тем, что между Землей и Солнцем встало непрозрачное тело, отпрыск и спутник Земли. Итак, когда люди-христиане теряют свет лица Божия, это не потому, что есть какая-то переменчивость или тень поворота в Нем, а потому, что между Ним и ними пришла тьма - их собственное потомство - их собственного греха. . Вы не в безопасности, если находитесь вне света Его лица. Это условия безопасности.
III. Наконец, обратите внимание на то, что скрытые находят на свету.
Этот прилив уверенности в моем тексте исходит от псалмопевца сразу после жалобного излияния своей души под гнетом скорбей. Его опыт может научить нас истолковывать его радостные заверения.
Бог убережет от нас все настоящее зло, если мы будем держаться рядом с Ним; но Он не удержит от нас то внешнее, что люди называют злом. Я не знаю, существует ли такая вещь, как фильтрация каких-либо ядов или малярии с помощью света, но я уверен, что свет Божий фильтрует для нас нашу атмосферу. Хотя оно и может выйти из внешней формы зла, оно вытягивает из него весь яд и превращает его в безобидного служителя нашего блага. Стрелы, выпущенные в нас, могут быть с ядом, когда они покидают лук, но если они проходят через сияющую оболочку божественной защиты, которая нас окружает (а они, должно быть, прошли через нее, если достигают нас), это очищает все яд из кончиков, хотя он оставляет там остроту. Зло не является злом, если оно имеет нашу длину; и то, что оно коснулось нас, показывает, что Тот, кто позволяет ему пройти к свету, где безопасно обитают Его дети, знает, что оно не может причинить им вреда.
Но, опять же, если мы будем жить в постоянном общении с явленным Ликом Божьим, мы обнаружим, что мы возвысились над всеми спорами языков и шумом земным. Мы воспарим из тени ночи» и поднимемся на высоту, с которой все шумы земли будут звучать слабыми и слабыми, как шум города для жителей горной вершины. И мы не находим там только безопасности, поскольку слово во втором пункте моего текста: «Сохрани их тайно» — то же самое, что использовано в предыдущем стихе по отношению к сокровищам, которые Бог готовит для боящихся Его. . Бедные люди, которые надеются на Господа, и богатство, которое Он должен им расточить, спрятаны, и они спрятаны в одном и том же месте. Добро, сотворенное перед сынами человеческими, не опустошило резервуар. После всех расходов огромные золотые слитки в хранилище лорда не уменьшились. Грядущая милость больше, чем уже полученная. Завтра будет то же самое, что и сегодня, и будет гораздо более обильным». Эта река расширяется по мере того, как мы приближаемся к ее истоку.
Братья! Лик Божий должен быть либо нашей самой дорогой радостью, либо нашим величайшим страхом. Наступает время, когда мы с вами должны предстать перед этим и посмотреть Ему в глаза. Нам предстоит решить, призовем ли мы в тот день скалы и холмы, чтобы они спрятали нас от него, или скажем с восторгом: «Ты благословил нас лицем Твоим»! Что должно быть? Должно быть то или иное. Когда Он говорит: «Ищите Лица Моего», пусть наши сердца ответят: «Лик Твой, Господь, я буду искать», чтобы, когда мы увидим его в будущем, сияющим, как солнце, в своей силе, его свет не может быть тьмой для наших нечистых и глаза, полные ужаса.
ПСАЛОМ xxxii. 1-2 — ТРОЙНАЯ МЫСЛЬ О ГРЕХЕ И ПРОЩЕНИИ
Блажен, чье преступление прощено, чей грех покрыт. 2. Блажен человек, которому Господь не вменит беззакония и в духе которого нет лукавства». --ПСАЛОМ xxxii. 1, 2.
Этот псалом, давший исцеление многим израненной совести, исходит из глубин совести, которая сама была ранена и исцелена. Надо быть очень тупым на слух, чтобы не почувствовать, как он трепещет от волнения и есть, собственно, излияние восторга сердца, испытывающего в своей свежести новую радость прощения. Не так уж важно, кто это написал. Если мы примем надпись, что в данном случае делают многие из тех, кто обычно отвергает эти древние еврейские записи, то псалом принадлежит Давиду, и он соответствует некоторым конкретным деталям его великого греха и покаяния. Но это очень незначительный момент. Кто бы это ни написал, он поет, потому что должен.
Псалом начинается с восклицания, ибо лучше было бы перевести это предложение: «О! блаженство этого человека». Затем обратите внимание на удивительное скопление предложений, выражающих по существу одно и то же, но выражающих это по-разному. Сердце псалмопевца слишком полно, чтобы его можно было опустошить одним произнесением. Он как бы поворачивает свой драгоценный камень по кругу, и при каждом повороте он отражает свет под другим углом. В моем тексте есть три предложения, каждое из которых по существу имеет один и тот же смысл, но которые, тем не менее, представляют это по существу идентичное значение с разными оттенками. И это верно как в отношении трех слов, которые используются для описания факта преступления, так и в отношении трех слов, которые используются для описания факта прощения. Именно к этим, а также к важным урокам, которые заключаются в наблюдении оттенков значения в них, я хочу сейчас обратиться.
I. Обратите внимание на торжественную картину, изображенную здесь на различных стадиях греха.
Здесь используются три слова: преступление, «грех», «беззаконие». Все они имеют в виду одно и то же, но подразумевают это с разной ассоциацией идей и предположений о ее скверности. Позвольте мне рассмотреть их по порядку. Слово, переведенное как «преступление», по-видимому, буквально означает отделение, или разрыв, или уход, и, следовательно, выражает понятие отступничества и бунта.
Итак, вот эта мысль; любой грех – это уход. От чего? Скорее вопрос должен быть - от кого? Любой грех – это отход от Бога. И это его самая глубокая и темная характеристика. И именно к этому нужно настаивать больше всего, поскольку именно о нем мы чаще всего забываем. Мы все достаточно готовы признать ошибки; никто из нас без колебаний скажет, что мы поступили неправильно и пошли не так. Мы готовы признать, что мы преступили закон; а что же Законодатель? Личностный элемент каждого греха, большого или малого, заключается в том, что это добровольный разрыв существующего союза, отход от Бога, который с нами в самых глубоких уголках нашего существа, если только мы не отвлечемся от поддержки Его охватывающая рука и от света Его внутренней благодати.
Итак, дорогие братья! это был первый и самый серьезный аспект, под которым кающийся и прощенный человек в моем тексте думал о своем прошлом, что в нем, когда он дико и нетерпеливо устремлялся за низким и чувственным удовлетворением своих худших желаний, он восставал против и странствуя вдали от вездесущего Друга, всеохватывающей поддержки и радости, Господа, своей жизни. Вы не понимаете тяжести самого тривиального неправильного поступка, когда думаете о нем как о грехе против порядка Природы, или против закона, написанного в вашем сердце, или как о нарушении конституции вашей собственной природы, или как о нарушении конституции вашей собственной природы. преступление против своих собратьев. Вы не доберетесь до сути тьмы, пока не увидите, что это явный бунт против Самого Бога. Это истинный дьявольский элемент во всех наших преступлениях, и этот элемент присутствует во всем. Ой! если однажды у нас действительно сформируется и будет продолжаться до тех пор, пока она не станет почти инстинктивной и спонтанной, смотреть на каждое действие нашей жизни в непосредственной и прямой связи с небом, наступит такой апокалипсис, который повергнет некоторых из нас в благотворный страх. и заставь всех нас почувствовать, что отходить от живого Бога — это зло и горько» (и эти две характеристики всегда должны идти вместе). Величайший образ всех беззаконников заключен в образе Блудного сына, и суть его вины заключалась, во-первых, в том, что он эгоистично требовал для себя добро отца; и, во-вторых, что он ушел в далекую страну. Ваши грехи разделили вас и Бога. И когда вы без угрызений совести совершаете те маленькие акты эгоистического потакания, которые вы совершаете двадцать раз в день, каждый из них, каким бы тривиальным он ни был, словно какая-то только что вылупившаяся ядовитая змея длиной с палец, имеет в себе змеиная природа – это бунт и отделение от Бога.
Затем перед умом псалмопевца встает другой аспект того же отвратительного явления. Это зло, которое он совершил и которое, как я полагаю, было грехом в деле Вирсавии, было не только бунтом против Бога, но, согласно этому тексту, во втором предложении, оно было грехом», под которым буквально подразумевается отсутствие цель. Таким образом, это слово в своем глубоком значении соответствует значению обычного новозаветного слова, обозначающего грех, которое также подразумевает ошибку или отсутствие того, что должно быть целью нашей жизни. То есть, в то время как первое слово рассматривало злое дело главным образом в его отношении к небу, это слово рассматривает его главным образом в отношении к нам самим, и то, что перед Ним является бунтом, утверждением моей собственной индивидуальности и моей собственной воли. и поэтому в отрыве от Его воли, по отношению ко мне, считается, что я фатально упускаю цель, к которой должна быть направлена вся моя энергия и усилие. Любой грех, большой или маленький, является ошибкой. Он никогда не достигает того, к чему стремится, а если и достигает, то нацелен не на то. Итак, вдвойне всякое преступление — глупость, и истинное имя делающего — Ты глупец!» Ибо всякое зло не попадает в цель, к которой, учитывая очевидную судьбу человека, он должен стремиться. Главная цель человека — прославлять Бога и вечно наслаждаться Им»; и тот, кто при всех своих успехах не может осознать, что цель является неудачей насквозь, в каких бы меньших делах он ни казался себе и другим преуспевающим. Тот поражает цель только в яблочко, кто позволяет своим стрелам не отклоняться от порывов страсти и не нацеливаться неправильно из-за какого-либо наклона зрения; но твердой рукой и ясным оком ищет и обеспечивает абсолютное соответствие своей воли воле Отца и делает Бога своей целью и целью во всем. Ты создал нас для Себя, и только в Тебе мы можем найти покой». О брат! Каковы бы ни были ваши цели и цели в жизни, примите за самую верную истину то, что вы фатально неправильно поняли цель своего существа и объект, к которому вам следует стремиться, если есть что-то, кроме Бога, который является высшим желанием вашего сердце и цель вашей жизни. Любой грех не достигает отметки, которую Бог поставил для человека.
Поэтому давайте стремиться к той цели, где висит приз, которым добьется тот, кто обладает, какие бы другие трофеи ни ускользнули от его рук.
Но есть и другой аспект этой же мысли, а именно то, что каждая частица зла не имеет своего собственного потертого следа. Мошенник – это полный дурак. Ни один человек никогда не получит, поступая неправильно, то, ради чего он поступил неправильно, а если он и получит это, то вместе с этим получит что-то еще, что лишит его всего сладкого вкуса. Вор сохраняет добычу, но получает к тому же каторгу. Грех искушает нас яркими рассказами о наслаждении, которое можно получить, пья украденную воду и тайно вкушая свой хлеб; но грех заключается в подавлении истины, если не в внушении лжи, потому что она никогда не говорит ни слова ни о болезни и головной боли, которые приходят после разврата, ни о яде, который мы пьем вместе с ее сладкими напитками. Мерзкий злодей держит слово обетования в ушах и нарушает его для надежды. Любой грех, большой или малый, является ошибкой и промахом.
И, наконец, перед взором псалмопевца предстает еще один аспект безобразия. По отношению к небу зло — это разделение и бунт; по отношению ко мне это ошибка и отсутствие моей истинной цели; а что касается прямого стандарта и закона долга, то, согласно последнему из трех слов, обозначающих грех в тексте, это «беззаконие» или, буквально, что-то искаженное или искаженное. Таким образом, она противопоставляется прямой линии простого и прямого пути, по которому нам следует идти. В нашем языке есть та же метафора. Мы говорим о вещах правильных и неправильных, имея в виду, в одном случае, параллельные строгому закону долга, а в другом случае - искаженные, или колеблющиеся, кривые и отклоняющиеся от него. Существует стандарт, а также Судья, и мы должны думать о зле не только как о восстании против Бога и отделении от Него, которое для нас приводит к фатальному промаху цели, но и как об отклонении от истины. один явный закон, которому мы должны соответствовать. Путь в рай — прямая линия; кратчайшая дорога от земли к небу совершенно прямая. Царю России, когда в этой стране были введены железные дороги, было поручено определить линию между Санкт-Петербургом и Москвой. Он взял линейку, провел прямую линию по карте и сказал: «Вот!» Наш Самодержец провел линию, прямую, как дорога от земли к небу, а вдоль нее — кривые, блуждающие пути, которыми мы живем».
Возьмем тогда эти три мысли: что касается закона, то расхождение; что касается цели моей жизни, то это фатальный промах; что касается Бога, моего Друга и моей Жизни, бунта и разлуки, - и у тебя есть если не полная физиономия зла, то, по крайней мере, серьезные мысли о нем, которые становятся еще тяжелее, когда мы думаем, что они верны о нас и о наши дела.
II. Итак, позвольте мне попросить вас взглянуть во-вторых на нарисованную здесь благословенную картину удаления греха.
Здесь есть три слова для обозначения прощения, каждое из которых добавляет свою долю к общей мысли. Это прощается, «покрывается», а не вменяется». Накопление синонимов не только излагает различные аспекты помилования, но и торжествующе прославляет полноту и достоверность дара.
Что касается первого, то оно буквально означает поднимать и нести груз или бремя. Что касается второго, то это означает, достаточно ясно, прикрыться, как можно сделать какую-нибудь грязную вещь, чтобы она больше не оскорбляла глаз и не пахла до небес. Пчелы в своих ульях, когда есть что-нибудь испорченное и слишком большое, чтобы их можно было удалить, покрывают это воском и герметично запечатывают, и от этого не исходит неприятный запах. И таким образом грех человека покрывается и перестает быть видимым, как бы перед божественным Оком, который видит все. Он Сам набрасывает на это милосердную завесу и скрывает ее от Себя. Похожая мысль, хотя и с измененной метафорой, заключена в последнем слове: грех не вменяется. Бог не записывает это в Своей Великой Книге в дебетовой части счета человека. И эти три вещи: поднятие и вынос ноши, сокрытие непристойного и безобразного, неучет в счет злого дела; эти три вещи, взятые вместе, открывают перед нами великую и благословенную истину о том, что проступки человека могут стать несуществующими в отношении божественного сердца и божественных отношений с ним.
Люди говорят нам, что это невозможно и что проповедовать доктрину прощения аморально. О дорогие братья! нет никакого Евангелия, которое могло бы тронуть сердце человека, кроме Евангелия, которое начинается с этого: Бог уносит, скрывает, не взирает на человека, его бунты, его ошибки, его отклонения от закона справедливости. Грех способен к прощению, и, благословен Бог! каждый грех Он готов простить. Мне было бы стыдно стоять здесь и не проповедовать евангелие прощения. Я не знаю ничего другого, что тронуло бы совесть и привлекло бы сердца, кроме этого Евангелия, которое я, в своих жалких способностях, пытаюсь донести до ваших сердец.
Обратите внимание, что мой текст включает в себя также взгляд на то условие с нашей стороны, при котором возможно это абсолютное и полное уничтожение нашего злого прошлого. Последняя фраза моего текста: «В духе которого нет лукавства», как мне кажется, относится к откровенной искренности исповедания, которое не пытается солгать небу и, пытаясь обмануть Его, действительно обманывает только самодовольный грешник. Всякий, кто открывает свое сердце небу, делает его чистой грудью и без двусмысленности, самообмана или смягчающих мер, которым учит себялюбие, говорит: «Я варил дурака и сильно заблуждался», тому человеку, по мнению псалмопевца, прощение - это прощение. обязательно приеду.
Теперь вспомните, что самым сердцем и центром этой еврейской системы был жертвенник, и на этом жертвеннике приносилась искупительная жертва. Я не собираюсь настаивать на какой-либо теории искупления, но я хочу подчеркнуть, что христианство — ничто, если оно не объяснило и не вобрало в себя то, что было символизировано в этом древнем ритуале. Самыми первыми словами из человеческих уст, провозгласившими пришествие Христа к человеку, были: «Вот Агнец Божий, который берет на себя грех мира», а среди последних слов, которые Христос произнес на земле, обучая Своих учеников: вот они: «Это Моя кровь, пролитая за многих для прощения грехов». Крест Христов объясняет мой псалом, Крест Христов отвечает на уверенность псалмопевца, питавшуюся тенью будущих благ. Он умер, Праведный за неправедных, чтобы грехи, возложенные на Него, были сняты, покрыты и не вменены нам.
Братья! если мои грехи не будут забраны Агнцем Божьим, они останутся. Если они не будут возложены на Христа, они сокрушат меня. Если они не покрыты Его искуплением, они лежат перед Престолом Божьим и взывают о наказании. Если Его кровь не сотрет все записи, направленные против нас, черная страница останется навсегда. И нам с тобой однажды будет сказано голосом, с которым мы не осмелимся спорить: «Заплати мне, что ты должен!» Чем чернее грех, тем ярче Христос. Я хотел бы возложить на все ваши сердца эту веру: кровь Иисуса Христа, «и ничто иное, очищает от всякого греха!»
III. Я коснусь в двух словах лишь последней мысли, подсказанной текстом, а именно блаженства этого устранения греха.
Как я уже сказал, мой текст — это действительно восклицание, поток восторга сердца, вкушающего свежеприготовленное блаженство прощения. А остальная часть псалма представляет собой не более чем объяснение различных аспектов и стадий этого блаженства. Позвольте мне пробежаться по ним как можно короче.
Если мы получим это прощение через Иисуса Христа и нашу веру в Него, тогда мы обретем многократные блаженства в одном. Есть блаженство избавления от угрюмого раскаяния и ужасных мук обвинительной совести. Как живо и наглядно, как стенограмма со страницы своей автобиографии, описывает это состояние псалмопевец: «Когда я молчал, мои кости старели от моего рева весь день»! Когда сердце человека сопротивляется исповеди, он слышит внутри себя шум обвинительных голосов, и раскаяние и страх охватывают его сердце. Никогда еще муки угрюмого раскаяния не были описаны более правдиво и более ужасно, чем в этом контексте. День и ночь Твоя рука давила на меня, моя влага превратилась в летнюю засуху». Некоторые из нас, возможно, что-то об этом знают. Но есть государство хуже этого, и то или иное из двух государств принадлежит нам. Если мы не нашли свой путь к свободе исповеди и прощения, у нас есть только выбор между муками пробужденной совести и опустошением мертвой. Хуже не иметь голоса внутри, чем иметь обвиняющего. Хуже не чувствовать давления божественной Руки, чем чувствовать его. И те, чья совесть обожжена, как раскалённым железом, прощупывают самые низкие глубины. Они чувствуют себя совершенно комфортно и вполне счастливы; они говорят, что все эти чувства, которые я пытаюсь внушить вам, кажутся им глупостью. Они создают уединение и называют это миром». Ужасно, когда человек дошел до такой точки, что он преодолел обвинения совести и может глотать самые жестокие глотки, не чувствуя, как они обжигаются. Дорогие братья! есть только одно избавление от обвиняющей совести, которое не убивает совесть, а именно то, что мы должны найти путь к миру Божьему через Христа Иисуса и Его искупительную смерть.
Далее мой псалом далее говорит о блаженстве тесного прилепления к небу в мирном доверии, которое обеспечит безопасность среди всех испытаний и укрытие от всякой бури. Псалмопевец использует великолепный образ. Бог для него подобен скалистому острову, устойчивому и сухому, посреди обширного наводнения; и, найдя там убежище в расщелинах скал, он смотрит вниз на бурлящее, безбрежное море бед и печалей, которое разбивается о скалистые барьеры его Патмоса и стоит в безопасности и сухости. Только через прощение мы приходим к тому тесному общению с Богом, которое обеспечивает безопасность во всех бедствиях.
А затем следует блаженство нежного руководства и любящего послушания. Ты будешь вести меня Своим оком». Не нужно ни силы, ни удила и узды, не нужно ничего, кроме взгляда Отца, которому ребенок с удовольствием подчиняется. Послушание, радостное послушание, не побуждаемое страхом, основанное на любви, есть плоды прощения через кровь Христа.
И, наконец, есть блаженство обильной радости; радость, которая приходит от печали согласно небесам, — это радость, которая будет длиться долго. Все остальные удовольствия по своей природе тленны; все прочие восторги, по самой необходимости их и нашего бытия, угасают то в суету, то всегда в пошлость или безразличие. Но радость, которая возникает в прощенном сердце и питается близостью общения с Богом и постоянным послушанием Его благословенному руководству, не имеет в себе ничего, что могло бы угаснуть, ничего, что могло бы сгореть, ничего, что можно было бы потревожить. Чем глубже покаяние, тем вернее возвращение к радости. Чем больше человек спустится в глубину своего сердца и познает свое зло, тем больше он, уповая на Господа, поднимется в безмятежную высоту благодарения и будет жить если не в упоении, то, по крайней мере, в спокойствии. радость сознательного общения и бесконечного общения. Каждая слеза может кристаллизоваться в алмаз, который засияет на свету. И они, и только они, начавшие в долине плача, исповедуя свои грехи и умоляя о прощении заслугами и посредничеством Иисуса Христа, Господа нашего, поднимутся на высоты радости, которая остается, и остающаяся, полной.
ПСАЛОМ xxxiv. 7. СТАРШИЙ АНГЕЛ
Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его и избавляет их» (ПСАЛОМ XXXIV). 7.
Если мы согласимся с утверждением в описании этого псалма, оно датируется одним из самых мрачных часов в жизни Давида. Его состояние никогда не было хуже, чем когда он бежал из Гата, города Голиафа, в Одоллам. Никогда он не предстает в менее благородном свете, чем тогда, когда он симулировал безумие, чтобы предотвратить опасности, которых он вполне мог там опасаться. Как не похоже на ужас и самоунижение человека, который «царапал по дверям» и пускал слюну по бороде», — героическое и святое постоянство этого благородного псалма! И все же контраст не настолько резкий, чтобы сделать это описание невероятным, и тон всего колодца соответствует тому, чего следует ожидать от человека, избавленного от какой-то большой опасности, но все же окруженного опасностями. Там, в своем безопасном убежище среди скал, с куском ровной земли, где он сражался с Голиафом, прямо у его ног в долине, и Гатом, из которого он сбежал, далеко внизу, в устье долины (если Идентификация Кондером Адуллама верна), он поет свою песню доверия и хвалы; он слышит рычание львов среди скал, где их нашел в свое время Самсон; он учит своих детей», группу сломленных людей, которые начали собираться вокруг него, страх Господень; и призывает их помочь ему в его хвале. Какая картина преступника и его диких последователей, прирученных в нечто вроде порядка и возведенных в нечто вроде поклонения, встанет перед нами, если мы последуем указаниям того старого комментария, содержащегося в надписи!
Слова нашего текста приобретают особую силу и яркость благодаря локализации псалма. Не только расщелины скалы, но и присутствие Ангела Божьего является его защитой; и вокруг него собраны не только силы холмов, но и гарнизон и стража небес.
Обычно предполагается, что здесь «Ангела Господня» следует понимать в совокупности, и что смысл таков: «сияюще запряженные» сонмы этих божественных посланников подобны армии защитников вокруг них, боящихся Бога. Но я не вижу причин отходить от более простого и, конечно же, более великого значения, которое следует из употребления этого слова в его истинной силе единственного числа. Действительно, Писание говорит о легионах служебных духов, которые однажды в своих огненных колесницах были замечены внезапно открывшимися глазами вокруг пророка, находящегося в опасности, и которые всегда служат наследникам спасения. Но Писание также говорит о Нем, Который в выдающемся смысле является Ангелом Господним»; в ком, как ни в ком другом, Бог положил Свое Имя»; чья форма, смутно видимая, возвышается даже над рядами ангелов, превосходящих в силе»; чьи должности и качества таинственным образом сочетаются с служебными обязанностями и качествами Самого Бога. Может быть, есть некоторое несоответствие в представлении об одной Личности, расположившейся лагерем вокруг нас; но это не кажется достаточным основанием для того, чтобы стереть ссылку на это замечательное учение Ветхого Завета, сохранение которого, как мне кажется, чрезвычайно увеличивает силу этих слов.
Вспомните некоторые места, в которых является «Ангел Господень», чтобы полнее оценить величие этой обещанной защиты. В тот величайший момент, когда Авраам взял нож, чтобы убить своего сына, «голосом, воззвавшим к нему с небес», был голос Ангела Господня». Он принимает на себя силу отменить божественное повеление. Он говорит: «Ты не удерживал от Меня сына твоего, единственного твоего», а затем произносит благословение, в произнесении которого невозможно отличить Его голос от голоса Иеговы. Подобным же образом Ангел Господень говорит с Иаковом и говорит: Я Бог Вефиля». Умирающий патриарх одновременно взывает к Богу, который питал меня всю мою жизнь, к Ангелу, который искупил меня от всякого зла, чтобы благословить мальчиков, которые стоят перед ним и их изумленные глаза с трепетом смотрят на его слепое лицо. Это была та слава Ангела, которая явилась изгою, пылая в кусте, который горел несгорающим. Именно Он стоял перед воинственным предводителем Израиля с мечом в руке и провозгласил Себя Вождём воинства Господня, Вождём небесных армий и истинным Вождём армий Израиля; и Его повеления Иисусу Навину, Его наместнику, — это повеления Господа». И, опустив другие примеры, Исаия правильно суммирует дух всей ранней истории в словах, которые далеко выводят представление об этом Ангеле Господнем из области сотворенных существ: «Во всех их скорбях Он страдал». , и Ангел лица Его спас их». Именно этого высокого и таинственного Посланника, а не воинства, которым Он повелевает, наш псалмопевец видит стоящим готовым помочь, как Он когда-то стоял с мечом рядом с Иисусом Навином. Воину-лидеру, воину-псалмопевцу Он кажется, как того требуют их нужды, бронированным и воинственным. Последний из пророков увидел эту неясную таинственную фигуру и провозгласил: «Господь, которого вы ищете, внезапно придет в Свой храм; даже Ангел Завета, которым вы наслаждаетесь; и для его взора оно было окутано неясным величием и ужасом очищающего пламени. Но для нас истинный Посланник Господа — это Его Сын, которого Он послал, в которого Он вложил Свое имя; кто есть Ангел лица Его, в котором мы видим славу Божию в лице Иисуса Христа; кто есть Ангел Завета, потому что Он запечатлел новый и вечный завет Своей кровью; и чье прощальное обещание: Ло! Я всегда с вами» — это высшее исполнение для нас, христиан, этой древней уверенности: «Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его».
Какой бы взгляд мы ни приняли на значение первой части текста, сила и красота метафоры второй остаются прежними. Если этот псалом действительно был произведением беглеца, находящегося в его каменистой крепости в Одолламе, то насколько уместной становится мысль о том, что в его маленьком лагере есть такая охрана. Это напоминает случай из жизни Иакова, когда его робкая и миролюбивая натура дрожала от перспективы встречи с Исавом, и когда, пока он путешествовал, обремененный своим пастырским богатством и скудно обеспеченный средствами защиты, ангелы Бог встретил его, и он назвал это место Маханаимом, то есть двумя станами: его собственным слабым отрядом, состоящим в основном из женщин и детей, и тем небесным воинством, которое парило над ними. Вера Давида видит, что такая же защита окружает его слабость, и хотя разум не видел никакой защиты для него и его людей, кроме их собственных сильных рук и их горной крепости, его открытые глаза видели гору, полную огненных колесниц, и сверкание доспехов и огненных колесниц. свет во тьме своей пещеры.
Видение божественного присутствия всегда принимает ту форму, которой больше всего требуют наши обстоятельства. Давиду тогда нужны были безопасность и защита. Поэтому он увидел стоящего ангела; даже что касается вождя Иисуса Навина, Он явился военачальником воинства Господня; а что касается Исайи, то в год, когда престол Иуды опустел смертью земного царя, было дано видение Господа, сидящего на престоле, Царя Вечного и Бессмертного. Так и для нас вся Его благодать формирует свое выражение в соответствии с нашими потребностями, и тот же дар изменчив в своей силе преображения; для одного мудрость, для другого сила, для уединенного общения, для скорбного утешения, для радостного отрезвления, для мыслящего истина, для делающего практическая сила - каждому желание его сердца, если радость сердца - Бог. Аспекты бесконечной достаточности Бога настолько многообразны, что каждая душа в любых возможных обстоятельствах найдет там именно то, что ей подходит. Эти доспехи подходят каждому мужчине, который их надевает. Этот глубокий фонтан подобен некоторым из тех легендарных источников, которые дают тот драгоценный глоток, о котором просит любая жаждущая губа. Он принимает ту форму, которая больше всего нужна нашим обстоятельствам. Давайте посмотрим, что мы, со своей стороны, используем обстоятельства, чтобы помочь нам предвидеть формы, в которых Бог приблизится за нашей помощью.
Из этого образа, в котором псалмопевец присваивает себе опыт прошлого поколения, узнайте также, как нам следует питать нашу уверенность и расширять наши надежды всеми прошлыми отношениями Бога с людьми. Давид оглядывается на Иакова и считает, что старый факт повторяется и в его дни. Итак, каждая старая история для нас правдива; хотя внешняя форма может измениться, внутренняя сущность остается прежней. Маханаим до сих пор является названием каждого места, где человек, любящий Бога, ставит свой шатер. Мы можем блуждать, одинокие, беззащитные, но мы не одиноки. Наш слабый лагерь, возможно, открыт для нападения, и мы все неспособны его охранять, но другой лагерь тоже находится там, и нашим врагам придется прорваться через него, прежде чем они доберутся до нас. Мы находимся в его центре — так же, как они помещают скот и больных посреди лагеря в прериях, опасаясь нападения индейцев, — потому что мы настолько слабы. Опыт Иакова может быть нашим: Господь Саваоф с нами: Бог Иакова — наше прибежище».
Только помните, что только око веры может видеть эту охрану, и поэтому мы должны трудиться, чтобы сохранять наше сознание ее реальности свежим и ярким. Многие из небольшого отряда Давида не видели ничего, кроме холодного серого камня там, где Давид видел сверкающие доспехи небесного Воина. Для одного вся гора пылала огненными колесницами, для другого — одинокий склон холма, с ветром, стонущим среди скал. Мы потеряем радость и силу этой божественной защиты, если честно и постоянно не будем стараться сохранять ее ярким. Глаза, взирающие на земные радости или, возможно, злорадствующие злым видениям, не могут видеть присутствия Ангела. Человек-христианин на дороге, по которой он не может идти с чистой совестью, не увидит ни одного ангела, даже Ангела с обнаженным мечом в руке, преградившего путь Валааму среди виноградников. Человек, выходящий из какой-нибудь пылающей светом комнаты, не может сразу увидеть фиолетовую глубину могучих небес, лежащих над ним со всеми своими мерцающими звездами. Итак, эта истина нашего текста является истиной веры, и только верующий глаз видит Ангела Господня.
Обратите также внимание на последнее слово избавления. Этот псалом постоянно возвращается к этой идее. Слово встречается в нем четыре раза, а мысль еще чаще. Независимо от того, правильно ли указана дата, как мы предполагали, или нет, во всяком случае, зацикливание на этой единственной фразе указывает на то, что ее зарождением было какое-то время великих испытаний, когда все мысли писателя были поглощены, а его молитвы сводится к одному — избавлению. Он совершенно уверен, что такое избавление должно последовать, если там будет присутствие Ангела. Но знает он и то, что стан Ангела Господня не убережет от скорбей, и испытаний, и острой нужды. Поэтому его высшая надежда – не на иммунитет от них, а на спасение от них. И он надеется на то, что его небесный союзник не позволит ему победить. Он обнаружил, что Он позволит ему смутиться и подвергнуть опасности; он верит, что Он не позволит ему быть сокрушенным. Затененные и скромные надежды – это самые светлые надежды, которые мы можем осмелиться лелеять. Защита, которую мы имеем, — это защита от борьбы и опасности, а не от борьбы. Это фильтр, который позволяет ледяной воде печали ошеломить нас, но удерживает находящийся в ней яд. Нам придется сражаться, но Он будет сражаться с нами; к печали, но не одинокой и без надежды; пройти через многие опасности, но мы преодолеем их. Освобождение, которое подразумевает опасность, нужду и горе, — это лучшее, на что мы можем надеяться.
Это меньшее, на что мы имеем право рассчитывать, если любим Его. Это определенный результат Его стоянки вокруг нас. Всегда с нами, Он нанесет за нас удар в самый лучший момент. Господь Бог всегда посреди нее; Господь поможет ей, и то очень рано». Так, подобно преследуемому беглецу в Одолламе, мы можем возвысить наши уверенные голоса, даже когда на нас обрушивается напряжение борьбы и печали; и хотя Гат уже виден, а Саул - прямо за холмами, и у нас нет лучшего убежища, чем пещера на склоне холма; тем не менее, в пророчестве, основанном на нашем сознании того, что Ангел Завета сейчас с нами, мы можем предвидеть грядущее избавление и думать о нем как о совершенном уже сейчас. Так Апостол, увидев плаху и топор палача, впал в восторг своих последних слов: Господь избавит меня от всякого злого дела и сохранит меня для Своего Небесного Царства: Ему слава во веки веков и всегда. Аминь.' Был ли он не прав?
ПСАЛОМ xxxiv. 10 — БОРЬБА И ПОИСКИ
Львы молодые страдают от голода, а ищущие Господа не нуждаются ни в каком благе» (ПСАЛОМ 34). 10.
Если можно доверять описанию этого псалма, он был написан Давидом в один из самых мрачных дней его странствий, вероятно, в пещере Одоллам, где он собрал вокруг себя шайку преступников и жил, по всей видимости, внешний вид, жизнь, необычно похожая на жизнь вождя разбойников в горах. Можно было бы простить его, если бы в такую минуту какое-нибудь облако сомнения или уныния овладело его душой. Но вместо этого слова его переполняются радостью, и начинается псалом. Я буду благословлять Господа во всякое время, и хвала Его всегда будет в устах моих». Точно так же и здесь он утверждает, что даже в тот момент, когда он желал многого из того, что мир называет добром, «ищущие Господа не будут желать никакого добра». Во времена Давида в Палестине жили львы. Как вы помните, он подрался с одним из них, и место его укрытия, вероятно, находилось недалеко от места подвигов Самсона. Весьма вероятно, что они бродили у скалистого входа в пещеру, и он вплетает их завывания в свой псалом: Молодые львы испытывают нужду и голодают, а ищущие Господа не нуждаются ни в каком благе».
Итак, вот две мысли: борьба, которая всегда терпит неудачу, и поиск, который всегда находит.
I. Борьба, которая всегда терпит неудачу.
Молодые львы испытывают нужду и страдают от голода». Их воспринимают как образец яростных усилий и борьбы, а также высшей силы, но, несмотря на все свои зубы, когти и гибкую пружину, им не хватает сил, и они страдают от голода». Предполагается, что люди, чья жизнь представляет собой одну долгую борьбу за присвоение себе все большего и большего внешнего блага, живут жизнью, более подходящей для животных, чем для людей. Ожесточенная борьба за материальные блага — вот истинное описание той жизни, которую живут многие из нас. В чем смысл всех этих криков, которые мы слышим о убийственной конкуренции, происходящей вокруг нас? Боюсь, каков истинный характер жизни большинства людей в таком городе, как Манчестер, как не борьба и борьба, желание иметь и неспособность получить? Давайте помнить, что такое существование предназначено для животных и что есть лучший способ получить то, что хорошо; единственный подходящий путь для человека. Хищные звери, как говорят нам натуралисты, всегда худые. Это отряд злакоядных, которые кротко и мирно возделывают сытые и находящиеся в хорошем состоянии пастбища — это аллегория».
Молодые львы испытывают недостаток и страдают от голода». .' Ибо таким способом борьбы, борьбы, плетения интриг и прыжков на добычу невозможно добиться ни удовлетворения, ни успеха. Ибо если мы не потерпим полную неудачу, что является уделом многих из нас, частичный успех все равно не принесет полного удовлетворения человеческому духу. Одна потеря уравновешивает любое количество прибылей. Каким бы мягким ни был матрас, если сквозь него торчит хоть один крошечный шип, вся мягкость теряет смысл. У ворот всегда сидит Мардохей, когда Аман проезжает через них на своем белом коне; и присутствие несимпатичного и закостенелого еврея, неподвижно сидящего у ворот, снимает с пряников позолоту и делает наслаждение горьким. Так люди подсчитывают свои разочарования и забывают все свои сбывшиеся надежды, подсчитывают свои потери и забывают свои приобретения. Они меньше думают о тысячах, которые они заработали, чем о полкроне, которую их обманули.
Во всех отношениях верно, что маленькие неприятности, подобно пылинке, попадающей в чуткий глаз, лишают всей сладости простого материального блага, и я полагаю, что в этом мире нет более горько разочарованных людей, чем совершенно успешные люди. », как их считает мир. Они разочаровались в процессе приобретения. Когда они были молоды и жаждали земных благ, казалось, что это все, что им нужно. Когда они состариваются и имеют их, они обнаруживают, что питаются пеплом, а песок ломает им зубы и раздражает язык. Молодые львы испытывают недостаток, даже когда их рык и прыжки захватили добычу, и они страдают от голода, даже когда накормлены. Ай! ибо если бы нам была дарована максимально возможная мера успеха в любой области, в которой способом достижения цели являются борьба и усилия, мы были бы так же далеки от покоя, как и прежде.
Вы помните старинную историю «Тысячи и одной ночи» о чудесном дворце, построенном по волшебству, и все окна которого были отделаны драгоценными камнями, но одно окно осталось неукрашенным, и это все испортило хозяину. Его дворец был полон сокровищ, но враг, взглянув на все это богатство, указал на ранее незамеченный недостаток, сказав: «У тебя нет ни одного рокового яйца». Он никогда не думал о том, чтобы добыть яйцо Рука, и не знал, что это такое. Но сознание чего-то недостающего пробудилось, и это омрачило его удовольствие от того, что он имел, и заставило его отправиться в путешествие, чтобы найти недостающую вещь. Всегда чего-то не хватает, ибо наши желания растут гораздо быстрее, чем их удовлетворение, и чем больше мы имеем, тем шире простирается наше стремление, так что, как гласит старая мудрая Книга, тот, кто любит серебро, не будет удовлетворен серебром. ни тот, кто любит изобилие с увеличением». Невозможно наполнить душу всей вселенной, если не поместишь в нее Бога. Одно из величайших художественных произведений современности заканчивается или почти заканчивается примерно такой фразой: «Ах!» кто из нас имеет то, что хотел, или, имея это, удовлетворен?» Молодые львы испытывают нужду и страдают от голода» — и борьба всегда терпит неудачу — но ищущие Господа не будут нуждаться ни в каком благе».
II. Поиск, который всегда находит.
Итак, как нам искать Господа? Это, конечно, метафорическое выражение, которое нужно внимательно интерпретировать, чтобы не ввести нас в большую ошибку. Мы не ищем Его, как если бы Он не искал нас или скрывался от нас. Но наш поиск Его — это поиск Того, Кто близок каждому из нас и Который ничему не наслаждается так сильно, как излиянию Себя в каждое сердце и разум, и волю и жизнь, если только сердце, разум, воля, жизнь готовы принять Его. Это короткий поиск матери или отца по юбке матери или по отцовской линии. Это более короткий поиск Бога.
Мы ищем Его посредством желания. Вы хотите Его? Многие из нас этого не делают. Мы ищем Его общением, обращением к Нему своих мыслей, среди всей суеты повседневной жизни, и такое обращение мысли к Нему, которое вполне возможно, не позволит нашей самой усердной работе над вещами материальными спуститься к подобию львы борются за это. Мы ищем Его желанием, общением, послушанием. И те, кто таким образом ищут Его, находят Его в процессе поиска Его так же верно, как если бы я открыл глаза и увидел солнце, или если бы я расширил свои легкие, в них устремился воздух. Ибо Он всегда ищет нас. Это прекрасное слово нашего Господа, которому мы не всегда придаем всю ценность: «Таких Отец ищет Себе». Зачем делать акцент на «таковом», как если бы это было определение единственного вида приемлемого поклонения? Это то, что. Но мы могли бы сделать больший акцент на «ищет», не нарушая при этом логику предложения; и таким образом мы должны приблизиться к истине о том, каково сердце Бога к нам, чтобы, если мы будем искать Его, мы обязательно найдем. В этом регионе, и только в этом регионе, нет тщетных поисков, нет неудачных усилий, нет нереализованных желаний, невозможна неудача. Каждый из нас имеет ровно столько Бога, сколько желает иметь. Если в наших сосудах осталось очень мало Воды Жизни, то это потому, что мы не хотели иметь больше. Ищите, и вы найдете».
Мы обязательно найдем все у господина. Взгляните на великую уверенность и выражение жизненного опыта в этих великих словах: «Не хочу никакого добра». Ибо Бог для нас все, а все остальное — ничто; и именно присутствие Бога во всем делает это действительно способным удовлетворить наши желания. Человеческая любовь, сладкая и драгоценная, самая дорогая и лучшая из всех земных вещей, не сможет наполнить сердце, если любовь не охватит Бога так же, как любимое умирающее существо. И так относительно всего остального. Они хороши, когда в них Бог, и когда они наши в Господе. Они ничто, если их оторвать от Него. Мы обязательно найдем в Нем все, ибо именно это свойство той бесконечной божественной природы, которая ждет, чтобы передать себя нам, заключается в том, что, подобно воде, налитой в сосуд, она примет форму того сосуда, в который она находится. налил. Каковы бы ни были мои нужды, единый Бог удовлетворит все это.
Вы помните старую раввинскую традицию, которая говорит глубокую истину, облеченную в причудливую форму. Там говорится, что манна в пустыне приносила каждому человеку именно то, что он желал, какое бы лакомство или пищу он ни желал больше всего; что манна стала подобна волшебной чаше в старых сказочных легендах, из которой можно было вылить любой драгоценный напиток по желанию человека, который должен был его выпить. Единый Бог — это все для всех нас, все, чего мы желаем, и то, что нам нужно; Многообразен в Своих проявлениях, един в Своей достаточности. С Ним, как и в Нем, мы обязательно имеем все, что нам нужно. Ищите прежде Царства. . . и все это приложится вам».
Начнем, дорогие братья! с поиском, и тогда наша борьба не будет ни жестокой, ни своевольной, и она не потерпит неудачу. Если мы начнем с поиска и будем иметь Бога, будьте уверены, что все, что нам нужно, мы получим, а то, чего мы не получаем, нам не нужно. Трудно поверить в это, когда наши страстные желания направлены к чему-то, чего не посылает Его безмятежная мудрость. Трудно поверить в это, когда наши кровоточащие сердца вырываются из чего-то, за что они цеплялись. Но это правда для всего этого. И тот, кто может сказать: «Кого я имею на небесах, кроме Тебя, и нет никого на земле, чего бы я желал рядом с Тобой», обнаружит, что вещи, которыми он наслаждается в подчинении его единственному высшему благу, в тысячу раз более драгоценны, когда они считаются второстепенными, чем когда-либо могли быть, когда наша глупость пыталась сделать их первыми. Ищите прежде всего Царства» и довольствуйтесь тем, что все остальное будет приложениями, дополнениями сверх того, что необходимо.
Все это очень старомодная, изношенная истина. Дорогие братья! если бы мы верили в это и жили по этому принципу, мир Божий, превосходящий понимание, «сохранил бы наши сердца и умы». И вместо того, чтобы бороться и проигрывать, желать иметь и выть из-за того, что не можем получить, нам следует терпеливо ждать пред Ним, смиренно просить, усердно искать, тотчас же находить, всегда обладать и довольствоваться тем, что полезно для тела, душа и дух, который есть Сам Бог.
Многие кричат: «О! это было бы хорошо. Мудрые не взывают к людям, а молятся небу. Господин! Вознеси на нас свет лица Твоего».

ПСАЛОМ xxxiv. 22 — БЕЗ ОСУЖДЕНИЯ
Никто из уповающих на Него не будет опустошен». --ПСАЛОМ xxxiv. 22.
Эти слова очень плохо представлены в переводе Авторизованной версии. Заключительное заявление псалмопевца – это нечто гораздо более глубокое, чем то, что те, кто надеется на Господа, не будут в отчаянии». Если вы посмотрите на предыдущий пункт, вы увидите, что мы должны ожидать чего-то большего, чем такое особое благословение, как: «Господь искупит души Своих рабов». Это большая капля от этой мысли, а не кульминация, если следовать за ней ничем иным, как: «Никто из уповающих на Него не будет опустошен». Но в Пересмотренной версии точно переданы слова: Никто из уповающих на Него не будет осужден». Здесь мы имеем нечто, чему стоит следовать. «Господь искупит души Своих слуг», и мы имеем самое поразительное предвкушение самого ясного и самого евангельского учения Нового Завета.
Совершенно новозаветный тон этих слов псалма выступит еще яснее, если признать, что не только в последней, но и в первой части предложения мы имеем один из самых лейтмотивов новозаветного учения. Когда мы читаем в Новом Завете, что мы оправдываемся верой, смысл тот же, что и в нашем тексте. Таким образом, как бы это ни произошло, вот этот псалмопевец, Давид или кто-то другой, стоит вдали среди теней, символов и ритуалов Ветхого Завета и сразу поднимается над всеми туманами, прямо на солнечный свет, и видит, как Ясно, что через девятнадцать столетий после Иисуса Христа мы видим, что способ избежать осуждения — это простая вера. Давайте посмотрим на обе части этих великих слов. Мы считаем--
I. Люди, о которых здесь говорится.
Никто из тех, кто надеется на Него» — мне нет нужды, полагаю, далее останавливаться на показанном этой фразой абсолютном тождестве между ветхозаветными и новозаветными концепциями; но я хотел бы сделать замечание, которое, осмелюсь сказать, я уже неоднократно делал раньше (и нельзя делать слишком часто), что, каковы бы ни были различия между Старым и Новым, это различие не в том, что они представляют два разных пути приближения к Богу. Существует очень много различий; представление о божественной природе, без сомнения, бесконечно углубляется, делается более нежным и более высоким мыслью об Отцовстве Бога. Содержание откровения, которое должна постичь наша вера, гораздо более определенно, ясно и полно раскрыто в Новом Завете. Но в древности дорога в рай была такой же, как и сегодня; и с самого начала был и на протяжении всей Вечности будет только один путь, по которому люди смогут получить доступ к Отцу, и это путь через веру. «Доверие» — это слово Ветхого Завета, «вера» — это слово Нового Завета. Они абсолютно идентичны, и на отношения между этими двумя взаимодополняющими и гармоничными половинками единого целого пролился бы поток света, столь необходимый очень многим хорошим людям, если бы наши переводчики не находились под влиянием их несчастная любовь к различным переводам одного и того же слова, но ограничились выбором одного из этих двух слов «доверие» или «вера» и использовали его последовательно и единообразно во всей Старой и Новой книгах. Тогда мы должны были бы понять то, что теперь может увидеть каждый, кто откроет глаза: то, что Новый Завет превозносит как веру, «идентично тому, что Ветхий Завет называет доверием». Никто из уповающих на Него не будет осужден».
Но есть еще одно замечание по этому поводу: великий поток света, и даже больше, чем свет, ободрения и стимула проливается на это спасительное проявление доверия, когда мы обращаем внимание на буквальное значение слова. здесь это правильно передано. Все те слова, особенно в Ветхом Завете, которые выражают эмоции или действия ума, первоначально применялись к телесным действиям или материальным вещам. Я полагаю, что так во всех языках. Это очень заметно в иврите. И слово, которое здесь правильно переведено как «доверие», означает буквально «бежать к убежищу» или прибегнуть к какой-либо защите, чтобы получить там убежище.
Следы обоих значений, буквального и метафорического, есть в другом псалме, где мы читаем среди восторженного нагромождения псалмопевцем великих имен Бога: «Скала Моя, на которую уповаю». Теперь придерживайтесь буквального значения, и вы увидите, как все это сверкает красотой: «Моя Скала, к которой я прибегу в поисках убежища», и прислоняюсь к ней спиной и стою так же неприступно, как она; или заберусь глубоко в его расщелины, и тогда ничто не сможет меня коснуться.
'Рок на века! расщелина для меня,
Позволь мне спрятаться в Тебе».
Затем мы находим те же самые слова с изображением полета и реальностью веры, используемые с другим набором ассоциаций в другом псалме, где говорится: Он покроет тебя перьями Своими, и под крыльями Его уповай». Это раздражает, слишком быстро уходишь от метафоры; но если мы сохраним буквальный смысл и прочитаем: «Под Его крыльями ты убежишь в поисках убежища», мы получим картину цыпленка, летящего к матери-птице, когда в небе летают коршуны, и прижимающегося к теплой груди и мягкие пушистые перья, и, таким образом, расправленное большое крыло защищено от всякой возможности причинения вреда. Этот псалом приписывается Давиду, когда он скрывался. В надписи сказано, что это псалом Давида, когда он изменил свое поведение перед Авимелехом; которые прогнали его, и он ушел». И куда он делся? К пещере в скале. И когда он сидел у входа в него, с грубой аркой, простирающейся над ним, как крылья какой-то огромной птицы, чувствуя себя в полной безопасности, он сказал: «Никто из тех, кто убежит в Тебе, не будет осужден».
Разве эта метафора не учит нас гораздо большему тому, что такое вера, и не побуждает нас применять ее гораздо больше, чем богословские рассуждения? Что кроется в метафоре? Две вещи: искреннее стремление к бегству и абсолютная безопасность, которая приходит, когда мы достигаем тени великой Скалы в утомленной земле.
Но есть еще одна вещь, на которую я хотел бы обратить внимание, а именно то, что это обозначение лиц как «уповающих на Него» следует последним в несколько удлиненном ряду обозначений добрых людей. Это праведники с сокрушенным сердцем, такие, которые сокрушены духом, Его слуги. говори, лейтмотив всех, никто из надеющихся на Него». То есть праведность, истинное и блаженное распыление упрямой нечувствительности себя, отчужденного от Бога, истинное и блаженное сознание греха, радостное подчинение себя любящему и благодарному подчинению воле небес - все это связано с этим или вытекает из него. акт доверия к Нему. И если вы доверяете Ему не просто формально и мертво, как это делает множество номинальных христиан во всех наших общинах, ваше доверие принесет все эти разнообразные плоды праведности, смирения и радостного служения. Вера, или доверие, является матерью всех милостей и добродетелей, и она производит их все, потому что непосредственно зажигает творческое пламя ответной любви к Тому, в Кому мы доверяем. Вот и все о первой части моих замечаний. Рассмотрим следующее...
II. Здесь обещано благословение.
Никто из уповающих на Него не будет осужден». Слово, которое неадекватно переводится как «пустынный», а точнее «осужденный», включает в себя следующие различные оттенки значения, которые, хотя они и различны, все они, как вы увидите, тесно связаны между собой: брать на себя вину, чувствовать себя виноватым, быть осужденным, наказанным. Все эти четыре неразрывно связаны между собой. И тот факт, что одно слово в Ветхом Завете охватывает всю эту тему, наводит на очень серьезные мысли.
Прежде всего, это говорит о том, что вина, или грех, и осуждение и наказание если и не абсолютно тождественны, то неразделимы. Быть виновным – значит быть осужденным. То есть, поскольку мы живем так, как мы живем, под постоянной хваткой бесконечно мудрого и всезнающего закона и в присутствии Судьи, который не только видит нас такими, какие мы есть, но обращается с нами так, как Он нас видит. Грех и вина идут рука об руку, и это знает каждый человек, у которого есть совесть. И грех, и вина, и осуждение, и наказание идут рука об руку, как каждый человек может увидеть в мире и испытать на себе. Отделиться от Бога, что является непосредственным следствием греха, означает здесь попасть в ад. Каждый проступок и непослушание «получат свое справедливое вознаграждение» не только где-то там, в каком-то туманном, далеком, гипотетическом будущем, но и сегодня здесь, внизу. Любой грех действует автоматически, и поступить неправильно – значит понести за это наказание.
Затем мой текст наводит на другую торжественную мысль, а именно, что этот суд, это осуждение не только присутствует, согласно собственным великим словам нашего Господа, которые, возможно, являются намеком на них: «Тот, кто не верит, уже осужден»; но это также предполагает универсальность этого осуждения. Наш Псалмопевец говорит, что только через упование на Него человек может быть взят и поднят как бы от схождения грозовой тучи и ее болта, лежащего над его головой. Тот, кто доверяет Ему, не осуждается, как и все остальные; не будет», но есть сегодня, здесь и сейчас. Если сейчас среди моих слушателей есть мужчина или женщина, которые не проявляют доверия к Господу через Иисуса Христа, на этом мужчине или женщине, молодых или старых, образованных или необразованных, исповедующих христианство или нет, на этом человеке лежит бремя их греха. , что является сокрушительной тяжестью их осуждения.
Итак, мой текст предполагает, что единственное избавление от этого всеобщего давления осуждающего влияния вселенского греха заключается в бегстве в поисках убежища на небеса. А затем приходит христианское дополнение — небеса, проявленные в Господе». Псалмопевец этого не знал. Тем удивительнее то, что он, не зная этого, дошел до великой мысли нашего текста, тем более необъяснимой, если только вы не верите, что святые люди древности говорили, будучи движимы Святым Духом».
Это по-прежнему чудесно, но вполне объяснимо, если вы в это верите. Но мы с вами знаем больше, чем этот певец; ибо мы можем слушать Учителя, который говорит: «Верующий в Него не судится»; и слуге, который вторит этому — и, возможно, оба они намекают на наш псалом — нет теперь никакого осуждения тем, кто в Господе Иисусе». Моя вера, если она связывает меня с небом, развязывает узы, которыми связан мой грех, ибо она делает меня причастником Его Духа, Его праведности, Его славы.
Итак, дорогие братья! псалмопевец, хотя и не знал этого, может указать нам на истину, сокрытую от него, но солнечный свет освещает нас, чтобы простым доверием мы могли принять Спасителя, через которого все наше осуждение пройдет и которого можно найти в Имеющий праведность от Бога по вере».
Не осужден». И это все? Неужели все благословения Евангелия должны быть сведены к этому простому отрицательному выражению? Конечно, нет. Псалмопевец мог бы сказать гораздо больше, и в предыдущем контексте он действительно говорит гораздо больше. Но к этому сдержанному и умеренному изложению дела, которое гораздо меньше фактов дела, «верующий не осуждается», добавим расширение Павла: кого Он назвал, тех Он и оправдал, а кого Он оправдал, Он и оправдал. также прославлен».
ПСАЛОМ xxxvi. 5-7 — НЕБО, ЗЕМЛЯ И МОРЕ: ПРИТЧА О БОЖИИ
Милость Твоя, Господи, на небесах; и верность Твоя достигает облаков. 6. Правда Твоя подобна великим горам; Суды Твои – великая бездна: Господи, Ты сохраняешь человека и скот. 7. Как превосходна милость Твоя, Боже! посему дети человеческие уповают под тень крыл Твоих». --ПСАЛОМ xxxvi. 5-7.
Это чудесное описание многообразия божественной природы представлено в этом псалме с необычайной резкостью. Ему противопоставляется яркий образ злодея, человека, бормочущего в сердце своем о своем безбожии, и с упорной решительностью замышляющих и замышляющих в забвении Бога. Не говоря ни слова, чтобы сломить жестокость перехода, рядом с этой картиной псалмопевец предлагает нам эти мысли о характере Бога. Кажется, он чувствует, что этот персонаж был единственным облегчением при созерцании жалких зрелищ, которыми слишком полна земля. Мы сошли бы с ума, думая о греховности человека, если бы мы не смогли поднять голову и одним быстрым взглядом увидеть, как открылись небеса и восседает на троне Любовь, которая смотрит на весь хаос и работает, чтобы успокоить печаль, и очистить зло.
Возможно, есть и другая причина столь драматического и поразительного контраста между безбожным человеком и явленным Богом. Истинное испытание жизни – это ее способность нести свет Божий, внезапно нисходящий на нее. Как бы выглядел твой, друг мой! если бы вдруг окно на небесах открылось и Бог взглянул на тебя? Поставьте свою жизнь бок о бок с Ним. Они всегда рядом с Ним, знаешь ты об этом или нет; но лучше вам вынести свои дела на свет, чтобы они могли быть явлены сейчас, чем делать это так же внезапно и гораздо более печально, когда вы вырваны из зрелищ и иллюзий времени, и Он встречает тебя на пороге иного мира. Будет ли луч света от Бога, вошедший в вашу жизнь, подобен свету, падающему на шайку заговорщиков, который заставит их спрятать все свои орудия под плащами и как можно быстрее убежать с дороги? Или это было бы похоже на солнечный свет на цветы, раскрывающие их лепестки и источающие из них аромат? Который?
Но от таких соображений я перехожу к более непосредственному предмету моих размышлений в этой беседе. Я отважился взять для своего текста столь великие слова, хотя каждого предложения было бы более чем достаточно для многих проповедей, потому что моя цель сейчас очень скромная. Я хочу просто дать в кратчайшей форме связь и взаимоотношение этих чудесных слов; не для того, чтобы пытаться адекватно трактовать великие мысли, которые они содержат, а лишь для того, чтобы изложить значение и взаимозависимость этих разнообразных названий лучей божественного света, которые представлены здесь. Основная часть нашего текста представляет нам Бога во многообразии и безграничности Его любящей природы, а в конце мы видим человека, укрывающегося под крыльями Бога. Это две основные темы для нашего настоящего рассмотрения.
I. Прежде всего, мы имеем Бога в безграничности Его любящей природы.
Единый чистый свет божественной природы распадается в призме псалма на различные лучи, которые богословы по-своему жестко и абстрактно называют божественными атрибутами. Это милосердие, верность, праведность». Тогда у нас есть два набора божественных действий: «суды» и «сохранение» человека и животного; и, наконец, мы снова имеем любящую доброту», поскольку наша версия, к сожалению, была введена в заблуждение из-за любви к разнообразию перевода, чтобы передать одно и то же слово, которое начинает серию и называется там милосердием.
Итак, та милость, или любящая доброта, о которой так говорит мой текст, почти эквивалентна новозаветной любви; или, возможно, что еще более близко к новозаветной благодати». И то, и другое, по существу, означают следующее: активную любовь, сообщающуюся с существами, которые ниже их и которые могли бы ожидать чего-то другого, что с ними произойдет. Милосердие — это разновидность любви, поскольку это любовь к низшему. Руку кладут на мужчину осторожно, потому что, если бы она была приложена всей тяжестью, она бы раздавила его. Это снисходительная доброта короля к нищему. И милосердие также есть любовь в ее проявлении к людям, которые, будучи виновными, могли бы ожидать чего-то другого. Как генерал, пришедший к мятежникам с прощением и благосклонностью на устах, а не с осуждением и смертью; поэтому Бог приходит к нам, прощая и благословляя. Вся Его благость — долготерпение, и Его любовь — милость, из-за немощи, смирения и дурной пустыни нас, на которых падает любовь.
Теперь заметьте, что одно и то же качество «милосердия» стоит здесь в начале и в конце. Все свойства божественной природы, все действия божественной руки лежат в круге Его милости, как бриллианты в золотом кольце. Милосердие, или любовь, изливающаяся в благословениях к низшим и виновным созданиям, является корнем и основой всего Божьего характера; это основа и импульс всех Его действий. Современная наука сводит все виды физической энергии к одному, для которого у нее нет другого названия, кроме энергии. Небесное откровение Самого Себя — и особенно Его окончательное и совершенное откровение Себя в Господе — учит нас прослеживать все формы божественной энергии до той, которую Давид называет милостью, которую Иоанн называет любовью.
Оно является не только первым, но и последним, конечным результатом всего откровения. Последний голос, говорящий из Священного Писания, имеет особое послание «Бог есть Любовь». Последний голос, который прозвучит из завершенной истории мира, будет нести то же послание, и последним словом всего откровения, концом всего величественного раскрытия Божьих целей станет воззвание к четырем углам вселенной: как от трубы Архангела, мира как Любви. Северный и южный полюса большой сферы — это один и тот же, прямая ось, проходящая через самое ее сердце, от которой ограничивающие линии расширяются к экватору и к которой они снова сходятся на противоположной стороне мира. . Так милосердие есть крепкая ось, северный полюс и южный, на котором вращается и движется весь мир божественных совершенств. Первое и последнее, Альфа и Омега Бога, начало, венчание и завершение всего Его существа и Его дела, — это Его милость, Его человеколюбие.
Но рядом с милосердием приходит верность. Верность Твоя достигает облаков». Божья верность – это в самом узком смысле Его приверженность Своим обещаниям. В этом смысле оно подразумевает словесное откровение и определенные слова от Него, обязывающие Его следовать определенному образу действий. Он сказал, и не сделает ли Он этого?» Он не изменит того, что вышло из Его уст». Только Бог, который действительно говорил с людьми, может быть верным Богом». Он не будет уклоняться от двойного чувства, сохраняя Свое слово обетования для слуха и нарушая его для надежды».
Но не только Его четко сформулированные обещания, но и Его собственные прошлые действия связывают Его. Он всегда верен этому; и не только продолжает поступать так, как Он делал, но и выполняет все обязательства, которые налагает на Него Его прошлое. Говорят, что страус оставлял яйца высиживаться в песке. Мужчины доводят мужчин до положения зависимости, а затем легонько стряхивают ответственность с неосторожных плеч. Но Бог принимает заботы, возложенные на Него Его собственными делами, и освобождает их до последней йоты. Он верный Создатель». Творение приносит с собой обязательства; обязательства перед существом; обязательства перед Творцом. Если Бог создал существо, Бог обязан позаботиться о существе, которое Он создал. Если Он создает существо определенным образом, Он обязан обеспечить все необходимое, что Он создал. Согласно старой пословице, если Он создает рты, то Его дело — кормить их. И Он признает эту обязанность. Его прошлое обязывает Его к определенному поведению в Его будущем. Мы можем держаться за первое проявление и можем умолять Его об этом. Ты был, и поэтому Ты должен быть». Ты научил меня доверять Тебе; Оправдай и гарантируй мое доверие Твоей неизменностью». Поэтому Его слово, Его дела и Его собственная природа обязывают Бога благословлять и помогать. Его верность является выражением Его неизменности. Поскольку Он не мог поклясться никем более великим, Он поклялся Самим Собой».
Итак, возьмите эти две мысли о Божьей милости и Божьей верности и сплетите их вместе, и увидите, какой крепкой нитью они являются, за которую может уцепиться человек, и при всей Своей слабости будьте уверены, что она никогда не сломается и не сломается. Милосердие может быть временным и произвольным, но когда вы сплетаете с ним верность, оно становится твердым, как столпы небесные, и неизменным, как престол Божий. Только когда мы уверены в верности Бога, мы можем возвысить Ему благодарные голоса, потому что Его милость вечна». Деспотический монарх в этот момент может быть полон нежности, а в следующий — гнева и суровости. Сегодня у него может быть каприз благосклонности, а завтра — строгость, и никто не сможет сказать: «Что ты делаешь?» Но Бог не деспот. Он, так сказать, издал конституцию». Он ограничил Себя. Он обозначил Свой путь через великую и обширную область возможностей божественного действия; Он проложил Свой канал в этом океане и объявил нам Свои цели. Итак, мы можем рассчитывать на Бога, как астрономы могут предсказывать движение звезд. Мы можем ссылаться на Его верность вместе с Его любовью и чувствовать, что одно гарантирует, что другое будет существовать от вечности до вечности.
Следующий луч божественного сияния — это праведность. Правда Твоя подобна великим горам». Праведность не следует понимать здесь в узком смысле сурового возмездия, которое наказывает злодея, которого он заслуживает. Здесь нет никакой мысли, какой бы она ни была в других местах Писания, о каком-либо противопоставлении милосердия и праведности, но понятие праведности здесь более широкое и великое. Другими словами, Бог имеет закон Своего бытия, которому Он соответствует; и что все красивое, прекрасное, хорошее и чистое здесь внизу, то же самое прекрасное, прекрасное, хорошее и чистое там, наверху; что Он есть Архетип всего совершенства, Идеал всей нравственной полноты: что мы можем знать о Нем достаточно, чтобы быть уверенными в том, что то, что мы называем правильным, Он любит, а то, что мы называем правильным, Он практикует.
Братья! если у нас нет этого основания для наших мыслей о Боге, у нас не будет основания, на котором можно было бы опираться. Если мы не чувствуем и не знаем, что Судья всей земли поступает правильно и прав, а закон и праведность имеют свой дом и место в Его лоне и являются выражением Его сокровенного существа, тогда я не знаю, где наша уверенность может быть построен. Если правда Твоя, подобно великим горам, не окружит и не защитит низменную равнину нашей жизни, они будут открыты для всех врагов.
Затем мы переходим от божественного характера к божественным действиям. Милосердие, верность и праведность сливаются в великую реку божественных судов».
Под судами подразумеваются не только действия карательной праведности Божией, возмездия, уничтожающие злодеев, но все решения и действия Бога по отношению к человеку. Или, выражаясь другими, более краткими словами, суды Божии — это совокупность путей, методов божественного правления. Итак, Павел, ссылаясь на этот самый отрывок, когда говорит: «Как неисследимы суды Твои!» добавляет в качестве параллельного предложения, означающее то же самое, и пути Твои неведомы». Сюда входит все, что люди называют в более узком смысле суждениями, но сюда же входят и все добрые дела и любящие дары. Суды Божии — это выражение Его мыслей, и эти мысли — мысли о добре, а не о зле.
Но обратите внимание, далее, на беспредельность всех этих свойств божественной природы.
Милость Твоя на небесах, возвышающаяся над звездами и обитающая там, как некий божественный эфир, наполняющий все пространство. Небеса — дом света, источник всякого благословения, они выгибаются над каждой головой, обрамляют каждый горизонт, удерживают все звезды, открываются в бездны, когда мы смотрим, с нами ночью и днем, не затуманенные туманом и дымом земля, не изменившаяся с течением веков; когда-либо виденный, никогда не достигаемый, всегда склоняющийся над нами, всегда высоко над нами. Так милость Божия возвышается над нами и склоняется к нам, окружает нас всех и выгибает всех нас, проливает свои росистые благословения ночью и днем; наполнен миллионами звезд и световых точек долга и великолепия; Он всегда рядом с нами, чтобы благословлять, помогать и помогать, и держит всех нас в своем синем круге.
Верность Твоя достигает облаков». Странно, что неизменную верность Бога сравнивают с самими символами мутации. Облака нестабильны, они кружатся, тают и меняются. Странно думать о неизменной верности, достигающей их! Не может ли быть так, что сама изменчивость изменчивого может быть средством проявления неизменного единства верного замысла Божьего, Его неизменной любви и Его всегда последовательных деяний? Разве кажущееся несоответствие не может быть частью счастья смелых слов? Разве не правда, что земные вещи, изменяя свою форму и тая, не оставляя после себя следов, какими бы призрачными они ни были, все же подчиняются велениям этой божественной верности и собираются, растворяются и разбиваются краткими ливнями благословений, или короткие, резкие удары бури по велению той непоколебимой цели, которая тысячами инструментов вырабатывает один неизменный замысел и меняет все вещи, будучи сами по себе неизменными? То, что вечно, а именно верность Божия, обитает и проявляется среди временного, летающих облаков перемен.
И еще: правда Твоя подобна великим горам». Подобно этим, его корни быстрые и устойчивые; как они, он стоит твердо навеки; подобно этим, его вершины касаются мимолетных облаков человеческих обстоятельств; Подобно этим, это убежище и убежище, недоступное на самых крутых вершинах, но имеющее множество расщелин в скалах, где человек может спрятаться и быть в безопасности. Но, в отличие от них, оно не имело начала и не будет знать конца. Символы постоянства, какими бы они ни были, хотя Еливета смотрит на Иерусалим сверху вниз, как это было во времена, когда Мелхиседек был его царем, а Фавор и Ермон стоят так, как стояли до того, как человеческие уста дали им имена, они изнашиваются зимними бурями и летней жарой. Но, как учил нас Исайя, когда земля стара, Божья сила и милость молоды; ибо горы сдвинутся и холмы поколеблются, но милость Моя не отступит от тебя». Земля обветшает, как одежда, но правда Моя не упразднится». Он более устойчив, чем горы, и прочнее, чем самые твердые предметы на земле.
Затем, с удивительной поэтической красотой и яркостью контрастов, за эмблемой великих гор праведности Божией следует эмблема «могучей бездны» Его судов. Здесь возвышается Везувий; там, у его подножия, лежат воды залива. Так праведность возникает, как какой-то великий утес, отвесно возвышающийся над кромкой воды, а ее ноги омывает море божественных судов, непостижимое и безбрежное. Горы и море — две величайшие вещи в природе, и в своем сочетании они возвышенны; один — дом спокойствия и тишины, другой — в вечном движении. Но корни горы глубже пучин морских, и хотя суды велики, правда глубже и является дном океана.
Метафора, конечно, подразумевает безвестность, но какую безвестность? Мрак моря. И что это за безвестность? Не то, что исходит из грязи или чего-то еще, а то, что исходит из глубины. Насколько человек может заглянуть в его сине-зеленые глубины, они ясны и прозрачны; но там, где тускнеет свет и глаз, наступает то, что мы называем темнотой. Море чистое, но обзор ограничен.
Итак, в делах господина нет произвольной неясности, и мы знаем о них столько, сколько можем знать; но мы не можем заглянуть в суть. Человек на скале может заглянуть в океан гораздо глубже, чем человек на ровном пляже. Чем выше вы подниметесь, тем дальше вы увидите стеклянное море, смешанное с огнем, спокойно лежащее перед престолом Божьим. Давайте помнить, что опасно судить о картине до того, как она закончена; здания до того, как будут снесены леса, и для нас так же опасно говорить о любом деле или любой открытой истине, что она несовместима с божественным характером. Подожди немного; Подожди немного! Твои суждения – великая бездна». Однажды бездна опустеет, и вы увидите ее дно. Не судите раньше времени».
Но в помощь терпению и вере послушайте, как завершает свои размышления псалмопевец: Господи! Ты сохраняешь человека и животное». Итак, вся эта милость, верность, праведность, правосудие, высокие, как небеса, глубокие, как океан, твердые, как холмы, все это работает для того, чтобы сохранить миллионы живых существ вокруг нас и нас самих. , в жизни и благополучии. Гора высока, бездна глубока. Между горой и морем есть полоса ровной земли. Божья праведность возвышается над нами; Божьи суды опускаются ниже нас; мы едва ли можем адекватно измерить то или иное. Но на том уровне, где мы живем, есть зеленые поля, где пасется скот и поют птицы, а люди живут, возделывают землю, жнут и кормятся. Другими словами, у всех нас достаточно простых, очевидных фактов создания и сохранения жизни человека и животных в этом мире, чтобы мы были вполне уверены в том, какой принцип преобладает до самой вершины недоступных гор, и до самого дна непостижимой глубины. То, что мы знаем о Нем, по благословению Его любви и промысла, должно истолковать для нас все, что сбивает с толку. То, что мы понимаем, является добрым и любящим. Будем уверены, что то, чего мы еще не понимаем, тоже добро и любовь. Паутина повсюду имеет одну текстуру. Наименее образованный слух способен уловить музыку более простых мелодий, пронизывающих творчество Великого Композитора. Когда-нибудь мы сможем оценить еще более полную музыку более непонятных частей, которые нам сейчас кажутся лишь звоном и диссонансом. Не Его мелодия виновата, а наши уши. Но мы вполне можем принять неясность могучей бездны Божьего суда, когда ясно видим, что, в конце концов, земля полна Его милости и что очи всего сущего ждут Бога, и Он дает им пищу. в свое время».
II. Итак, вот великая картина этих безграничных характеристик божественной природы. Теперь давайте посмотрим на картину человека, укрывающегося под крыльями Бога.
Как превосходна милость Твоя, Боже! посему дети человеческие уповают под тень крыл Твоих». Божья любящая доброта, или милость, как я объяснил, что это слово может быть передано, драгоценна, поскольку это истинное значение слова, переведенного как «отлично». Мы богаты, когда у нас есть это; мы бедны без этого. Наше истинное богатство состоит в том, чтобы обладать любовью Божией, знать в мыслях, осознавать в чувствах и отвечать взаимностью в привязанности на Его благодать и доброту, красоту и совершенство Его дивного характера. Богат тот человек, на стороне которого Бог; этот человек — нищий, у которого нет Бога.
Как драгоценна милость Твоя, поэтому дети человеческие уповают». Есть только одна вещь, которая сможет заставить человека полюбить Бога, а именно то, что Бог должен сначала полюбить его и позволить ему увидеть это. Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас», — таково учение Нового Завета. Разве не все это кратко и предсказано в этих словах: Как драгоценна милость Твоя, Боже! посему уповают сыны человеческие»?
Нас может побуждать к поклонению определённый тип силы; мы можем впасть в какое-то холодное восхищение, в какое-то вынужденное подчинение и трепетное почтение перед явлением божественных совершенств. Но есть только одно, что покоряет сердце человека, — это взгляд Божьего сердца; и только когда мы узнаем, насколько драгоценна Его любящая доброта, мы привлечемся к Нему.
И затем этот последний стих говорит нам, как мы можем сделать Бога своим: Они положили свое упование под сень крыл Твоих». Слово, переданное здесь, и переданное точно, «довериться», имеет очень красивое буквальное значение. Это значит бежать в поисках убежища, как мог бы бежать человекоубийца в крепкий город, или как сделал Лот из Содома в маленький город на холме, или как сделал Давид в пещеру от своих врагов. Итак, с такой поспешностью, с таким напряжением, оставаясь впустую, и усилием всей своей воли и природы бегите на небо. Это доверие. Придите к Нему за прибежищем от всякого зла, от всякого вреда, от своей души, от всякого греха, от ада, и смерти, и диавола.
Доверьтесь тени Его крыльев». Это прекрасный образ, взятый, вероятно, из величественных слов Второзакония, где Бог уподоблен орлу, встряхивающему гнездо свое, порхающему над птенцами своими, с нежностью в свирепых глазах и защищающей силой в взмахе своего могучая шестерня. Итак, Бог расстилает покров Своего крыла, сильного и нежного, под которым мы все можем собраться и устроиться укрыться.
И как мы можем это сделать? Путем простого обращения к Нему, как это стало известно нам в Господе, нашем Спасителе; чтобы спрятаться там. Ибо давайте не будем забывать, как даже нежность этой метафоры была увеличена ее формой в нежных устах Господа: «Сколько раз Я собирал бы детей твоих вместе, как курица собирает цыплят своих под свои крылья!» Ветхий Завет использовал эмблему орла, владыки, сильного и свирепого; Новый Завет использовал эмблему домашней птицы, мирной, нежной и ласковой. Давайте прибежим к этому Христу со смиренной верой, с мольбой на устах:
«Прикрой мою беззащитную голову
С тенью Твоего крыла»;
и тогда все Божество в Своей милости, Своей верности, Своей праведности и Своих судах будет на нашей стороне; и мы познаем, насколько драгоценна любящая доброта Господа, и найдем в Нем дом и убежище наших сердец навеки.
ПСАЛОМ xxxvi. 8-9 — ЧТО ЛЮДИ НАХОДЯТ ПОД КРЫЛЬЯМИ БОГА
Они насытятся туком дома Твоего; и Ты напоишь их из реки наслаждений Твоих. 9. Ибо у Тебя источник жизни: во свете Твоем мы увидим свет». --ПСАЛОМ xxxvi. 8, 9.
В предыдущих стихах мы видели чудесную картину безграничного совершенства Бога; Его любящая доброта, верность, праведность и Его двойное деяние, глубина Его судов и простота Его милосердного сохранения человека и животного. В этих стихах мы имеем столь же чудесную картину блаженства благочестивых, элементы которого состоят в четырех вещах: удовлетворении, представленном под символом праздника; радость, представленная в образах полных глотков текущей реки восторга; жизнь, льющаяся от Бога источником; свет, исходящий от Него как источника.
И эта картинка связана с предыдущей очень простой ссылкой. Кто они, которые будут полностью удовлетворены? Людей, которые доверились тени Твоих крыльев». Другими словами, простое проявление доверия к Господу — это канал, через который вся полнота божественности проходит в нашу пустоту и заполняет ее.
Заметьте также, что все обещанные здесь благословения следует рассматривать как настоящие, а не будущие. Они будут обильно удовлетворены» было бы гораздо точнее переведено в созвучии с еврейским: «Они удовлетворены»; и точно так же нам следует читать: «Ты напоишь их рекой наслаждений Твоих»; во свете Твоем мы видим свет». Псалмопевец говорит не о каком-то будущем блаженстве, которое должно осуществиться в какой-то далекий, неопределенный день, но о том, что возможно даже в этой пасмурной и скорбной жизни. Мой текст был истинен на холмах Палестины в тот день, когда он был произнесен; это может быть правдой сегодня на переулках Манчестера. Моя цель сейчас — просто разобраться с четырьмя элементами, в которых состоит это блаженство: удовлетворением, радостью, жизнью и светом.
I. Насыщение: они насытятся туком дома Твоего».
Я полагаю, что в этом есть двойная метафора. Здесь, без сомнения, имеется намек на праздничную трапезу священников и молящихся в Храме по случаю мирной жертвы, а также есть более простая метафора Бога как Хозяина за Его столом, за которым мы являемся гостями. «Твой дом» может быть либо, в более узком смысле, Храмом; и тогда вся жизнь представлена как радостная жертвенная трапеза в Его присутствии, которой кроткие будут есть и насыщаться, или «Дом Твой» можно понимать в более общем смысле; и тогда вся жизнь представлена как сбор детей вокруг обильного стола, который провидение их Отца разбрасывает для них, и как радостное пиршество в обителях дома Отца.
В любом случае текст ясно учит, что благодаря силе спокойного доверия к Господу вся масса желаний человека заполняется и удовлетворяется. Чем мы хотим нас удовлетворить? Это что-то почти ужасное – думать о множественности, разнообразии и неотложности бушующих желаний, которые таит в себе каждая человеческая душа. Сердце похоже на гнездо неопытных птенцов, каждый из которых представляет собой огромный, широко открытый, зияющий клюв, в который всегда нужно положить пищу. Сердце, ум, воля, аппетиты, вкусы, склонности, слабости, телесные потребности — все это взывает о пище. В Книге Притчей говорится, что есть три вещи, которые никогда не насыщаются: могила, земля, не наполненная водой, и огонь, который никогда не говорит: «довольно». И мы можем добавить четвертое — человеческое сердце, ненасытное, как могила; жаждущий, как песок, на который можно вылить Ниагару, и она выпьет всю ее и будет готова к большему; свирепый, как огонь, который пожирает все, что находится в пределах досягаемости, и все еще жаждет.
Итак, хотя мы и бедные и слабые существа, нам очень хочется, чтобы мы успокоились. Мы хотим не меньше, чем то, чтобы каждый аппетит, желание, потребность, склонность были удовлетворены в полной мере; что все сразу наполнится полностью, и то одним; что все будет наполнено в полной мере сразу одним, что будет длиться вечно. В противном случае мы будем подобны людям, у которых запасы продовольствия иссякают еще до того, как они пересекут половину пустыни. И нам нужно, чтобы все наши желания были одновременно наполнены чем-то одним, что настолько превосходит нас самих, что мы будем расти к этому, и к этому, и к этому, и все же никогда не сможем исчерпать или превзойти его.
Где ты собираешься это получить? Ответ один, дорогие братья! к вопросу, а это - Бог, и только Бог есть пища сердца; Бог и только Бог удовлетворит вашу нужду. Давайте применим всю христианскую истину для иллюстрации этих слов. Кто сказал: «Я — Хлеб Жизни». Приходящий ко Мне не будет голодать вовек»? Христос напитает мой разум истиной, если я приму Его откровение о Себе, о Боге и обо всем сущем. Христос напитает мое сердце любовью, если я открою свое сердце для входа Его любви. Христос будет питать мою волю благословенными повелениями, если я подчинюсь Его сладкой и нежной, но в то же время настойчивой власти. Христос удовлетворит все мои стремления и желания Своей великой полнотой. Другая пища приедается человеку, и мы желаем перемен; а физиологи говорят нам, что менее полезная и питательная диета, если она разнообразна, лучше для здоровья человека, чем более питательная, если она однообразна и однообразна. Но в Господе есть все составляющие, необходимые для созидания человеческого духа, и поэтому мы никогда не устанем от Него, если только познаем Его сладость. После того, как мир голодных людей накормил Его, Он остается неистощимым, как и вначале; как хлеб в Его собственных чудесах, в котором куски, отломленные и готовые к раздаче едокам, были больше, чем первоначальный запас, как казалось, когда началась трапеза, или как легендарный пир в скандинавской Валгалле, на который сегодня садятся боги, а завтра все это будет на доске, такое же обильное и полное, как и прежде. Итак, если у нас есть Христос, чтобы жить, мы не будем знать голода; и во дни голода мы будем сыты».
О братья! Знали ли вы когда-нибудь, что значит чувствовать, что твое голодное сердце отдыхает? Вы когда-нибудь знали, что значит сказать «достаточно»? Есть ли у вас что-нибудь, что утолит ваш аппетит и принесет вам благословение? Конечно, стремление людей получить больше мировых лакомств показывает, что за столом нет удовлетворения. Почему вы тратите свои деньги на то, что не является хлебом, и свой труд на то, что не насыщает, подобно тому, как голодные индейцы едят глину, которая наполняет их желудки, но не утоляет голода и не дает сил? Ешь, и твоя душа будет жить.
II. Теперь обратимся к следующему элементу блаженства – радости. Ты напоишь их рекой Твоих наслаждений».
Здесь может быть возможная ссылка, выраженная в слове «удовольствия», на Эдемский сад с рекой, которая орошала его, разделяясь на четыре части; ибо «Эдем» — это единственное число слова, которое здесь переведено как «наслаждение» или «наслаждение». Если мы возьмем эту ссылку, которая весьма сомнительна, то может возникнуть мысль, что среди всей боли и усталости этой нашей пустынной жизни, хотя врата Рая закрыты для нас, те, кто обитает под сенью божественного вокруг крыла действительно цветет рай; и пусть рядом с ними всегда течет с звенящей музыкой райская река наслаждений, в которой они могут купаться и плавать и из которой они могут пить. Конечно, радость общения с Богом превосходит все, чем мог бы похвастаться непадший Эдем.
Но в любом случае текст ясно учит, что простой акт доверия под сенью крыльев Божьих приносит нам вечно свежую и текущую реку радости, из которой мы можем пить. Вся концепция религии в Библии радостна. В этом нет никакой пуританской мрачности. Правда, у христианина есть источники печали, которых нет у других людей. Есть сознание своего греха и борьба, которую ему приходится вести ежедневно; и все вещи приобретают более трезвый оттенок для глаза, который привык смотреть, пусть и смутно, на Бога. Многие источники земного счастья запруживаются и закрываются от нас, если мы живем под сенью крыл Божиих. Жизнь покажется суровее, серьезнее и печальнее, чем жизнь, звенящая одним только идиотским смехом» и не имеющая музыки, потому что в ней нет меланхолии. С этим ничего не поделаешь. Но какое имеет значение, если два или три поверхностных ручья, которые немногим лучше стоков для нечистот, будут заграждены, если чистая река «воды жизни» обратится в ваши сердца? Несомненно, будет выгода, если вы будете иметь печаль, имеющую в своей основе радость, вместо смеха, который есть только насмешливая маска для мертвой головы и который, правда, даже при смехе печалится сердце, и конец этого веселья — тяжесть». Лучше быть печальным, но всегда радоваться», чем радоваться на поверхности, когда постоянная печаль и беспокойство подтачивают корень вашей жизни.
И если правда, что вся библейская концепция религии носит радостный характер, тогда, брат мой! твой долг, если ты человек-христианин, радоваться, какие бы искушения ни встречались на твоем пути, печалиться. Это трудный урок, и на нем не всегда настаивают. Мы много слышим о других христианских обязанностях. Мы не так много слышим, как следовало бы, о христианском долге веселиться. Нужна очень крепкая вера, чтобы сказать: «Хотя смоковница не будет цвести, и не будет плода на лозе, но я буду радоваться в Господе, буду радоваться в Боге спасения моего», но если мы не сможем сказать: это еще не достигнутое достижение христианской жизни, к которому мы должны стремиться.
Но как бы то ни было, я просто хочу сказать, что всякое настоящее и глубокое обладание Богом и общение с Богом в Господе сделает нас счастливыми; радовался радостью, совершенно не похожей на радость окружающего нас мира, гораздо глубже, гораздо спокойнее, гораздо благороднее, сестра и союзница всех великих вещей, всей чистой жизни, всех щедрых и возвышенных мыслей. И где его найти? Только в общении с Ним. «Река наслаждений Твоих» может означать нечто еще более торжественное и чудесное, чем наслаждения, Автором которых Он является. Это может означать удовольствия, которые Он разделяет, сами наслаждения самой божественной природы. Чем больше мы вступаем в общение с Ним, тем больше мы будем участвовать в радости Самого Бога. И в чем Его радость? Он наслаждается милосердием; Он наслаждается общением с самим собой: Он благословенный, счастливый Бог, потому что Он дающий Бог. Он наслаждается Своей любовью. Он радуется «Ему кающемуся ребенку с пением». В этом блаженстве мы можем поделиться; или, если это слишком высокая и мистическая мысль, давайте не будем помнить, кто сказал: «Это говорю Я вам, чтобы радость Моя пребывала в вас»; и кто это скажет однажды верному рабу: «Войди в радость Господа твоего»? Христос заставляет нас пить реку Своих наслаждений. Пастырь и овцы пьют из одного потока, и радость, которая наполняла сердце Человека Скорбей и лежала глубже всех Его печалей, Он передает всем уповающим на Него.
Итак, дорогие братья! какое счастье для нас иметь, какой мы можем иметь, источник радости, не замороженный ни зимой, не высушенный ни летом, ни замученный и не испорченный никакой радужной пеной гниения, которая когда-либо окутывает стоячие пруды земных радостей. ! Подобно цитадели, у которой во дворе есть неиссякаемый колодец, мы можем иметь внутри себя источник радости, который ничто, касающееся снаружи, не может перекрыть. Стоит нам на бегу сделать поспешный глоток земных радостей, но мы не можем выпить слишком полные глотки этой чистой реки воды, веселящей град Божий.
III. У нас есть третий элемент блаженства благочестивых, представленный метафорой Жизни, льющейся из источника, которым является Бог. У Тебя источник жизни».
Эти слова верны в отношении низшего смысла жизни — физического существования — и дают чудесное представление о связи между Богом и всеми живыми существами. Фонтан поднимается, брызги на вершине на мгновение ловят солнечный свет, а затем падают в бассейн, струя за струей вылетают на свет и, в свою очередь, откатываются во тьму. Вода в фонтане, вода в струях, вода в бассейне — все одно. Везде, где есть жизнь, есть Бог. Тварь связана с Творцом мистической связью и узами родства, самим фактом жизни. Тайна жизни соединяет все живое с Богом. Это искра, где бы она ни горела, из центрального пламени. Это капля, где бы она ни находилась, из великого источника. В человеке — дыхание ноздрей Божиих. Это не дар Создателя, который живет отдельно, создав живые существа, как часовщик создает часы, а затем наблюдая, как они уходят». Но между Богом, имеющим жизнь в Себе, и всеми живыми существами, черпающими свою жизнь из Него, существует глубокий мистический союз, который мы не можем выразить лучше, чем через образ нашего текста: «У Тебя источник жизни».
Но мой текст говорит о благословении, принадлежащем людям, уповавшим под сенью крыла Божия, и поэтому он относится не только к физическому существованию, но к чему-то более высокому, а именно к этой жизни духа в общении. с Богом, который есть истинный и правильный смысл жизни»; тот, а именно, в котором это слово почти всегда используется в Библии.
В жизни есть такая вещь, как смерть; живые люди могут быть мертвы в преступлениях и грехах, «мертвы в удовольствиях», мертвы в эгоизме. Ужасное видение Кольриджа в «Древнем моряке», где мертвецы встают и тянут веревки, — это всего лишь картина реалий жизни; где, как в некоторые шабаши ведьм, трупы движутся и принимают участие в действиях этого мертвого мира. Есть люди, полные энергии в отношении мирских вещей, но все они мертвы для этой высшей области, реальности которой они никогда не видели, действий которых они никогда не совершали, эмоций которых они никогда не чувствовали. Я сейчас говорю с такими живыми трупами? Некоторые из моих слушателей живы для мира, живы для анимализма, живы для похоти, живы для страсти, живы для земли, живы, возможно, для мысли, живы для долга, живы для высокого и благородного поведения, но все же мертвы для Небеса и, следовательно, мертвы для высшей и благороднейшей из всех реальностей. Ответьте себе на вопрос: принадлежите ли вы к этому классу?
Для вас есть жизнь в Господе, который есть Жизнь». Подобно великим акведукам, протянувшимся с холмов через Римскую Кампанью, Его Воплощение приносит воды источника с гор Божьих на нижние уровни нашей природы и зловонные переулки наших грехов. Прохладное сверкающее сокровище приближается к каждой губе. Если мы пьем, мы живем. Если мы этого не сделаем, мы умрем в своих грехах и умрем, пока живем. Остановите фонтан, и что станет с ручьем? Там он исчезает между своими берегами, и его больше нет. Вы не сможете даже жить животной жизнью, если жизнь не будет соединена с Ним. Если бы его можно было оторвать от Бога, оно исчезло бы, как тают облака на небе, и не было бы никого, и вас не было бы нигде. Вы не можете физически оторваться от Бога настолько полностью, чтобы уничтожить себя. Вы можете сделать это духовно, и некоторые из вас это делают, и последствием этого будет то, что вы мертвы, мертвы, МЕРТВЫ! Вы можете быть оживлены из мертвых», если вы возьметесь за Иисуса Христа и примете Его животворящий Дух в свои сердца.
IV. Свет. В Твоем свете мы увидим свет».
Бог — Отец света». Солнце и все звезды — лишь светила, зажженные Им. Это самый венец откровения о том, что Бог есть свет, и в Нем нет никакой тьмы». Свет кажется ненаучному глазу, ничего не знающему о колебаниях светоносного эфира, наименее материальным из материальных вещей. Все радостные события приходят с ним. Оно приносит тепло и плоды, полноту и жизнь. На всех языках он символизировал чистоту, радость и знание. Священное Писание использует свет и солнце, которое является его источником, как символ Бога в Его святости, блаженстве и всеведении. Это великое слово здесь, по-видимому, указывает главным образом на свет как знание.
Это высказывание, как и предыдущее, верно в отношении всего света, которым обладают люди. Вдохновение Всемогущего дает ему понимание». Способности, которыми люди познают, и все проявления этих способностей являются Его даром. Глаз видит в той мере, в какой Божий свет попадает в глаз. «Свет» может означать не только способность, но и средство видения. Именно в той мере, в какой приходит свет Божий, и поскольку приходит Его свет, весь свет разума в человеческой природе видит истину, которая является его светом. Бог является Автором всех истинных мыслей всего человечества. Дух человека – это свеча, зажженная Господом.
Но как я сказал о жизни, так я говорю и о свете. Материальная или интеллектуальная стороны слова здесь не являются главными. Имеется в виду духовный дар, принадлежащий людям, уповавшим на тень Твоих крыльев». В общении с Тем, Кто есть Свет и Жизнь людей, мы видим целую вселенную славы, реальности и сияния. Там, где другие глаза видят только тьму, мы видим Царя в Его красоте и землю, которая очень далека». Там, где другие люди видят только облака и туманы, наше зрение проникнет в невидимое, и там мы увидим то, что есть, единственные реальные вещи, из которых все, что видит чувственный глаз, является лишь мимолетными тенями, видимыми как в мечтайте, тогда как они истинны, и вид их действительно является зрением. Те, кто видят светом Божьим и видят в нем свет, имеют видение, которое больше, чем воображение, больше, чем мнение, больше, чем вера. Это уверенность. Общение с Богом не приносит с собой высшей интеллектуальной ясности, но оно приносит восприятие духовных реалий и отношений, которые с точки зрения ясности и достоверности можно назвать зрением. Многие из нас ходят во тьме и, если бы мы были в общении с Богом, увидели бы одинокий склон холма, пылающий огненными колесницами и конями. Многие из нас блуждают ощупью в недоумении, которые, если бы мы только прятались под тенью крыл Божиих, увидели бы истину и свободно ходили бы в свете, который есть знание, чистота и радость.
В общении с Богом мы видим свет на всех путях долга. Удивительно, как человек, живя рядом с Богом, узнает, что ему следует делать. Этот великий Свет, которым является Христос, подобен звезде, которая висела над волхвами, сияя на небесах, но опускаясь до скромной задачи — вести трех путников по грязной дороге на земле. Так высший Свет Божий нисходит, чтобы стать светильником для наших путей и светом для наших ног».
И в том же общении с Богом мы получаем свет во все времена тьмы и скорби. Правым восходит свет во тьме»; и самые темные часы земной судьбы будут подобны летней гренландской ночи, когда солнце едва опускается за горизонт, и даже когда его нет, все небо светится спокойными сумерками.
Все эти великие благословения сегодня принадлежат тем, кто находит убежище под сенью Его крыл. Но каким бы благословенным ни был нынешний опыт, мы должны стремиться к его завершению, когда мы перейдем от переднего двора к внутреннему святилищу и в этом более высоком доме сядем с Христом за Его столом и будем пировать на брачной вечере Агнца». Здесь мы пьем из реки, а там нас отнесет к источнику. Жизнь Божия в душе здесь часто слаба в своем течении, это источник, запечатанный и почти запертый в наших сердцах, но там она прольется через все наше существо, источник, бьющий в жизнь вечную. Тьма и здесь рассеивается лучами истинного света, но здесь мы только в утренних сумерках, и много облаков еще заполняют небо, и многие глубокие ущелья лежат в бессолнечной тени, но там свет будет широким вселенским. полыхни, и ничто не укроется от зноя его».
Итак, дорогие братья! суть всего в том, что все это четверичное благословение удовлетворения, радости, жизни, света дается тебе, если ты примешь Христа. Он накормит вас хлебом Божьим; Он напоит вас Своей радостью; Он будет в вас жизнью всей вашей жизни и главным светом всего вашего видения». А если не пожелаешь Его, то будешь голодать, и губы твои будут трескаться от жажды; и ты проживешь жизнь, которая есть смерть, и ты погрузишься наконец во тьму внешнюю.
Это судьба, которую вы собираетесь выбрать? Выберите Христа, и Он даст вам удовлетворение, и радость, и жизнь, и свет.
ПСАЛОМ xxxvii. 4-5 — ПСАЛОМ xxxvii. 7 — СЕКРЕТ СПОКОЙСТВИЯ
Утешайся также Господом, и Он исполнит желания сердца твоего. 5. Предай путь твой Господу. . . . 7. Покойся с Господом и терпеливо жди Его» (ПСАЛОМ 37). 4, 5, 7.
Был я молод, а теперь состарился», — говорит автор этого псалма. Весь его тон говорит о созревшей мудрости и осеннем спокойствии старости. Тусклые глаза видели и пережили так много, что, кажется, едва ли стоит волноваться из-за того, что так скоро прекращается. Он повидал столько плохих людей, сожженных во всей своей зелени, и столько томящихся хороших людей, возродившихся к жизни, что...
«Старый опыт обретает
К чему-то пророческому напряжению»;
и уверен, что доверие Господу и творение добра всегда приносит мир и счастье. Жизнь с ее переменами не испортила, а успокоила его. Он не кажется ему бесконечным лабиринтом, и он не научился его презирать. Он научился видеть во всем этом Бога, и это прояснило его путаницу, поскольку движения планет, неравномерные и явно противоположные, если смотреть с Земли, превращаются в упорядоченное целое, если за центр принять Солнце. . Какой контраст между горьким цинизмом, вложенным в уста сына, и спокойным веселым благочестием, которому учил, по нашему псалму, отец! Для Соломона старость представляется как приносящая меланхолическое вероучение: «Все — суета»; Давид верит: «Утешайся Господом, и Он исполнит желания сердца твоего». Какой стиль старости благороднее? какая жизнь приведет к каждому?
Эти положения, которые я осмелился вырвать из контекста, содержат элементы, обеспечивающие мир даже во время бурь и бед. Я думаю, что если мы внимательно их рассмотрим, то увидим, что в них имеется заметный прогресс. Они никоим образом не охватывают одну и ту же тему; но каждое из последних вытекает из первого. Никто не может вверить свой путь Господу, «кто не начал с наслаждения Господом»; и никто не может успокоиться в Господе, «кто не вверил пути своего Господу». Таким образом, эти три заповеди, сжатый результат жизненного опыта старика, открывают нашему вниманию тайну спокойствия. Давайте подумаем о них по порядку.
I. Вот секрет спокойствия в свободе от страстных земных желаний: Утешайся Господом, и Он даст тебе желания сердца твоего».
Великая причина того, почему жизнь беспокойна и беспокойна, лежит не снаружи, а внутри. Не меняющиеся обстоятельства, а наши неконтролируемые желания лишают нас покоя. Нас лихорадит не из-за внешней температуры, а из-за состояния собственной крови. Нас беспокоит сама эмоция желания; желания заставляют нас беспокоиться; и когда в человеке кипит все сердце, полное различных, иногда противоречивых стремлений, как может он не дрожать и не дрожать? Одного неисполненного желания достаточно, чтобы изгнать спокойствие; но как оно сможет пережить десяток тащящихся в разные стороны? Глубокий урок заключается в этом слове «отвлечение», которое так тесно связано с желаниями; урок, что всякая жадная тоска разрывает сердце на части. Таким образом, необузданные и разнообразные желания являются злейшими врагами нашего покоя.
И, более того, они разрушают спокойствие, ставя нас во власть внешнего. Все, что мы делаем необходимым для нашего удовлетворения, мы делаем господином своего счастья. Своими страстными желаниями мы даем тленным вещам высшую власть над нами и так переплетаем свое существо с их существом, что удар, разрушающий их, высвобождает нашу жизненную кровь. И поэтому нас постоянно тревожат опасения и сотрясают страхи. Мы привязываем себя к этим внешним благам, как альпийские путешественники к своим проводникам, и поэтому, когда они скользят по ледяным склонам, их падение — это наша смерть. Если бы нам не хотелось стоять на головокружительной вершине вращающегося колеса фортуны, мы не обращали бы внимания на его праздное вращение; но мы позволяем нашим глупым сердцам ступить туда, и с этого момента каждый крен блестящей нестабильности грозит парализовать или убить нас. Тот, кто желает мимолетных радостей, обязательно всегда будет беспокойным и в конце концов разочаруется. Ибо даже в лучшем случае сердце, которое зависит в покое от продолжения вещей, подверженных тысячам случайностей, может познать спокойствие, только насильно закрывая глаза на неизбежное; и даже в лучшем случае такой курс должен закончиться в целом провалом. Разочарование — закон всех земных желаний; ибо аппетит увеличивается по мере того, как он снисходителен, и по мере его увеличения удовлетворение уменьшается. Еда остается прежней, но ее способность утолять голод уменьшается. Владение приносит безразличие. Доза, которая сегодня убаюкивает восхитительные сны, завтра должна быть удвоена, если она хочет что-то сделать; и скоро этому придет конец. Каждая из ваших земных радостей заполняет лишь часть вашего существа, а все остальные хищные стремления либо с визгом приходят к вратам чертога души, как толпа, требующая хлеба, либо замирают от голода и молчания; но в любом случае есть беспокойство. И тогда, если человек сосредоточил свое счастье на чем-то более низком, чем звезды, менее устойчивом, чем небеса, менее достаточном, чем Бог, рано или поздно наступит время, когда оно уйдет от него, или он от него. Не рискуйте перевозить богатый груз своего счастья на сумасшедших судах. Если вы это сделаете, будьте уверены, что где-нибудь, прежде чем ваша жизнь закончится, бедное хрупкое судно ударится о какую-нибудь черную скалу, отвесно поднимающуюся из глубины, и раздробит себя там в щепки. Если ваша жизнь вьется вокруг какой-либо опоры, кроме Бога, вашей силы, будьте уверены, что рано или поздно опора, за которую цепляются ее усики, будет вырвана, и бедная лоза будет разорвана, ее грозди раздавлены, и ее сок потечет. из этого.
Если же наши желания в самом своем осуществлении являются беспокойством и в самом своем осуществлении предсказывают разочарование, и если это определенное разочарование, когда оно приходит, необратимо и сокрушительно, то что же нам делать для покоя? Дорогие братья! есть только один ответ: утешайся в Господе». Эти страстные желания перенесите к Нему; на Нем пусть привязанности закрепляются и укрепляются; сделай Его целью своих стремлений, пищей своего духа. Это самая чистая, высшая форма религиозного чувства, когда мы можем сказать: «Кто у меня есть, кроме Тебя?» обладая Тобою, я не желаю никого рядом». И эта радостная тоска по Богу есть лекарство от всех лихорадочных волнений неисполненных желаний, а также от мучительного страха утраты и печали. Покой наполняет душу, которая радуется Господу, и голод ее так же блаженен и мирен, как и ее насыщение.
Подумайте, насколько отдых приходит вместе с наслаждением Господом. Ибо должна быть спокойна та душа, которая свободна от отвлечения различных желаний одним главным притяжением. Такая душа подобна великой реке над водопадом, когда все боковые течения, ямочки и заводи стираются притяжением, влекущим каждую каплю в одном направлении; или как тот же поток, приближающийся к концу и, забыв, как он боролся среди камней и цветов в горных долинах, спокойным и ровным движением течет к своему отдыху в центральном море. Пусть течение вашего существа направлено к Богу, тогда ваша жизнь будет наполнена и успокоена одной главной страстью, которая объединяет и успокаивает душу.
И по другой причине будет мир: потому что в таком случае желание и плод идут рука об руку. Он исполнит желания твоего сердца». Только не опошляйте это великое обещание, подразумевая, что, если мы будем добрыми, Он даст нам земные блага, которых мы желаем. Иногда мы их получаем, а иногда нет; но наш текст идет гораздо глубже. Сам Бог есть желание сердца тех, кто радуется Ему; и блаженство стремления к Нему состоит в том, что оно всегда реализуется. Те, кто хочет Бога, имеют Его. Ваша истинная радость – в Его общении и Его благодати. Если, освободившись от тварных наслаждений, наша воля потянется к Богу, как растение, растущее во тьме, к свету, то мы не будем желать ничего противоречащего Ему и желаний, идущих параллельно Его целям, и обнимем Себя как их единственное благо не может быть напрасным. Солнечный свет вливается в открытый глаз, дыхание жизни в расширяющееся легкое — так уверенно, так мгновенно полнота Божия наполняет ожидающую, жаждущую душу. Наслаждаться Господом — значит обладать своей радостью. Сердце! подними врата твои: отвори и подними узкие, низкие врата, и Царь Славы наклонится, чтобы войти.
Еще раз: стремление к Богу принесет мир, поставив все остальные желания на свои места. Совет в нашем тексте предписывает не уничтожение, а подчинение других потребностей и стремлений: «Ищите прежде Царства Божия». Пусть это будет доминирующим желанием, которое контролирует и лежит в основе всего остального. Ищите Бога во всем и всего в Господе. Только так вы сможете обуздать те страстные желания, которые еще разрывают сердце. Присутствие короля заставляет толпу замолчать. Когда полная луна стоит на ночном небе, она очищает небо от летящих облаков, и все мерцающие звезды теряются в мирном, одиноком великолепии. Так пусть радость о Господе поднимется в наших душах, и меньшие огни меркнут перед ней, - не перестанут существовать, но незаметно прибавят свою слабость к ее сиянию. Чем больше мы привязаны к Богу, тем больше мы будем наслаждаться, поскольку мы подчиняем Его дары. Чем меньше мы будем бояться их утраты, тем меньше будем зависеть от их колебаний. Капиталист не так много думает о годовой прибыли, как нуждающийся авантюрист, для которого они имеют значение между банкротством и компетентностью. Если ваша непреходящая субстанция — Бог, вы можете противостоять всем разнообразиям состояний и быть спокойными, говоря:
«Дай, что можешь, без Тебя я беден,
И если Ты богат, возьми, что пожелаешь».
Здесь лежит амулет, отгоняющий беспокойство. Успокой свои страстные желания, вооружись против лихорадочных надежд, и дрожащих страхов, и определенного разочарования, и циничного презрения ко всему; убедитесь в исполненных желаниях и непреходящих радостях. Утешайся Господом, и Он исполнит тебе желания сердца твоего».
II. Но это еще не все. Секрет спокойствия заключается, во-вторых, в свободе от затруднений выбора своего пути.
Вручи свой путь Господу» — или, как сказано на полях, возложи его на Бога; оставь Ему руководство жизнью твоей, и будешь спокоен на дороге.
Это слово для всей жизни, а не только для ее великих событий. Дважды, а может быть, и трижды в жизни дорога человека приводит его к высокой водораздельной точке, как бы к водоразделу, откуда дождь течет с одной стороны хребта к Тихому океану, а с другой — к Атлантическому океану. . Все его будущее может зависеть от того, насколько он повернет вправо или влево, и все склоны внизу, с обеих сторон, окутаны туманом. Несмотря на то, что он бессилен видеть перед собой, ему еще предстоит сделать выбор, и его выбор определяет остаток его дней. Конечно, тогда ему нужно какое-то руководство. Но он нуждается в этом не меньше в маленьких ежечасных решениях. Наши истории состоят из ряда мелочей, в каждой из которых задействован отдельный акт воли и выбора. Глядя на то, как создается характер коралловых рифов множеством крошечных существ, чьи совместные усилия достаточно сильны, чтобы противостоять океану; глядя на таинственный способ, которым величайшие события в нашей жизни умеют вырастать из самых маленьких; обращая внимание на силу привычки, которая делает любое действие ума почти инстинктивным: гораздо важнее, чтобы мы привыкли применять эту заповедь искать руководства у Бога к миллиону пустяков, чем к двум или трем решениям, которые в один прекрасный день время их изготовления, как мы знаем, имеет вес. Поверьте, что, если мы не научимся совершать к Нему ежедневные монотонные шаги, нам будет очень и очень трудно искать Его помощи, когда мы подходим к развилке дорог. Итак, это приказ для всей жизни, а не только для ее поворотных моментов.
Что оно предписывает? Во-первых, подчинение, а не угасание, наших собственных склонностей. Мы должны начать с отказа от себя. Это не значит, что мы должны игнорировать наши собственные желания. Они являются элементом каждого решения и часто являются нашим лучшим помощником в познании наших сил и наших обязанностей. Но мы должны особенно следить за тем, чтобы они сами по себе никогда не решали вопрос. Они вторые, а не первые. Так я хочу и поэтому так решаю; моего желания достаточно для причины», — это язык тирана над другими, но раба самого себя. Наш первый вопрос заключается в следующем: «Что мне должно нравиться?» но что будет угодно Богу, если я каким-либо образом смогу это обнаружить?» Желания должны быть подчинены Ему. Наша воля — быть господином своих страстей, желаний, прихотей и привычек, но быть слугой Бога. Оно должно заглушить все их крики и само замолчать, чтобы мог говорить Бог. Как законодатель-капитан в пустыне, он должен стоять во главе стройной шеренги, готовый к походу, но неподвижный, пока Столп не поднимется над святилищем. Да! Поручи свой путь» — кому? Совесть? Нет: долгу? Нет: но Богу» — что включает в себя все эти низшие законы и, кроме того, целую вселенную. Держите волю в равновесии, чтобы Его перст мог склонить чашу весов.
Затем совет нашего текста предписывает подчинить наш суд небу в уверенности, что Его мудрость будет вести нас. Вверить свой путь Господу не значит сбросить с собственных плеч заботы терпеливых размышлений о своем долге. Здесь предписывается не трусливое отрицание ответственности за выбор; и нет никакого разрешения лениво принимать первый блуждающий порыв, донесшийся неизвестно откуда, который поднимается в уме, за голос Божий. Но именно потому, что мы должны вверить свой путь Ему, мы обязаны тщательно использовать все силы нашего собственного мозга, чтобы мы могли узнать, в чем состоит воля Божья. Он не раскрывает эту волю людям, которые не хотят ее знать. Я полагаю, что предвестником всех видений Его, которые успокаивали души Его слуг миром ясно осознанного долга, был их крик: «Господи, что Ты повелишь мне делать?» Бог дает советы людям, которые используют свой собственный ум, чтобы узнать Его совет. Он говорит с нами через наши суждения, когда они используют все обычные средства определения нашего пути. Закон таков: делайте все возможное, чтобы выяснить свой долг; подавляйте склонность и желание творить волю Божию, и Он непременно скажет вам, что это такое. Я, со своей стороны, верю, что псалмопевец сказал правду, когда сказал: «Во всех путях твоих познавай Его, и Он направит шаги твои». Только позвольте взору быть устремленным на Него, и Он укажет нам путь. Если мы главным образом желаем и с терпеливой беспристрастностью пытаемся быть направленными Им, мы никогда не будем нуждаться в руководстве.
Но все это возможно только в том случае, если мы будем радоваться Господу». Ничто другое не успокоит наши желания – внутренний голос и внешние приглашения, которые мешают нам услышать указания нашего Наставника. Ничто другое не сможет так связать и заглушить дикие страсти и похоти, что ими может руководить маленький ребенок. Наслаждаться Им – это условие всякого мудрого суждения. По большей части нетрудно узнать волю Божию относительно нас, если мы в высшей степени желаем знать и исполнять ее; и такое высшее желание является лишь выражением этого высшего восторга в Нем. Такое расположение чудесно рассеивает туманы и недоумения; и хотя по-прежнему останется достаточно возможностей для применения нашего лучшего суждения и для того, чтобы положиться на Него, чтобы вести нас, тем не менее тому, чья единственная цель состоит в том, чтобы идти по пути, указанному Богом, редко придется стоять на месте в неуверенности в отношении того, что делать. что это за путь. Если око твое будет чисто, то все тело твое будет светло».
Итак, дорогие братья! эти два ключа — радость в Господе и упование на Его водительство — открывают нам двойные двери тайного места Всевышнего»; где весь шум суетливого мира затихает в ушах, а тихий тихий голос нынешнего Бога углубляет тишину и заглушает сердце. Умолкните, и вы услышите, как Он говорит; наслаждайтесь Им, чтобы вам было спокойно. Пусть привязанности питаются Им, а воля молча ждет перед Ним, пока Его повеление не склонит ее к решению и не побудит ее к действию; пусть желания сосредоточатся на Его вседостаточности; и тогда пустыня уже не будет безлюдной, но румяное сияние путеводного столба осветит на песке дорогу, которую никогда не прокладывали человеческие руки и не ступали человеческие ноги. Он будет вести нас Своим оком», если наши глаза устремлены на Него, если мы будем быстры в различении и готовы повиноваться самому легкому взгляду, который может истолковать любовь. Неужели мы будем подобны лошади или мулу, у которых нет разума», и которых нужно тянуть уздечками и бить кнутами, прежде чем они научатся идти? или мы будем подобны некоторому обученному существу, которое руководствуется невидимой нитью послушного подчинения и которое научилось читать долг, который является его радостью, по взгляду глаза своего хозяина или по взмаху его руки? Утешайся Господом, предай Ему путь свой».
III. Наш текст делает еще один шаг. Секрет спокойствия находится, в-третьих, в свободе от тревоги неизвестного будущего. Будьте добры к Господу и терпеливо ждите Его».
Такое дополнение к предыдущим советам необходимо, если мы хотим разобраться со всеми источниками нашего беспокойства. Будущее туманно, несмотря на все наши усилия, чтобы заглянуть в его глубины. Будущее угрожает, несмотря на все наши усилия по подготовке к предстоящим штормам. Клубящийся пар окутывает все это; кое-где как будто выделяется горная вершина; но через мгновение другой вихрь тумана скрывает его от нас. Мы знаем так мало, а то, что мы знаем, настолько печально, что незнание того, что может быть, и уверенность в том, что должно быть, одинаково беспокоят нас как надеждами, которые переходят в страхи, так и предчувствиями, которые консолидируются в уверенность. Мы уверены, что в том будущем — потери, и горести, и смерть; слава Богу! мы также уверены, что Он в нем. Одна только эта уверенность и то, что из нее вытекает, дает возможность мыслящему человеку встретить завтрашний день без страха и смятения. Единственный отдых от слишком разумных опасений — это покой в Господе». Если мы уверены, что Он будет там, и если мы наслаждаемся Им, тогда мы можем позволить себе сказать: «Что касается всего остального, пусть будет так, как Он хочет, и будет хорошо». Одна только эта мысль, дорогие друзья! подарит спокойствие. Что еще, братия! для человека, стоящего перед тем смутным будущим, из бурного моря которого торчат такие черные, острозубые скалы? Должны ли мы склониться перед какой-то суровой Судьбой, как ее повелительницей, и попытаться быть такими же суровыми, как Она? Должны ли мы представить себе какой-нибудь легкомысленный Случай, бросающий свои неуправляемые волны, и попытаться быть такими же легкомысленными, как Он? Попробуем ли мы довольствоваться животной ограниченностью настоящего и усилить яркий цвет маленького сегодняшнего дня черным фоном, который его окружает, говоря: «Будем есть и пить, ибо завтра мы умрем»? Не лучше ли, счастливее, благороднее и во всех отношениях честнее заглянуть в это опасное неопределенное будущее или, скорее, взглянуть за него на любящего Отца, который является его Господом и нашим, и терпеливо ждать Его? Уверенность в том, что будущее лишь будет способствовать развитию Божьих целей и что все они будут на нашей стороне, даст мир и силу. Без этого все — хаос, и мы летаем атомами в анархической массе; или же все является хладнокровным безличным законом, и мы раздавлены колесами его колесницы. Здесь, и только здесь, находится секрет спокойствия.
Но помните, братья! что мирная уверенность в этом последнем совете законна только тогда, когда мы подчинились двум другим. Например, я не имею права ожидать, что Бог спасет меня от естественных последствий моей мирской жизни или глупости. Если я встал на путь от страстного стремления к земному благу или от послушания каким-либо своим склонностям без должного уважения к Его воле, то я не имею права, когда дело начинает идти наперекосяк, повернуться к небу и сказать: Господин! Я надеюсь, что Ты спасешь меня». И хотя покаяние и отказ от наших злых путей на любом этапе жизненного пути человека действительно обеспечивают через Иисуса Христа любящее прощение Бога, тем не менее злым последствиям прошлого безумия часто милостиво позволяют оставаться с нами до конца наших дней. Тот, кто нашёл радость в Господе и вверил Ему свой путь, может отважиться идти вперёд, что бы ни случилось; и, хотя и не без особого осознания греха и слабости, все же может возложить на Бога бремя заботы о нем и требовать от своего верного Отца защиты и мира, которые Он обязался дать.
И о дорогие друзья! какое спокойствие войдет тогда в наши души, твердое, существенное, мир Божий, «дар и излияние от Бога мира»! Какое благословение оставить все возможное на завтра со спокойным сердцем в Его руках! Как легко тогда выносить незнание, как возможно тогда смотреть в лицо уверенности в этом торжественном будущем! Перемены и смерть могут лишь размыть и окончательно снять пленку, отделяющую нас от нашего удовольствия. Что бы ни происходило здесь или там, это может принести нам лишь благословение; ибо мы должны радоваться, если у нас есть Бог и если наша воля параллельна Его воле, Чьей воле все служит. Наш путь проложен Им и идет рядом с Его. Оно ведет к Себе. Тогда упокойтесь в Господе и не судите ничего раньше времени». Мы не можем критиковать Великого Художника, когда стоим перед Его неоконченным шедевром и видим здесь смутные очертания, там пятно грубого цвета. Но терпеливо ждите Его, и так, в спокойном ожидании блаженного будущего и законченного дела, которое объяснит прошлое, в честном подчинении нашего пути к небу, в высшем восторге от Него, Который есть радость нашей радости, секрет спокойствия будет нашим.
ПСАЛОМ xxxix. 6 — ПСАЛОМ xxxix. 12 — ГОРОЧЬ И БЛАГОСЛОВЕНИЕ КРАТКОСТЬ ЖИЗНИ
«Воистину, всякий человек поступает суетно. . . . 12. Пришлец я у Тебя и поселенец, как и все отцы мои». --ПСАЛОМ xxxix. 6, 12.
Эти два высказывания представляют собой два разных способа выразить одно и то же. В основе обоих лежит общая мысль, но ассоциации, с которыми эта общая мысль связана в этих двух стихах, совершенно различны. Одно горько и печально — мрачная полуправда. Другой, из того же самого факта, черпает блаженство и надежду. Одно не может исходить ни с какой более высокой точки зрения, чем уровень мирского опыта; другой — истина веры. Первое в лучшем случае частично, а без другого может быть вредно; последний завершает, объясняет и освящает его.
И что этот прогресс и разнообразие мысли является ключом ко всему псалму, я думаю, очевидно для любого, кто внимательно его изучит. Я не могу здесь приступить к этой задаче иначе как самым поспешным способом, чтобы доказать связь, которую я прослеживаю между двумя стихами нашего текста. Псалмопевец начинает затем с рассказа о том, как недавно происшедшее - вследствие личного несчастья, не очень ясно определенного, но, по-видимому, какой-то телесной болезни, усугубленной душевной печалью и тревогой, - он онемел от молчания, так что он держал его мир даже от добра». В этом состоянии поднималось в нем много грустных и жалких мыслей, которые наконец вырвались из его сомкнутых губ. Они формируются в молитву, которая представляет собой скорее жалобу, чем прошение, и которая поглощена созерцанием очевидных печальных фактов человеческой жизни: Ты сделал дни мои, как ширину ладони; и возраст мой — ничто пред Тобою». И затем, по мере того как эта мысль расширяется и глубже проникает в его душу, он взирает на весь род человеческий — и в тонах горечи и безнадежности утверждает, что все — суета, тени, тревожащиеся напрасно. Пустая безнадежность такого взгляда ставит его в тупик. Это правда, но само по себе это слишком ужасно, чтобы об этом думать. В этом заключается безумие», — так он прерывает свои почти отчаянные мысли и, быстро отводя взгляд от взгляда вниз, в черноту, которая начинала заставлять его шататься, устремляет взгляд на трон наверху — -А теперь, Господи! чего я жду? моя надежда на Тебя». Эти слова составляют поворотный момент псалма. После них повторяются прежние мысли, но с какой разницей, созданной взглядом на всю черноту и скорбь, как личную, так и всеобщую, в ярком свете той надежды, которая льется на самые мрачные массы непрозрачных облаков, пока их мрак начинает сиять внутренним блеском и смягчается торжественными пурпурными и красными оттенками. Он сказал: «Я онемел от молчания — даже от добра». Но когда он надеется на господина, молчание меняет свой характер и становится смирением и подчинением. Я не открыл рта; потому что Ты это сделал». Разнообразие человеческой жизни и ее быстротечность видны не менее ясно, чем прежде; но в свете этой надежды оно рассматривается в связи с отеческим исправлением небес и рассматривается как следствие не недостатка Его творческой мудрости или любви, а греха человека. Ты упреками наказываешь человека за беззаконие». Для того, кто надеется на Господа, это является причиной и облегчением повторяющегося убеждения: «Каждый человек — суета». Он уже не говорит, что «каждый человек находится в лучшем своем состоянии», или, как это можно было бы выразить точнее, даже в наиболее прочном состоянии, «ибо человек, утверждающийся в Господе, не есть суета, но только человек который основывает свое существование на мимолетном настоящем. Тогда, при таких обстоятельствах, когда жизнь сама по себе и отдельно от Бога так мимолетна и так печальна, но все же с надеждой, которая освещает ее, как солнечный свет сквозь апрельский ливень, - псалмопевец поднимается к молитве, в которой выражалось прежде убеждение в краткость жизни повторяется с добавлением двух слов, которые меняют весь ее аспект: я чужой с Тобой». Он гость Божий в своей преходящей жизни. Оно кратковременно, как пребывание иностранца в чужой стране; но он находится под опекой Короля Земли, поэтому ему не нужно ни страха, ни печали. Прошлые поколения Авраам, Исаак и Иаков — чьи имена Бог не стыдится апеллировать в Своем торжественном обозначении Себя — поддерживали те же отношения, и их опыт запечатлел Его верную заботу о тех, кто живет с Ним. . Поэтому печаль утихает, и суетная и мимолетная жизнь земная принимает новый вид, и самым благословенным и мудрейшим результатом нашего сознания слабости и недостаточности является сосредоточение наших желаний и надежд на Том, в Чьем доме мы можем обитать. даже когда мы скитаемся взад и вперед, и в ком наша жизнь, укоренившись и утвердившись, не будет напрасной, как бы она ни была кратка.
Итак, если мы проследим путь созерцания, проложенный таким образом в псалме, мы увидим перед собой эти три пункта: во-первых, мысль о жизни, общую для обоих предложений; во-вторых, мрачная, бесцельная пустота, которую эта мысль вдыхает в жизнь без Бога; в-третьих, блаженство, которое возникает из той же мысли, когда мы смотрим на нее в связи с нашим Небесным Отцом.
I. Обратите внимание на очень убедительное выражение, данное здесь мысли о жизни, общей для обоих стихов.
Всякий человек ходит суетно». Оригинал еще более яркий и сильный. И хотя не хочется переделывать слова, столь знакомые, как те из нашего перевода, которые имеют в своем ритме священность от ассоциации и меланхолическую музыку в своем ритме, все же стоит отметить, что сила выражения, которое употребляет псалмопевец, передана правильно. на полях, в изображении» — или в тени». Эта фраза звучит для нас необычно, но является примером достаточно распространенной еврейской идиомы и эквивалентна высказыванию: он ходит по характеру или подобию тени, или, как мы бы сказали, он ходит как тень. То есть вся внешняя жизнь и деятельность каждого человека представляются мимолетными и нереальными, как отражение облака, которое в одно мгновение затемняет склоны гор на несколько миль, и прежде чем человек успеет сказать: «Смотри!» снова ушел навсегда.
Затем взгляните на другой образ, использованный в другом предложении нашего текста для выражения той же идеи: я чужеземец и постоялец, как и все мои отцы». У этой фразы есть история. В этом самом жалком повествовании о печали старого мира, давно уже утихшей и утешенной, когда Авраам встал перед смертью и потребовал место для погребения своей Сарры у сыновей Хета, его первой просьбой было: «Я — странник и поселенец у тебя». В его устах это не было метафорой. Он был чужаком, приехавшим на короткое время в чужую страну; он был пришельцем, не имевшим права наследования, но поселился среди них на некоторое время и хотя и жил среди них, но не был принят в их общину. Он был иностранцем, не натурализованным. И таково наше отношение ко всей этой видимой системе вещей, в которой мы живем. Нам это чуждо; хотя мы и находимся в нем, наши истинные интересы находятся в другом месте; хотя мы и находимся в нем, наше пребывание недолго, как пребывание путника, который свернул в сторону, чтобы переночевать».
И в контексте дана еще одна метафора, излагающая тот же факт в том унылом обобщении, которое предшествует моему тексту: «Каждый человек в своем лучшем состоянии» — или, как это слово означает, «установлен», — с наиболее прочно укоренившимися корнями. в материальном и видимом — это только дыхание». Оно появляется на мгновение, сворачиваясь с губ и ноздрей в холодный утренний воздух, и исчезает, таким туманным, туманным является кажущийся твердым факт самой стабильной жизни.
Это были общие места поэтов, риторов и моралистов во все времена. Но как бы ни была изношена эта мысль, я могу рискнуть остановиться на ней на мгновение. Я знаю, что лишь повторяю то, во что мы все верим – и все забываем. Никогда не поздно проповедовать банальности, пока все не будут действовать в соответствии с ними и не признавать их - и эта старая знакомая истина еще не настолько внедрилась в структуру нашей жизни, что мы не можем позволить себе больше ничего о ней говорить.
«Воистину, каждый человек ходит в тени». Стояли ли вы когда-нибудь на берегу в какой-нибудь день такой неустойчивой погоды, когда мрак и слава встречаются вместе? если бы вдруг ангел вод расправил свои широкие крылья между солнцем и морем, и тогда как в следующий момент он так же быстро улетел бы, и с взрывом снова вспыхнул бы свет, и лиги океана вспыхнули бы зелеными, фиолетовыми и фиолетовыми синий. Столь мимолетна и столь бренна наша жизнь, несмотря на всю ее кажущуюся прочность. Тени в карьере, как выразился Джордж Герберт, — дыхание вылетает из ноздрей. Мы думаем о себе, как всегда, о том, чтобы продолжать оставаться в нынешнем положении. Нас обманывают иллюзии. Умственная леность, тайная неприязнь к мысли и обман чувств — все это сговорилось заставить нас ослепить или, по крайней мере, забыть тот простой факт, который мог бы проповедовать каждый удар нашего пульса, и медленные ползущие руки каждого прихода. часы подтверждают. Как ужасен этот тихий, непрерывный шаг уходящих дней, когда мы однажды начинаем его наблюдать! Неумолимое, бесстрастное — хотя надежда и страх могут молиться, Солнце! стой на Гаваоне; и ты, луна! в долине Аиалон», — продолжается топот часов. Поэты изображают их как связный хор розовых фигур, украшенных гирляндами и сжимающих руки, танцующих вперед. Так что в некоторые моменты они могут быть для некоторых из нас. Такими они могут казаться по мере приближения; но те, кто приходит, держат за руки тех, кто уходит, и этот отряд не имеет розового света на своих телах, их гирлянды потускнели, солнечный свет не падает на серые и окутанные силуэты, когда они, как призраки, крадутся во мраке - и всегда и всегда веселые и смеющиеся сестры переходят в ту траурную группу, которая непрерывно растет и удаляется от нас. Увы! для многих из нас оно уносит с собой наши утраченные сокровища, наши разбитые надежды, наши радости, от которых опали все яркие лепестки! Увы! для многих из нас нет ничего, кроме печали, наблюдать, как все становится неотъемлемой частью ужасного прошлого».
И как странно, что иногда даже материальная ассоциация может по-новому подчеркнуть эту старую, изношенную истину. Что-то более постоянное может помочь нам глубже почувствовать призрачную быстроту человека. Мелочи намного долговечнее своих владельцев. Или, как выразился Проповедник с таким плачущим пафосом: «Одно поколение уходит, и другое приходит, а земля пребывает вовек». Этот материал скоропортящийся, но насколько он долговечнее нас! Тротуары, по которым мы ходим, угли в наших решетках – сколько им тысячелетий? Камешек, который вы отбросите ногой, — сколько поколений он переживет? Зайдите в музей, и вы увидите висящие там, не ухудшившиеся веками, потрепанные щиты, зазубренные мечи и зияющие шлемы - да, но что стало с яркими глазами, которые когда-то светили светом битвы сквозь решетку, что превратился в сильные руки, которые когда-то сжимали рукоятки? Рыцари — прах, а их хорошие мечи — не ржавчина. Материал сохраняется после своего владельца. Семена кукурузы найдены в футляре от мумии. Бедная фигура под расписной крышкой стала коричневой и твердой, и более половины ее превратилось в едкий порошок, а человек, который когда-то жил, совершенно увял; но горсть семян имеет в себе свою таинственную жизнь, и когда они посеяны , в свое время зеленое лезвие поднимается над английской землей, как оно это сделало бы под тенью пирамид четыре тысячи лет назад, - и сегодня оно производит волны на сотнях урожайных полей. Деньги в ваших кошельках сейчас будут содержать голову короля, умершего полвека назад. Оно яркое и полезное — где все люди, которые, в свою очередь, заявили, что оно им принадлежит? Другие люди будут жить в наших домах, проповедовать с этой кафедры и сидеть на этих скамьях, когда мы с вами будем далеко. И наступят другие июньские дни, и старые розовые деревья зацветут вокруг домов, где тогда будут жить нерожденные люди, когда нынешний владелец уйдет питать корни роз на кладбище!
Наши дни подобны тени, и нет вечной». Так говорил Давид и в других случаях. Мы знаем, дорогие братья! насколько это верно, независимо от того, думаем ли мы о непрерывном потоке и изменении вещей, о мистическом шествии молчаливых часов или о большей долговечности, которая свойственна вещам, которые исчезают, чем нашему пребыванию среди них. Мы знаем это, и все же как трудно не поддаться соблазну действовать и чувствовать, как если бы все эти нарисованные пейзажи были сплошной скалой и горой. По нашей собственной невнимательности и чувственности мы живем во лжи, в ложной мечте о постоянстве, и поэтому, в более печальном смысле, мы занимаемся тщетным показухой», — обманывая себя тщеславием долговечности и отказываясь видеть, что видимым является призрачный и единый устойчивый Бог реальности. Трудно оживить даже общее убеждение в умах людей, и труднее всего заставить человека задуматься о нем применительно к самому себе. Не думайте, что вы сказали достаточно, чтобы оправдать пренебрежение моими словами теперь, когда вы называете их банальными. Так и есть. Но брали ли вы когда-нибудь эту заезженную старую историю и вдавливали ее в свое сознание, как человек может прижимать обычное маленькое растение, чей сок целебный, к своему тусклому глазному яблоку, говоря себе: «Это это правда обо мне. Я иду как тень. Я скользю вперед к своей гибели. Через мои слабые руки струится золотой песок, и скоро мои песочные часы кончатся, и мне придется остановиться и уйти». Позвольте мне попросить вас поразмышлять об этом факте полчаса, прежде чем этот день закончится. Ты забудешь мои слова тогда, когда своими глазами взглянешь на эту истину и почувствуешь, что она не просто беззубая банальность, но принадлежит и действует в твоей жизни, тихо и беспрестанно ускользая от тебя.
II. Укажу, во-вторых, на мрачную, бесцельную пустоту, которую эта мысль, помимо Бога, вселяет в жизнь.
В метафоре, которую использует псалмопевец, несомненно, заключена двойная идея. Он желает изобразить своим образом тени не только мимолетность, но и нематериальность жизни. Тень противопоставляется субстанции, тому, что реально, а также тому, что вечно. И мы можем далее сказать, что одна из этих характеристик в значительной степени является причиной другой. Потому что жизнь скоротечна, поэтому отчасти она такая пустая и не приносящая удовлетворения. Тот факт, что люди так неумолимо отвлекаются от своих занятий, заставляет эти занятия казаться любому, кто не может видеть дальше этого факта, тривиальными и не заслуживающими внимания. Почему мы должны беспокоиться, трудиться, разбивать свои сердца, презирать удовольствия и проживать тяжкие дни ради целей, которые продлятся так недолго, и вещей, которые нам так скоро придется оставить? Что такое вся наша суета и дела, когда на нее падает печальный свет этой мысли, но трудящийся на ветру»? Не лучше ли было лежать спокойно? В таких мыслях есть по крайней мере частичная истина, и их трудно встретить, пока мы думаем только о фактах и результатах человеческой жизни, которые мы можем видеть своими глазами, и наш псалом дает им выразительное высказывание. Слово, переведенное в нашем тексте «идет», не просто синоним прохождения по жизни, но имеет весьма поразительное значение. Это интенсивная частотная форма слова, то есть она представляет действие, повторяющееся снова и снова. Например, его можно использовать для описания беспокойного движения дикого зверя в клетке, который бешено мечется из стороны в сторону, никогда не останавливается и никогда не продвигается дальше, несмотря на все скачки вперед и назад. Здесь оно означает «хождение взад и вперед» и подразумевает спешку и суету, постоянное усилие, привычное беспокойство. Таким образом, оно становится параллелью с последующими более сильными словами: «Несомненно, они напрасно беспокоятся»; и одна из причин, почему все эти усилия и волнения бесцельны и печальны, заключается в том, что человек, который напрягает свои нервы и утомляет свои ноги, всего лишь тень в отношении продолжительности: он накапливает богатства и не знает, кто их соберет. '
Да! если бы мы сказали все, когда мы сказали, что люди проходят, как мимолетная тень, - если моя жизнь не имеет корней в Вечном, ни какого-либо сознания жизни, которая не проходит, и света, который никогда не исчезает, если это получено из этой видимой дневной сферы, направлено к ней, спрятано, помещено и заключено в эту видимую дневную сферу, тогда все это становится плоским и бесполезным, иллюзией, пока кажется, что она существует, и все его занятия - безумие, его надежды - мечты, его субстанции - испарения, его годы - ложь. Ибо, если жизнь так коротка, я, проживающий ее, сознаю и обладаю, сознаю я это или нет, способностями и потребностями, которые, хотя они и должны были быть уничтожены завтра, могли быть удовлетворены, пока они продолжались ничем. если не считать абсолютного идеала, всесовершенного, бесконечного — или, отбросив абстракции, душа моя жаждет Бога, Бога живого!» Он вложил вечность в их сердце», как говорит книга Экклезиаста. Стремления и стремления, слабости и горести, пределы творческой помощи и любви, диспропорция между нами и окружающими нас объектами — обо всех этих фактах знакомого опыта свидетельствуют как пустые опасения, так и светлые надежды, многие разочарования и нерушимые ожидания, переживающие их все, что ничто, имеющее дату, начало или конец, не может наполнить наши души или дать нам покой. Сможете ли вы наполнить болота Миссисипи телегами хвороста, которые сможете туда бросить? Можете ли вы наполнить свою душу чем-нибудь, принадлежащим этой мимолетной жизни? Имеет ли летящая тень ощутимую толщину, или миллион их, спрессованных вместе, займут место в твоем пустом, голодном сердце?
Итак, дорогие братья! Я прихожу к вам с посланием, которое может показаться мрачным, и умоляю вас принять его во внимание. Как бы вы ни преуспевали в этом мире — хотя вы можете осуществить каждую мечту, с которой вы начинали в юности, — вы обязательно обнаружите, что без Христа — вашего Брата и Спасителя, Бога — вашего Друга и неба — вашей надежды. , жизнь при всей ее полноте пуста. Оно длится долго, слишком долго, как иногда кажется для работы, слишком долго для надежды, слишком долго для выдержки; достаточно долго, чтобы позволить любви умереть, радости увядать и увядать, а товарищи исчезнуть, но без Бога и Христа вы найдете это лишь как часы в ночи». Ни в один момент на протяжении долгих утомительных лет оно не удовлетворит все ваше существо; и когда утомительные годы пройдут, они покажутся лишь одним тревожным моментом, нарушившим вечное молчание. В каждой точке такая бесполезность, и все точки образуют такую тонкую и короткую линию! Гребни волн кажутся сбитыми в кучу, удаляясь от глаз и достигая горизонта, где мили шторма видны лишь как линия брызг. Поэтому, когда человек оглядывается на свою жизнь, даже если она была безбожной, будьте уверены, что у него будет темное и безрадостное взор назад над мечущейся пустыней, с белым краем блуждающей бесплодной пены, раздосадованной бурей, и тогда, если не раньше, он с грустью узнает, как он жил среди теней и, имея природу, нуждающуюся в Боге, растрачивал себя на мир. О жизнь! так же бесполезно, как и хрупко»; конечно, «в таком случае каждый человек ходит на пустом месте».
III. Но заметьте, наконец, как другой наш текст в своих знаменательных словах дает нам то блаженство, которое проистекает из этой же мысли о жизни, когда на нее смотрят в связи с Богом.
Простое убеждение в краткости и пустоте жизни само по себе не является религиозной или полезной мыслью. Его сила зависит от других идей, которые с ним связаны. Оно допускает самые противоположные применения и может иметь тенденцию побуждать поведение в совершенно противоположных направлениях. Это может быть язык отчаяния или светлой надежды. Это может быть горькое кредо измученного развратника, который потратил свою жизнь на охоту за тенями и остался с циничным духом и колючим языком. Это может быть бесстрастная вера студента-пенсионера или фанатичная вера религиозного аскета. Это может быть аргументом в пользу чувственного излишества: «Давайте есть и пить, ибо завтра мы умрем»; или же это может быть стимулом к благородной и святой жизни: я должен делать дела Пославшего меня, доколе есть день. Наступает ночь. Другие сопутствующие верования определяют, будет ли это бедой или благословением для человека.
И единственное дополнение, которое необходимо, чтобы склонить всю тяжесть этого убеждения в лучшую сторону и осветить всю его черноту, — это маленькая фраза в этом тексте: «Я у Тебя чужой и странник». Кажется, здесь имеется намек на замечательные слова, связанные с уникальным еврейским институтом Юбилея. Вы помните, что по закону Моисея в Израиле не было абсолютной продажи земли, но каждые полвека вся земля возвращалась потомкам первоначальных оккупантов. В этом соглашении были предусмотрены важные экономические и социальные цели, а также сохранение относительного положения племен, заселенного во время завоевания. Но сам закон ставит чисто религиозную цель — сохранение четкого сознания владения, на котором люди владели своей территорией, а именно послушания и зависимости от Бога. Земля не будет продана навсегда, ибо Моя земля, ибо вы пришельцы и поселенцы у Меня». Конечно, в каком-то особом смысле это было верно по отношению к Израилю, но Давид считал, что эти слова были так же верны в отношении всего его отношения к небу, как и в отношении владения Израилем своим национальным наследием.
Если мы воспримем эти слова как завершение всего того, что мы уже сказали, то насколько иначе выглядит эта преходящая и нематериальная жизнь! Вы должны иметь свет с обеих сторон стереоскопа и сделать изображение на плоской поверхности четким. Переходный! да, но это происходит в присутствии Бога. Знаем мы это или нет, наши краткие дни зависят от Него, и мы все ходим в свете Его лица. Это делает преходящее вечным, призрачное — вещественным, тривиальное — тяжелым, имеющим торжественный смысл и ужасающие, но огромные возможности. В наших углях есть нечто живое». Если бы мы сказали все, когда говорим: «Мы подобны тени», то это имело бы очень мало значения, хотя даже тогда имело бы какое-то значение, как мы провели свои темные дни; но если эти жалкие краткие часы пройдут в глазах великого Надсмотрщика», — если тень, брошенная на землю, провозглашает свет в небесах — если с этой точки свисает бесконечная цепь сознательного существования — о! затем, с какой ужасной торжественностью заключены краткость, с какой огромной величиной кротость наших земных дней! С Тобой» — тогда я постоянно нахожусь в присутствии верховного Закона и его Дающего; с Тобой» — тогда все мои действия регистрируются и взвешиваются там; с Тобой» — тогда Ты, Боже, увидишь меня». Братья! именно призматический ореол и кольцо вечности вокруг этого бедного стекла времени придают ему все его достоинство, весь его смысл. Жизнь, прожитая перед Богом, не может быть пустяками.
И если это отношение ко времени будет признано, принято и крепко закреплено нашими сердцами и умами, то какое спокойное блаженство изольется в наши души!
Посторонний с Тобой», — тогда мы гости Царя. Господь земли поручает Себе нашу защиту и обеспечение; мы путешествуем под Его охранным руководством. Ради Его чести и верности нам не причинится никакого вреда, путешествуя по Его территории и полагаясь на Его слово. Подобно Аврааму с сыновьями Хета, мы можем требовать защиты и помощи, в которых нуждается чужеземец. Он признает эту связь и выполнит ее. Мы ели от Его соли, и Он ответит за нашу безопасность. Касающийся вас касается зеницы ока Моего».
Чужой с Тобой», — тогда у нас есть постоянный Спутник и постоянное Присутствие. Мы можем быть одинокими и неизбежно далекими от государственного устройства страны. Мы можем чувствовать себя среди всего видимого на земле чужеземцами. У нас может не остаться ни фута земли, ни даже могилы для наших умерших. Дружеские отношения могут распасться, теплые руки остынут, а их тесные объятия ослабнут - что тогда? Он до сих пор с нами. Он присоединится к нам в нашем путешествии, даже когда наши сердца страдают от утраты. Он пойдет с нами по дороге и заставит пылать наши холодные сердца. Он сядет с нами за столом, какой бы скромной ни была трапеза, и не оставит нас, когда мы распознаем Его. Мы действительно здесь чужие, но не одиноки, ибо мы чужие с Тобой». Как в каком-то родовом доме, в котором семья жила на протяжении веков – сын за отцом отдыхали в его огромных покоях и были в безопасности за его крепкими стенами, – так век за веком те, кто любит Его, пребывают в Господе. - Ты был нашим жилищем во всех поколениях.
«Чужие с Тобой» — тогда мы сможем перенести наши мысли вперед, к тому времени, когда мы отправимся в свой истинный дом и больше не будем странствовать по земле, которая нам не принадлежит. Если даже здесь мы вступаем в такие благословенные отношения с Богом, то этот факт сам по себе является пророчеством о более совершенном общении и небесном доме. Чужие с Ним однажды окажутся дома с Господом», и в свете этой блаженной надежды скоротечность этой жизни меняет весь свой вид, теряет последний след печали и становится торжественной радостью. Почему мы должны быть задумчивыми и тоскливыми, когда думаем, как близок наш конец? Печален ли часовой, ведь приближается час смены караула? Печален ли странник в дальних краях, когда он обращает лицо свое к дому? И почему бы нам не порадоваться мысли, что мы, чужие и иностранцы здесь, скоро отойдем в истинную метрополию, на родину наших душ? Я не знаю, почему человек должен сожалеть или бояться, наблюдая, как голодное море разъедает этот берег и отмель времени, на которой он стоит, - даже несмотря на то, что прилив почти достиг его ног, - если он знает что сильная рука Божия простерется к нему в тот момент, когда песок растворится из-под него, и вытащит его из многих вод, и поместит его высоко над потоками, на той устойчивой земле, где нет больше моря».
Жизнь, укорененная в Господе через веру в Господа, не является суетой. Возьмемся за Него любящей хваткой — и мы тоже будем жить, потому что Он живет, как Он живет, пока Он живет. Короткие дни земли будут благословенны, пока они длятся, и принесут плоды тому, что никогда не пройдет. Он будет с нами во время нашего путешествия, и все наши путешествия будут приводить к покою в Нем. Правда, люди ходят тщеславно; правда, мир проходит и похоть его», но, благословен Бог! истина также: исполняющий волю Божию пребывает вовек».
ПСАЛМ XL. 5— ПСАЛМ XL. 12 — ДВЕ НЕИСЧИСЛЕННЫЕ СЕРИИ
Много, Господи, благость Твоя, чудесных дел Твоих, которые Ты сотворил, и мыслей Твоих, обращенных к нам: их невозможно исчислить перед Тобой: если бы я возвещал и говорил о них, они больше, чем можно быть пронумерованы. . . 12. Бесчисленные беды окружили меня: беззакония мои схватили меня, так что я не могу смотреть вверх; они больше, чем волосы на моей голове; поэтому сердце мое изнемогло меня». (ПСАЛМ XL). 5, 12.
Итак, есть два ряда вещей, которые невозможно исчислить: милости Божии и грехи человека. Бременем этого псалма является крик об избавлении; но псалмопевец начинает с того, с чего очень трудно начать борющемуся человеку, но с того, с чего нам всегда следует начинать, с благодарным воспоминанием о милости Божией. Его чудесные дела кажутся благодарному сердцу псалмопевца столь же бесчисленными, как травинки, покрывающие поля, или как волны, мелькающие в лунном свете и серебром разбивающиеся о песок. Они непрерывно изливаются, подобно бесчисленным колебаниям эфира, которые создают в глазных яблоках единственное ощущение света. Он думает не только о чудесных делах Божиих, о Его осуществившихся целях милосердия, но и о Его мыслях, обращенных к нам, о целях, еще более чудесных, о еще большем милосердии, которое ждет своего осуществления. Он думает не только о Божьей милости к Нему, но и в своих размышлениях охватывает Божью доброту к своим братьям – Твои мысли, обращенные к нам». И когда он думает обо всем этом множестве Его сострадательных милостей», его губы разрываются в этом восторженном восклицании моего текста.
Но в двух половинах псалма происходит чудесная перемена тона. Освобождение, которое кажется таким полным в предыдущей части, является лишь частичным. Триумф и доверие, похоже, омрачены. Нахмуренная масса восстает против огромной массы милостей Божиих. Псалмопевец видит себя окруженным бесчисленным злом, как человека, привязанного к столбу, окружает огненный круг. Бесчисленные бедствия окружили меня». Его совесть говорит ему, что зло заслужено; это его преображенные беззакония, которые вернулись к нему в другой форме и наложили на него свои руки, как полицейский возлагает на вора. Мои беззакония овладели мной» — они окружают его так, что его зрение прерывается, дым из огненного круга ослепляет его глаза — я не вижу». Его возбужденная совесть и его трепещущее сердце воспринимают их как нечто большее, чем волосы на его голове», и поэтому смелость и уверенность покинули его. Сердце мое подводит меня...», и ему ничего не остается, как броситься в своих страданиях из себя на небеса.
В этой проповеди я хочу не столько рассмотреть эти два стиха по отдельности, сколько извлечь некоторые уроки из весьма замечательного сопоставления этих двух бесчисленных вещей – нежного милосердия Бога и человеческого беззакония и зла.
I. Для начала позвольте мне напомнить вам, как, если мы будем держать эти две вещи вместе в наших созерцаниях, они весьма убедительно откроют для нас величайшую тайну во вселенной и прольют на нее немного света.
Трудность трудностей, одна неразрешимая проблема заключается в том, что, учитывая благого и совершенного Бога, откуда приходит печаль и почему возникает какая-либо боль? Мужчины возились над этим узлом все годы существования мужчин на свете и до сих пор не развязали его. Они пытались разрезать его, но он сопротивлялся всем их ножам и всей их изобретательности. И вот перед нами стоит вопрос, мрачный, неразрешимый, отчаяние всех мыслителей и часто мука нашего собственного сердца в часы нашего личного опыта. Правда ли, что милости Божии неисчислимы?» Если да, то какой смысл во всем этом, что заставляет меня корчиться и плакать? На этот вопрос никто не ответил и никогда не ответит.
Только будем остерегаться соблазна замалчивать половину фактов по причине ясности нашей уверенности или глубины нашего чувства другой половины. Это всегда наше искушение. Должно быть, у вас была необычайно спокойная жизнь, если никогда не наступал для вас момент, когда в глубине вашей агонии вы скрежетали зубами, говоря себе: существует ли вообще Бог? И заботится ли Он обо мне вообще? И может ли Он мне вообще помочь? А если есть, то почему, во имя жалости, Он этого не делает?» Ну, мой брат! когда к нам приходят такие моменты, а они рано или поздно приходят к нам всем, - и я собирался добавить скобку, которая вам покажется странной, и сказать, что они рано или поздно приходят к нам всем, благословен Бог! - - когда приходят к нам такие минуты, не позволяй черной массе скрыть от тебя светлую, но подражай этому Псалмопевцу и в энергии веры твоей, хотя бы это был предел твоей боли, схвати и схвати их обоих; и хотя вам приходится говорить и причитать: «Неисчислимые бедствия окружили меня», будьте уверены, что это не помешает вам сказать: «Много, Господи, благость моя!» Твои чудесные дела, обращенные к нам. Их больше, чем можно сосчитать».
Я не рассматриваю это как простой вопрос философских рассуждений. Это слишком серьезный и важный вопрос, чтобы так обсуждать его, по крайней мере, с кафедры, но я бы также добавил в одном предложении, что простому мыслителю, который смотрит на этот вопрос исключительно с интеллектуальной точки зрения, необходимо извлечь урок из двух моих текстов и быть уверенным, что он ясно держит перед собой обе половины фактов - хотя они кажутся столь же непохожими друг на друга, как затменная и незатменная серебряная половина луны, - с помощью которой ему приходится иметь дело.
Помните, одно не противоречит другому; но давайте спросим себя, не объясняет ли одно другое. Если эти милости так бесчисленны, как говорит мой первый текст, то не могут ли они идти глубоко вниз и включать в свое число опыт, который кажется им наиболее противоположным, даже горе, которое поражает нашу жизнь? Не должно ли быть так, что неисчислимая сумма милостей Божьих не должна была отнять от нее, а прибавить к ней сумму наших печалей и наших тягот, которая также иногда кажется нам неисчислимой? Возможно, объяснение не доходит до дна бездонного, но ведет к нему очень далеко. Кого любит Господь, того наказывает», строит мост через пропасть, которая, кажется, разделяет противоположные скалы, действуют эти два комплекса, и превращает более темное в форму, в которой проявляется более яркое. Все содействует ко благу». И бесчисленные милости Божии включают в себя всю сумму моих скорбей.
II. Итак, еще раз обратите внимание, как смешение этих двух мыслей усиливает впечатление от каждой.
Все художники и все остальные люди знают силу контраста. Белый цвет никогда не выглядит таким белым, как тогда, когда он контрастирует с черным; черный никогда не бывает таким насыщенным, как тогда, когда он контрастирует с белым. Белый цветок в сумерках сияет призрачной отчетливостью, бледнее и светлее, чем он выглядел при палящем солнце. Итак, если мы возьмем и соединим эти две вещи — темную массу человеческих страданий и сияющую яркость милостей Божиих, — каждая из них усилит цвет другой.
Только позвольте мне заметить, как я уже предположил, что во втором из двух моих текстов, хотя псалмопевец начинает с бесчисленных зол, окружавших его, он переходит от них к более ранним злодеяниям, которые он совершил. Это боль говорит: «Неисчислимые бедствия окружили меня». Совесть говорит: беззакония мои постигли меня». Его проступки вернулись к нему, как бумеранг, брошенный австралийским дикарем, который может поразить цель, но возвращается в руку, бросившую его. Оно вернулось в форме печали. И так беззакония Мои постигли Меня» — таково углубление самого раннего слова моего текста. Поэтому я не вкладываю в это двойной смысл, но двойной смысл в нем заключается, когда я вижу здесь указание и на многообразные скорби человека, и на умноженные прегрешения человека. Принимая во внимание последнее, контраст между этими двумя усиливает их обоих.
Божьи милости никогда не кажутся такими справедливыми и чудесными, как тогда, когда они рассматриваются в сочетании с человеческим грехом. Грех человека никогда не кажется таким отвратительным и отвратительным, как тогда, когда он рассматривается в сравнении с милосердием Божьим. Вы не можете оценить поведение одной из двух сторон сделки, если не имеете перед собой поведения другой. Вы не сможете понять отцовской любви, если не примете во внимание угрюмую неблагодарность блудного сына или его неблагодарность, не вспомнив об отцовской любви. Вы не можете оценить милосердие терпеливого монарха, если не знаете черноты и упорства измены его мятежных подданных, а также их измены, за исключением тех случаев, когда она рассматривается в связи с его милосердием. Вы не можете оценить долготерпения друга, не зная преступлений против дружбы, в которых виновен его друг, или черноты его предательства, не зная преданности другого ему. Так и мы не видим лучезарной яркости Божией милости к нам, пока не взглянем на нее из глубины тьмы нашего собственного греха. Звезды видны со дна колодца. Любящая доброта Божья становится чудесной, когда мы думаем о людях, на которых она была расточена. И мое зло никогда не осознается в его истинной отвратительности, пока я не сделаю его черным и уродливым, но просматривается насквозь и обнаруживается в каждом искаженном контуре и в каждой отвратительной черте светом, против которого я вижу его. Вы должны принять оба, чтобы понять либо.
И не только это, но даже эти две противоположности, вечно враждующие друг с другом в поединке, милостивейший, терпеливый и долготерпеливый с Его стороны, - эти два начала усиливают друг друга не только в нашей оценке, но и в действительности. Ибо именно грех человека вызвал самую глубокую и чудесную нежность божественного сердца; и именно Божья любовь, частично признанная и отвергнутая, ведет людей к самому темному злу. Грех человека возвысил Божью любовь до кульминации и завершения всей нежности, когда Он послал нам Своего Сына. И возросшая таким образом Божья любовь омрачила и углубила грех человека. Главный дар Бога – это Его Сын. Самый темный грех человека – это отвержение Христа. Самый ясный свет создает самую черную тень, тем нежнее любовь, тем преступнее противостоящие ей апатия и эгоизм.
Мой брат! давайте соединим эти две великие вещи вместе и узнаем, как грех усиливает любовь и как любовь усугубляет грех.
III. Это подводит меня к другому моменту: объединение этих двух мыслей должно привести всех нас к сознательному покаянию.
Слова псалмопевца – это не просто жалоба души в скорби, это также признание покаяния совести. Созерцание этих двух бесчисленных серий должно одинаково повлиять на всех нас.
Существует поверхностная разновидность народной религии, которая может многое сказать о первом из этих текстов; и очень мало или почти ничего о втором. Это очень несовершенная религия, которая говорит: «Много, Господи, Боже мой!» «Твои мысли обращены к нам», но никогда не стоял на коленях с исповеданием «Мои беззакония охватили меня». Но, как бы она ни была несовершенна, это вся религия, которая есть у многих людей, и я не сомневаюсь, что у некоторых из моих слушателей ее больше нет. Я хотел бы донести до вас всю эту истину, что не существует глубокой личной религии без глубокого сознания личного проступка. У тебя это есть, брат мой? У вас когда-нибудь было такое? Знал ли ты когда-нибудь, что значит смотреть на Божью любовь так, что она вызывает у тебя слезы покаяния, когда ты думаешь о том, как ты отплатил Ему? Если нет, то я не думаю, что чувство Божьей любви глубоко проникло в вас, несмотря на все, что вы говорите; и я уверен, что вы никогда не доходили до того момента, когда могли бы понять это наиболее ясно и глубоко. Чувство греха, сознание своей личной несостоятельности, чувство, что я пошел против Него и Его любящего закона, — это такой же важный и существенный элемент всякой глубокой личной религии, как ясное и благодарное понимание любви к Бог. Нет, больше; никогда не было и никогда не будет в сердце человека достойного адекватного понимания чудесной любви Божией и ответа на нее, если только она не будет сопровождаться чувством греха. Поэтому я призываю вас к тому, чтобы для силы вашей личной религии вы должны хорошо сочетать эти две вещи. Остерегайтесь такого поверхностного, легкомысленного, само собой разумеющегося принятия как должного бесконечной любви Бога, которое заставляет вас очень мало думать о своих собственных грехах против этой любви.
И помните, с другой стороны, что единственный способ или, по крайней мере, самый верный способ познать глубину и тьму моего собственного преступления — это привести свое сердце под влияние великой любви Божией в Господе. . Не проповедь ада сокрушит сердце человека и приведет к истинному покаянию. Не гром над ним ужасами закона и попытки уколоть его совесть приведут его к глубокому реальному познанию своего греха. Они могут быть второстепенными и вспомогательными, но настоящая сила, убеждающая в грехе, — это любовь Божья. Единственный свет, который освещает темные тайники собственного сердца и дает нам почувствовать, насколько они темны и насколько полны пресмыкающихся нечистот, — это свет любви Божией, сияющей в Господе, свет, сияющий от Голгофский крест. О, дорогие друзья! если мы хотим когда-либо познать величие Божьей любви, мы должны почувствовать наш личный грех, который эта великая любовь простила и очистила, и если мы хотим когда-либо познать глубину нашего собственного зла, мы должны измерить его Его чудесной нежностью. Мы должны представить наши грехи в свете Его лица» и противопоставить эту высшую жертву нашей собственной эгоистичной жизни без любви, чтобы этот контраст мог подчинить нас покаянию и растопить нас до слез.
IV. Наконец, совместное рассмотрение этих двух бесчисленных серий внесет в глубочайшее покаяние радостную уверенность.
Существуют области опыта, прямо противоположные той ошибке, о которой я только что говорил. Возможно, среди нас есть такие, кто настолько глубоко осознает свои недостатки и грехи, что туман, поднимающийся из-за них, затуманивает нам небо и закрывает солнце. Некоторые из вас, возможно, говорят себе, что вы не можете овладеть Божьей любовью, потому что ваш грех кажется вам таким большим, или могут говорить себе, что невозможно когда-либо одержать победу над этим злом. твоего, потому что он схватил тебя так крепко. Если в каком-либо сердце, слушающем меня сейчас, есть какая-либо склонность сомневаться в бесконечной любви Божией или в бесконечной возможности очищения от всякого греха, позвольте мне сказать простое слово: Соедините эти два текста вместе и никогда так не смотрите на свои собственное зло, чтобы упустить из виду бесконечное милосердие Божие. Можно с уверенностью сказать — да! блаженно говорить: «беззаконий моих больше, чем волос на голове моей», тогда как мы можем также сказать: «мыслей Твоих обо мне неисчислимо».
Нет двух бесчисленных серий, есть только одна. Грехам моим и вашим есть предел и число, но милость Божия поистине бесчисленна. Они перекрывают все наши грехи, они простираются за пределы наших грехов во всех измерениях. Они проникают под них, охватывают их, разжижают их и заставляют исчезнуть. Грехов моих может быть много, милостей Божиих больше. Грехи мои могут быть закоренелыми, милость Божия отвечна. Грехи мои могут быть сильны, милость Божья всесильна. Может показаться, что мои грехи обрушились на меня». Бог может спасти меня из их хватки. Они — пленка на поверхности глубокого океана Его любви. Грехи мои могут быть, как песок на берегу моря, бесчисленный, любовь Божия в Господе подобна великому морю, которое катится по пескам и погребает их. Мои грехи могут поднять горы, но Его милость — это великая бездна, которая покроет горы до самой их вершины. Ах! грех мой огромен, милость Божия неисчерпаема. У Тебя великое искупление, и Он искупит Израиля от всех беззаконий его».

ПСАЛОМ xiii. 2 — ЖАЖДА БОГА
Душа моя жаждет Бога, Бога живого» (ПСАЛОМ 13). 2.
Весь этот псалом читается как рыдание раненого сердца. Написавший ее отстранен от храма своего Бога, от святой земли своей родины. Можно увидеть его сидящим одиноко там, в пустынной пустыне (ибо географические подробности, встречающиеся в одной части псалма, указывают на то, что он находился по другую сторону Иордана, в горах Моава), можно увидеть его сидящим там, долгим задумчивым взором он осматривал узкую долину и стремительный поток, пролегавший между ним и землей избранного Богом народа, и его взгляд, возможно, останавливался на вершине горы, с которой смотрел вниз на Иерусалим. Он чувствовал себя отрезанным от присутствия Бога. Нам нет нужды предполагать, что он считал весь остальной мир нечестивым и забытым Богом, за исключением только Храма. С другой стороны, нам не нужно удивляться, что его вера действительно цеплялась за форму и что он считал воробьев под карнизами Храма благословленными птицами! Он был подавлен, потому что был лишен знаков присутствия Бога; и поскольку он был в депрессии, он закрылся от реальности присутствия. И поэтому он воскликнул криком, который никогда не бывает напрасным: «Душа моя жаждет Бога, Бога живого!» Таким образом, в своем первоначальном смысле слова нашего текста применимы только к тому странному явлению, которое мы называем религиозной депрессией. Но я рискнул понимать их в более широком смысле. Унижены не только христиане, чьи души жаждут Бога». Души жаждут Бога не только у людей на земле. Все люди во всем мире могут принять этот текст за свой. Каждое человеческое сердце может выдохнуть это, если оно понимает себя. Стремление к живому Богу принадлежит всем людям. Сорванное, подавленное, оно все еще выживает. Бессознательное — это наше глубочайшее несчастье. Признанное, уступившее, принятое — это основа наших высших благословений. Наполненный до отказа, он все еще живет ненасытным и ожидающим. Для всех людей на земле, христиан или нехристиан, для христиан здесь, внизу, во времена депрессии или во времена радости, и для благословенных и спокойных духов, которые в экстазе стремления, полные плода, стоят вокруг Божьего престола - столь же верно и то, что их души жаждут Бога, Бога живого». Только с той разницей, что у кого-то желание — это страдание и смерть, а у кого-то — жизнь и совершенное блаженство. Итак, первая мысль, которую я хотел бы предложить вам сейчас, состоит в том, что существует бессознательное и неудовлетворенное стремление к Богу, которое мы называем естественным состоянием; во-вторых, что существует несовершенное стремление к Богу, полностью удовлетворенное, что и есть то, что мы называем состоянием благодати; и, наконец, существует совершенное стремление, совершенно удовлетворенное, которое мы называем состоянием славы. Природа; религия на земле; блаженство на небесах – мой текст в различных смыслах является выражением их всех.
I. Итак, во-первых, в каждом человеке имеется неосознанная и неудовлетворенная тоска по Богу, и это естественное состояние.
Опыт является проверкой этого утверждения. И самое поверхностное рассмотрение фактов повседневной жизни, а также исследование нашей собственной души скажут нам, что это ее главная черта — состояние беспокойства. Что говорит один из наших поэтов-деистов о том, что «Человек никогда не бывает, но всегда должен быть благословен»? В чем смысл того факта, что повсюду вокруг нас и мы, принимая в ней участие, происходит непрерывная, гигантская деятельность? Сам факт того, что люди работают, сам факт деятельности в уме и жизни, как бы он ни был благороден и является корнем всего хорошего и как бы прекрасен он ни был, все же является свидетельством природы о том факте, что я сам по себе Я полон страстных стремлений, искренних желаний, неудовлетворенных потребностей. Я жажду», — голос всего мира.
Ни один человек не создан для удовлетворения самого себя. Для успокоения наших сердец, для удовлетворения нашей собственной природы, для укрепления и радости нашего существа нам нужно выйти за пределы самих себя и сосредоточиться на чем-то внешнем по отношению к себе. Мы не независимы. Никто из нас не может стоять в одиночестве. Ни один человек не несет в себе источник, из которого он может черпать. Если сердце хочет быть благословленным, оно должно выйти из узкого круга своей индивидуальности; и если жизнь человека хочет быть сильной и счастливой, он должен получить основу своей силы где-то еще, а не в своей собственной душе. И, друзья мои! особенно вы, молодые люди, вся эта современная доктрина уверенности в своих силах, хотя и имеет истинную сторону, имеет также и ужасно ложную сторону. Хотя может быть совершенно верно, что человек должен быть в каком-то смысле самодостаточным и что не существует настоящего блаженства, корень которого не лежал бы в природе и сердце человека; хотя все это совершенно верно, тем не менее, если доктрина означает (а в устах многих современных красноречивых и могущественных ее учителей она действительно означает), что мы можем обойтись без Бога, что мы можем быть самостоятельными и самостоятельными. достаточное и гордо пренебрегающее всеми божественными силами, которые приходят в жизнь, чтобы осветить и обрадовать ее, это ложь, ложная и губительная; и из всей лжи, которая творится сейчас в этом мире, я не знаю ни одной, которая была бы прикрыта более видимой истиной, которая была бы смазана большим количеством меда, захватывающего молодые, пылкие, простодушные сердца, чем эта полуправда. и, следовательно, самое обманчивое заблуждение, которое проповедует независимость и самостоятельность и означает, что душа человека не жаждет живого Бога». Заботиться о ней! Мы созданы не для того, чтобы быть независимыми.
Далее, мы созданы для того, чтобы нуждаться не в вещах, а в живых существах. Душа моя жаждет — чего? Абстракция, собственность, богатство, вещь? Нет! душа моя жаждет Бога, Бога живого». Да, сердца хотят сердец. Обратное высказывание Христа столь же верно; Он сказал: «Бог есть Дух, и поклоняющиеся Ему должны поклоняться Ему в духе»; у человека есть дух, и человек должен иметь Дух, которому можно поклоняться, на которого можно опираться и которым можно жить, иначе все будет неэффективно и неудовлетворительно. О, прими это близко к сердцу, брат мой! Никакая вещь не может удовлетворить живую душу. Никакое скопление мертвой материи не может стать жизнью бессмертного существа. Два класса разделены всем диаметром вселенной — материя и дух, вещь и человек; и вы не можете питаться мертвой оболочкой, которая лежит вокруг вас — богатство, положение, честь. Книги, мысли, хотя и благороднее этих прочих, все же неэффективны. Принципов, причин, эмоций, вытекающих из истины, этого недостаточно. Я хочу большего, я хочу чего-то, что можно полюбить, чего-то, на что можно положить руку, что ответит на пожатие руки. Живой человек должен иметь живого Бога, иначе душа его погибнет среди земного изобилия, будет жаждать и умирать, пока вокруг него бегут воды земных наслаждений. Мы созданы для того, чтобы нуждаться в людях, а не в вещах.
Опять же, нам нужно одно Существо, которое будет самодостаточным. Нет большего несчастья, чем то, которое может произойти от попытки удовлетворить нашу душу накоплением объектов, каждый из которых несовершенен и конечен, но которые, как нам кажется, сплетенные вместе, составят адекватное целое. Когда сердце отклоняется от своей главной цели, когда жизнь распадается на сотню разных направлений и на сотню разных эмоций, это подобно лучу света, прошедшему через какую-то разбитую поверхность, где он весь преломляется и распадается на фрагменты. ; нет ясного видения, нет идеального света. Если человек хочет быть благословлен, у него должен быть один источник, к которому он может обратиться. Торговец, ищущий много прекрасного жемчуга, может найти много; но пока он не променяет их всех на одного, чего-то не хватает. Пониманию не только необходимо пройти через многообразие, все выше и выше, во все более высоких обобщениях, пока оно не достигнет Единого, из которого происходят все вещи; но сердцу необходимо парить, если оно желает покоя, через все разнообразные области, где его любовь может законно задерживаться на некоторое время, пока оно не достигнет единственного и центрального трона вселенной, и там оно сможет прекратить свой полет и сложи свои усталые крылья и засни, как птица, в своем гнезде. Мы хотим Существа, и мы хотим одного Существа, в котором будет заключено все совершенство, в котором будет обитать вся сила и блаженство; за пределы которого не может пройти мысль, за пределы которого любви не нужно блуждать; кроме чьих безграничных сокровищ никакие другие богатства не могут потребоваться; Кто есть свет для понимания, сила для воли, авторитет для практической жизни, цель для усилий, мотив для действий, цель и объект для чувств, дом для чувств, свет нашего видения, жизнь нашей жизни, любовь нашего сердца, единого живого Бога, бесконечного в мудрости, силе, святости, справедливости, добре и истине; кто все во всем, и без которого все остальное - страдание. Душа моя жаждет Бога, Бога живого».
Брат! прежде чем я продолжу, позвольте мне задать вам вопрос, ради которого я проповедую эту проповедь: знаете ли вы этого Отца? Я знаю так много, что каждое сердце здесь теперь отвечает «Аминь» (если быть честным) на то, что я говорю. Беспорядки; задыхающаяся, отчаянная жажда, обманывающая себя относительно того, куда ей следует идти; вместо того, чтобы прийти к воде жизни! – вот состояние человека без Бога. Это природа. Это неверие. Состояние, в котором находится каждый человек, не надеющийся на Господа, заключается в том, что он жаждет Бога и не знает, Кого он жаждет, и поэтому не получает того обеспечения, которого хочет.
II. Есть сознательное стремление, несовершенное, но ответное; и это состояние благодати — начало религии в душе человека.
Если верно, что, как часть универсального человеческого опыта, как бы он ни был перекрыт и подавлен, существуют те потребности, о которых я говорил, то само существование этих потребностей дает основание, прежде всего, предполагать, что так или иначе и где-то они должны быть поставлены. Не может быть более глубокой истины – ни одна, я думаю, которая не имела бы большей силы в формировании некоторых частей нашего христианского вероучения, чем та, что Бог – верный Творец; и там, где Он создает людей с желаниями, это пророчество о том, что эти стремления будут удовлетворены. То же самое основание, которое помогает защищать доктрины, которые не могут быть так хорошо защищены никаким другим аргументом, - то же самое основание, на котором мы говорим, что бессмертие существует, потому что люди жаждут его и верят в него; что Бог существует, потому что люди не могут избавиться от инстинктивного убеждения, что он существует; что возмездие существует, потому что человеческая совесть просит и взывает о нем - тот же самый процесс, который может быть применен к утверждению и защите всех величайших истин Евангелия, применим и в этом практическом вопросе. Если я, созданный небесами, которые знали, что Он делал, когда сотворил меня, сформирован с этими глубокими потребностями, с этими страстными стремлениями, то не может не быть того, что предполагается, что они должны быть для меня средством руководства. меня к Нему, и чтобы там они насытились. Ибо Он — верный Творец», и Он помнит условия, в которые Его создание нас поставило. Он знает наше тело», и Он помнит, что Он вложил в нас. И эта презумпция, конечно, превращается в фактическую уверенность, когда мы проливаем на эту вещь свет Евангелия. Тогда мы можем сказать каждому человеку, что он жаждет смутно воспринимаемого добра и не знает, чего он хочет, и мы говорим тебе сейчас: Брат! приди на крест Христов, иди со своими нуждами к Агнцу Божию, который берет на себя грех мира»: Он истолкует их вам. Он объяснит вам, поскольку вы еще не знаете, что они означают; и, что еще лучше, Он снабдит их всех. Ваши души жаждут; и вы осматриваетесь здесь и там и повсюду в поисках источников воды. Вот фонтан – попади в рай. Ваши души жаждут Бога. Неизмеримый океан Божества лежит далеко за пределами моих губ; но вот канал, по которому течет река воды жизни. Вот проявленный Бог, вот дарованный Бог, вот Божество, вступающее в связь и союз с человеком, его желаниями и его грехами — «живой Бог» и Его живой Сын, Его вечное Слово. Верующий в Него никогда не будет голодать, и приходящий к Нему никогда не будет жаждать». Бог — божественный и непостижимый океан; Христос Сын — это поток, несущий спасение в уста каждого человека. Там удовлетворяются все потребности. Воспримите это как кусок самой простой прозы, без риторического преувеличения, что Христос — это все, все, чего может желать человек. Мы созданы для того, чтобы требовать и быть беспокойными, пока не обретем совершенную истину – вот она! Мы созданы для того, чтобы хотеть и быть беспокойными, пока не получим совершенную, бесконечную и неизменную любовь — вот она! Мы должны иметь, иначе бремя нашего собственного своеволия станет для нас несчастьем, руку, возложенную на источники нашего поведения, властную и очищающую, и иметь благословенный голос, который скажет нам: я приказываю тебе: и этого достаточно» — вот оно! Нам нужен покой, чистота, надежда, радость, жизнь в душе — вот все это! Какова бы ни была твоя человеческая природа и характер, брат мой! Какие бы жизненные потребности ни находились под давлением мужчины или женщины, взрослого или ребенка, отца или сына, человека бизнеса или человека мысли, борющегося с трудностями или светлым от радости - О! поверьте нам, совершенствование вашего характера может быть достигнуто в Агнце Божьем, и без Него им невозможно обладать. Христос есть все, и от Его полноты все мы получаем благодать за благодатью».
Не только в Господе находится совершенное обеспечение всех этих потребностей, но и эта полнота становится нашей при простом условии ее желания. Жажда живого Бога в человеке, который верит в Господа Иисуса, не является жаждой, которая доходит до боли или возникает из чувства отсутствия обладания. Но в этой божественной сфере принцип даяния таков: желать — значит иметь; жаждать — значит обладать. Между ощущением жажды и струением ручья по пересохшей губе нет большого интервала; но она всегда течет, течет мимо нас, и желание есть лишь раскрытие уст, чтобы принять прозрачные и животворящие воды. Никто никогда не желал благодати Божией, действительно и искренне желал ее; но ровно в той мере, в какой он желал этого, он получал это, в той мере, в какой он жаждал, он был удовлетворен. Поэтому мы должны проповедовать то великое Евангелие, что вера, простое сознательное стремление, обращенное к небесам, помогают принести полное и совершенное снабжение.
Но некоторые христиане здесь могут ответить: «Ах! Мне бы хотелось, чтобы это было так: что вы говорили в начале своей проповеди о людях, страдающих религиозной депрессией, о том, что христиане жаждут и не обладают? Что ж, я могу сказать только одно по этому поводу. Где бы в сердце, которое действительно верит в Бога в Господе, возникает жажда, доходящая до боли и сопровождающаяся чувством необладания, это происходит не потому, что полнота Христа сжалась; дело не в изменении закона господина: мерой желания является мера получения; но только потому, что по той или иной причине, принадлежащей одному только человеку, желание не глубоко, неподдельно, просто, а смущено и затемнено. То, что мы просим, мы получаем. Если я христианин, каким бы слабым я ни был, слабость моей веры и слабость моего желания могут сделать мои запасы благодати слабыми; но если я христианин, то не существует такой вещи, как искреннее неудовлетворенное стремление, нет такой вещи, как жажда, сопровождаемая болью и чувством нужды, кроме как вследствие моего собственного преступления.
И, таким образом, в этой жизни есть тоска несовершенная, но полностью удовлетворяемая по мере ее интенсивности, тоска по живому Богу»; и это состояние христианина. И о мой друг! это желание сильно отличается от того, о котором я говорил. Блаженно так говорить: душа моя жаждет Бога». Блаженно чувствовать страстное желание больше света, больше благодати, больше мира, больше мудрости, больше Бога. Это радость, это мир! Это ваш опыт в этой нынешней жизни?
III. Наконец, есть совершенное стремление, полностью удовлетворенное; и это рай.
Конечно, мы не будем там независимыми от постоянных поставок из великой центральной Полноты, как и здесь. Можно увидеть, с одной стороны, что так же, как христианская жизнь здесь, на земле, в самом истинном смысле является состоянием никогда больше не жаждать, потому что у нас есть Христос, а с другой стороны, это состояние постоянного стремления и желания – так и христианская и прославленная жизнь на небесах, с одной точки зрения, есть устранение всей той жажды, которая отличала состояние человека на земле, а с другой — совершенствование всех этих стремлений и желаний. Жажда, как и тоска, вечна; жажда, как стремление к Богу, есть слава небес; жажда, как желание большего от Него, есть само состояние небесного мира и элемент всего его блаженства.
Эта будущая жизнь дает нам два элемента: бесконечного Бога и бесконечно расширяемый человеческий дух: бесконечного Бога, которого нужно наполнить, и душу, которую нужно наполнить, мера и способность которой не имеют предела, который мы можем видеть. Каковы будут последствия контакта этих двоих? Зачем это, во-первых, чтобы всегда, в каждый миг этой блаженной жизни был непрестанный плод, вечное удовлетворение, глубокий и полный источник, наполняющий всю душу освежением ее волн и музыкой ее поток. И все же, и все же - хотя в каждый момент на небесах мы будем удовлетворены, наполнены Богом, полны до избытка всех наших сил - тем не менее, сам факт, что Бог, который обитает в нас и наполняет всю нашу природу незапятнанное и совершенное блаженство — это бесконечный Бог; и то, что мы, в которых обитает бесконечный Отец, являемся людьми с душами, которые могут расти, и могут расти вечно, - приведет к тому, что в каждый момент наши способности будут расширяться; поэтому в каждый момент желание будет расти и возникать вновь; что в каждый момент будет виден Бог, открывающий нам невообразимые красоты и открывающий перед нами неведомые доселе высоты блаженства; и что вид этой трансцендентной, неприступной, неприступной, и все же притягивающей и преображающей славы, повлечет нас вперед, как по импульсу свыше, а обладание некоторой частью ее понесет нас вверх, как по силе изнутри; и так, ближе, ближе, все ближе к престолу света, центру блаженства, растущие, прославляющие и великие души совершенно и все более благословенных поднимутся с крыльями, как орлы». Небеса — это бесконечная тоска, сопровождаемая бесконечным плодом, тоска, которая есть блаженство, тоска, которая есть жизнь!
Мой брат! позвольте мне поставить два слова Писания рядом: «Жаждет душа моя Бога, Бога живого», — Отец Авраам! пошли Лазаря, чтобы он окунул кончик пальца своего в воду и охладил мой язык». Есть две жажды: одна — тоска по Богу, которая, будучи удовлетворена, есть небо; во-первых, стремление к угашению самозажженных огней и к одной капле утраченных земных наслаждений, чтобы охладить жаждущее горло, которое, неудовлетворенное, есть погибель. Затем послушайте последнее видение на странице Священного Писания: Он показал мне чистую реку воды жизни, прозрачную, как кристалл, исходящую от престола Бога и Агнца». Нам это показано, и для нас все откровение Божие сходится к этому последнему могущественному призыву: «Пусть придет жаждущий, и всякий желающий пусть возьмет воду жизни даром!»
ПСАЛОМ xliii. 5. ПРОМЫШЛЕНИЕ Псалмопевца своей душой
Почему ты унифицирована, душа моя? и что ты смущаешься во мне? Надейтесь на Господа, ибо я еще буду славить Его, здоровье лица моего и благость мою». (ПСАЛОМ XLIII). 5.
Этот стих, завершающий этот псалом, встречается в предыдущем дважды. Это своего рода рефрен. Очевидно, этот небольшой псалом, частью которого является мой текст, первоначально был объединен с предыдущим. То, что эти двое составили одно, ясно любому, кто будет их читать, по структуре, тону, сходству положения певца и повторению многих фраз, и особенно этих важных слов моего текста.
Псалмопевец находится в беде и печали. Нам нет нужды вдаваться в них подробно, но я хочу отметить, что трижды псалмопевец подвергает себя критике и сомнению относительно разумности эмоций, нахлынувших в его душе, и проверяет их высшими силами. соображения. Он делает это трижды; дважды напрасно, ибо беда и тревога накатываются на него, несмотря на минутную передышку, но на третий раз он торжествует.
I. Итак, во-первых, мы отмечаем, что настроения и эмоции должны изучаться и управляться Высшим Я.
У псалмопевца его уныние и уныние, которые могли бы служить вескими причинами своего существования, сначала имели все на своем пути и пронеслись по его душе, как первый порыв вод, вышедших из своих пределов. Но вскоре правящая часть его природы просыпается и приводит более слабую низшую душу к суду и, по сути, говорит: «Сейчас!» теперь, когда я здесь, что ты можешь сказать об этих печалях, на которые ты жаловался? Почему ты унифицирована, душа моя? Почему ты беспокоишься? . . . Надейтесь на Господа!
Я сейчас скажу пару слов о деталях этого протеста, но главное, что я хочу сказать, прежде всего, заключается в том, что, какими бы сильными и разумно ни были вызваны обстоятельствами эмоции и чувства человека, будь то светлым или темным, возможно, им нельзя потворствовать, пока они не прошли проверку и проверку со стороны этого высшего и лучшего «я». Необходимо очень крепко держать в узде все наши чувства, будь то естественные желания чувственной части нашей природы или чувства печали, сомнения, беспокойства или растерянности, которые являются естественными результаты внешних обстоятельств судебного разбирательства; или, наоборот, они яркие и жизнерадостные, которые приходят, как ангелы, вместе с благополучными часами. Но эта необходимость, обычная для всей морали и всей религии, тем не менее является вещью, о которой мы изо дня в день так забываем, что нам нужно время от времени напоминать о ней.
Есть множество людей, которые, исповедуя себя христианами, обычно не сдерживают своих настроений и темпераментов и которые, кажется, думают, что достаточно оправдать уныние и печаль, если сказать, что дела у них идут плохо в внешний мир, и которые действуют так, как будто полагают, что никакая радость не может быть слишком бурной и никакой восторг не может быть слишком высоким, если, с другой стороны, дела идут хорошо. Это жалкая пародия на христианскую веру — предполагать, что ее главная цель — это нечто иное, чем дать нам в руки власть управлять собой, потому что мы позволяем Христу управлять нами.
Итак, дорогие братья! хотя это и азбука христианского учения, терпите это слово увещевания. Это молоко только для младенцев», но младенцы очень не хотят его есть. Изучите этот стих, стоящий перед нами, о торжественной обязанности жесткого контроля со стороны Высшего Я над трепетным, эмоциональным низшим Я, которое так полно реагирует на каждое изменение температуры или обстоятельств во внешнем мире. И помните, что должно быть центральное отопление, которое поддерживает температуру практически одинаковой, какая бы ни была погода на улице. Как рулевая рубка, рулевой механизм и руль корабля провозглашают свою цель руководства и направления, так красноречиво и безошибочно облик нашего внутреннего «я» говорит нам, что эмоции, настроения и темпераменты предназначены для управления. часто быть сокрушенным, но всегда умеренным суверенной волей и разумом. Говоря языком псалмопевца, Моя душа «должна дать отчет о своих трепетах и трепетаниях Мне», правящему «Я», которое должно быть Владыкой темперамента и контролировать колебания чувств.
II. Обратите внимание, что есть два способа взглянуть на причины уныния и беспокойства.
Все предыдущие части обоих псалмов, до этого припева, являются ответом на вопрос, который ставит мой текст. Почему ты повержена, о душа моя?» Душа моя пропела целых два псалма, чтобы объяснить, почему она повержена. И после всего красноречивого потока слов, оправдывающих и объясняющих причины ее печали, - разлука со святилищем, горькие воспоминания о светлых днях, которые, по словам поэта, являются венцом скорби, насмешки над врагами и тому подобное - после того как все это было сказано снова и снова, псалмопевец говорит себе: «Ну, послушаем все это еще раз». Почему ты подавлен? Почему ты тревожишься во мне? Ты подробно описал причины. Произнесите их еще раз, и давайте посмотрим на них.
В каждом человеке есть апелляционный суд, который проверяет и проверяет причины его настроения; и те, которые кажутся плоти вполне достаточными, оказываются весьма недостаточными, когда их исследует и проверяет высший дух или «я». Мы должны обратиться от Филиппа пьяного к Филиппу трезвому». И если человек будет честен с самим собой и скажет себе, почему он в таком ужасе или почему он в таком восторге радости, то в девяти случаях из десяти попытка объяснить причины будет осуждением настроение, которое они должны оправдывать. Если бы люди только подвели причины или поводы темпераментов и чувств, которыми они позволяют управлять, на план здравого смысла, не говоря уже о религиозной вере, половина яростного кипения в их сердцах остановила бы их кипение. Это все равно, что налить холодную воду в котел, поставленный на огонь. Это положило бы конец бурлению. У всего есть две ручки. Внешний вид любого события во многом зависит от точки зрения смотрящего. Нет ничего ни хорошего, ни плохого, но мышление делает это таковым». Почему ты унифицирована, душа моя? и что ты тревожишься во мне?» Ответ часто очень трудно дать; всегда очень полезно задать этот вопрос.
III. Заметьте, что никакие причины для уныния не являются столь сильными, как причины для восторга и спокойной надежды.
Надейся на Господа, ибо я еще буду славить Его, Который есть здоровье моего лица и моя доброта». Мне нет необходимости здесь останавливаться на том факте, что первое из трех употреблений этого припева в нашей Библии немного отличается от двух других. Вероятно, это ошибка в тексте. Во всех трех случаях слова должны стоять одинаково.
Попытайтесь осознать, чем является для вас Бог: «Моя доброта» и «здоровье моего лица». Это вызовет ощущение вялости; это успокоит тревожные эмоции. Тот, кто может сказать: «Боже мой!» и в этом владении можно покоиться, но мелочи и мимолетность этой жизни не будут легко вызывать чрезмерное беспокойство, будь то обильное или печальное. Есть чудесная успокаивающая сила в осознании того, что мы обладаем Богом как своей долей – не застой, а успокоение. Я совершенно уверен, что жизненные проблемы и радости нашей жизни, которые часто отвлекают, были бы гораздо менее тревожащими, если бы мы больше чувствовали, что Бог принадлежит нам, а мы — Божьи.
Братья! нет радости, кроме спокойствия». Покой лучше восторга. И нет никакого способа обрести и сохранить постоянный характер спокойного спокойствия, если мы не войдем в эту глубокую и скрытую комнату, в тайное место Всевышнего, где мы не сможем услышать громких ветров, когда они зовут», но будем жить в безопасности. , какие бы бури ни беспокоили землю. Почему ты ниспадаешь, или возносишься, и в любом случае тревожишься? Надейся на Господа» и успокойся.
IV. Обратите внимание, что усилия по удержанию успокаивающей истины необходимо повторять, несмотря на неудачи.
В этих двух псалмах слова нашего текста повторяются трижды. В двух первых случаях за ними следует новый прилив болезненного чувства. Мгновение затишья прерывает волнение души псалмопевца, но вскоре за ним следует повторение ужасной бури, «начинающейся заново». В его небе появляется крохотный синий островок, а затем по нему снова проезжает бледная, уродливая серая стойка. Но направляющее «Я» твердо держит руку на румпеле, несмотря на волнение воды и качку корабля, и господствующая воля наконец побеждает, и в третий раз уступчивая душа повинуется и умолкает, потому что воля псалмопевца решил, что оно должно быть спокойным, и надеется на Господа, потому что Он мертвым усилием поднимает его к надежде.
Никакие усилия по успокоению наших сердец не пропадают полностью; и никакая попытка ухватиться за Бога не будет совершенно напрасной. Люди строят плотину, чтобы защититься от моря, и зимние бури проделывают в ней брешь, но она не смывается полностью, и в следующем сезоне им не придется начинать строительство с такой глубины; но от прежнего останется немного, на которое можно будет возвести новую постройку, и так постепенно оно поднимется над приливом и, наконец, удержит его.
Вы когда-нибудь видели ребенка на качелях или гимнаста на трапеции? Каждое колебание идет немного выше; каждый стартует с одной и той же самой нижней точки, но с каждым новым усилием высота с обеих сторон увеличивается, пока, наконец, не будет достигнута назначенная высота и смелый спортсмен не прыгнет на твердую платформу. Таким образом, мы можем, если можно так выразиться, постепенно, повторяющимися усилиями, подняться на тот прочный пол, на котором мы сможем стоять высоко над всем, что порождает волнение и уныние. Возможно, среди перемен и обстоятельств, возбуждающих печальные эмоции, тревоги и страхи, возможно иметь это спокойствие надежды на Господа. Радуга, охватывающая водопад, непоколебимо поднимается над белой, измученной водой внизу и сохраняется, пока все быстро меняется внизу, и на мрачных черных скалах у водопада растут цветы, чья зелень становится зеленее и чья яркость становится стал ярче благодаря освежающим брызгам водопада. Таким образом, мы можем быть такими же печальными, но всегда радоваться», и можем призывать удрученные и встревоженные души надеяться на Господа и сохранять спокойствие.
ПСАЛМ xlv. 2-7 — КОРОЛЬ В ЕГО КРАСОТЕ
Ты прекраснее детей человеческих; благодать излилась в уста Твои: посему благословил Тебя Бог во веки. 3. Опояшь меч Твой на бедро Твое, о сильный, слава Твоя и величие Твое. 4. И во величии Твоем пройди успешно, благодаря истине, кротости и праведности, и десница Твоя научит Тебя ужасным вещам. 5. Стрелы Твои остры; народы подпадают под Тебя; они в сердце врагов короля. 6. Престол Твой, Боже, во веки веков: скипетр справедливости – скипетр Царства Твоего. 7. Ты возлюбил правду и возненавидел беззаконие; посему помазал Тебя, Боже, Бог Твой елеем радости более соучастников Твоих». --ПСАЛМ xlv. 2-7 (Р.В.).
Нет сомнения, что изначально этот псалом был свадебным гимном какого-то еврейского царя. Все попытки выяснить, кто это был, потерпели неудачу по той совершенно очевидной причине, что ни история, ни характер ни одного из них не соответствуют псалму. Его язык — это мир, слишком широкий для миниатюрного роста и запятнанных добродетелей величайших и лучших из них, и почти нелепо пытаться подогнать его блестящие предложения даже к Соломону. Все они похожи на маленького Давида в доспехах Саула. Итак, мы должны признать одно из двух. Либо мы имеем здесь поэтическое преувеличение, выходящее далеко за пределы поэтической вольности, либо здесь более великий, чем Соломон». Каждый еврейский царь в силу своего происхождения и занимаемой должности был живым пророчеством величайшего из сыновей Давида, будущего царя Израиля. И псалмопевец видит идеальную Личность, которая, как он знал, однажды должна была стать реальной, сияющей сквозь призрачную форму земного царя, чьи ограничения и недостатки, не меньше, чем его превосходства и его слава, вынудили набожного израильтянина подумайте о грядущем царе, в котором обещанные Давиду верные милости должны наконец стать реальностью. Проще говоря, псалом прославляет Христа не только потому, что он возник и частично применяется во время забытого праздника на свадьбе какого-то неизвестного царя. Оно видит Его в свете мессианской надежды и поэтому пророчествует о Христе. Моя цель — изучить особенности этого портрета Царя, отчасти для того, чтобы мы могли лучше понять псалом, а отчасти для того, чтобы с большим благоговением короновать Его как Господа всего.
I. Личность короля.
Идеал старого мира о монархе уделял особое внимание двум вещам: личной красоте и вежливости обращения и речи. Псалом приписывает оба из них царю Израиля, и из обоих следует вывод, что тот, кто так щедро наделен самой выдающейся царской милостью, является объектом особого благоволения Бога. Ты прекраснее детей человеческих, благодать излилась в уста Твои: посему благословил Тебя Бог во веки веков».
Здесь, в самом начале, мы имеем ключевую мысль о сверхчеловеческом совершенстве; и хотя на первый взгляд речь идет только о физическом совершенстве, тем не менее, за этим скрывается более глубокая ссылка на характер, который говорил через красноречивое обрамление и в котором все возможные красоты и высшие изящества были объединены в наиболее полном развитии, в большинстве случаев гармоничное сотрудничество и незапятнанная чистота.
Ты прекраснее детей человеческих». Поместите рядом с этим слова, которые, возможно, относятся к нему и, по-видимому, противоречат ему. Более поздний пророк, говоря о той же Личности, сказал: Его облик был настолько испорчен, больше, чем у любого человека, и Его вид, чем у сынов человеческих. . . . Нет ни формы, ни красоты, и когда мы увидим Его, нет красоты, которой мы могли бы желать в Нем». Мы должны думать не о внешнем облике, каким бы прекрасным он ни был прелестью кротости и преображенным утонченным терпением страдания, а о красоте души, которая вся сияла блеском прелести, стыдящим фрагментарные и испорченные добродетели лучших из нас, и навсегда стоит перед миром как высший прообраз и высшая точка благодати, возможной для человеческого духа. Бог вложил в человеческую природу понимание Себя и всего, что исходит от Него, как истинного, доброго, прекрасного; и этим трем соответствуют мудрость, нравственность и искусство. Последний, оторванный от двух других, становится земным и дьявольским. Этому поколению нужен урок, что красота, оторванная от истины и добра и преследуемая ради самой себя художником, поэтом или дилетантом, ведет прямым спуском к уродству и злу, и что единственное истинное удовлетворение глубокой тоски ибо все, что прекрасно, можно найти, когда мы обратимся к небу и найдем в Нем не только мудрость, просвещающую разум, и праведность, наполняющую совесть, но и красоту, удовлетворяющую сердце. Он вообще прекрасен. Давайте также не будем забывать, что однажды на земле вид Его лица изменился, и Его одежда сияла как свет», что указывает на возможности, дремлющие в Его скромном человечестве, и как пророчество о том, во что, как мы верим, вознесенный Христос теперь достиг - т.е. тело славы Его, в которой Он царствует, наполненное светом и нетленной красотой, на Престоле Небесном. Таким образом, Он теперь справедливее во внешней реальности, как и Он, по признанию восхищенного, хотя и не всегда верующего мира, справедливее по внутреннему характеру, чем дети человеческие.
Еще одна черта личности – благодать изливается в уста Твои». Царская вежливость и царственная милость слова должны быть характерными чертами Повелителя людей. Обилие этого дара выражается словом «излитый». Нам нужно только вспомнить: «Все дивились милостивым словам, исходившим из Его уст» или как даже грубые инструменты власти были затронуты и отвлечены от назначенной цели, а затем вернулись и сказали: «Никогда человек не говорил так, как Этот Человек». Под музыку слов Христа все другое красноречие кажется резким, бедным, поверхностным, как игра пастушка на убогой овсяной соломе по сравнению с полным грохотом органа. Слова несмешанной милости сорвались с Его уст. Этот источник никогда не изливал сладких и горьких вод». Он удовлетворяет канону Св. Иакова: «Если кто согрешит не словом, тот человек совершенный». Слова мудрости, любви, жалости, кротости, прощения, дарения и только такие исходили от Него. Дочь! не унывайте. Сын! грехи твои будут прощены тебе». Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные».
Благодать излилась в уста Твои; и, кроме того, это милость короля. Ибо Его язык авторитетен, даже когда он самый нежный, и царственный, когда он самый нежный. Губы его, сладкие, как мед и соты, — губы Самодержца. Он говорит, и это делается: Он приказывает, и это стоит». Он говорит буре: «Успокойся!» и тихо; и демонам: выйди из него!» и они исчезают; и мертвым: «Выйди!» и он спотыкается от гроба.
Другая черта личности такова: Бог благословил Тебя навеки». Под этим мы должны понимать не то, что две предыдущие благодати являются причинами божественного благословения, а то, что божественное благословение является причиной их; и поэтому они являются признаками этого. Бог благословил Его не потому, что Он прекрасен и милостив; но это для того, чтобы мы знали, что Бог благословил Его, поскольку Он прекрасен и милостив. Эти дарования являются результатами, а не причинами; знамения или доказательства, а не причины божественного благословения. Другими словами, человечество, столь справедливое и уникальное, своей красотой показывает, что оно является результатом постоянного и уникального действия и благословения нынешнего Бога. Мы понимаем Его, когда говорим: «На Нем почиет Дух Божий без меры и перерыва». Объяснением совершенного человечества является неизменная Божественность.
II. Далее мы переходим от личности Царя к Его войне.
Псалмопевец разражается порывом призыва, призывая Царя облачиться в Его боевое оружие, а затем в отрывочных фразах ярко изображает конфликт. Призыв звучит так: Препояшь свой меч на бедре твоем, о могучий герой! Опоясайтесь славой Твоей и величием Твоим и путешествуй с процветанием во имя (или во имя) истины, кротости и праведности». Таким образом, король — это совершенство воинской силы, а также красоты и мягкости — сочетание качеств, которое говорит о былых временах, когда короли были королями, и напоминает нам о многих фигурах в древних песнях, а также о Саул и Давид в еврейской истории.
Певец призывает Его привязать к Своему боку Свой сверкающий меч и облачиться, как Его доспехи, в славу и величие». Эти два слова в употреблении псалмов относятся к Божественности и применяются здесь к монарху как к земному представителю божественного верховенства, на которого падает некое отражение славы и величия, представителем которого Он является. вице-регент и представитель. Одетый таким образом, со Своим оружием на боку и сверкающими доспехами на Своих конечностях, Он призван сесть на Свою колесницу или Своего боевого коня и отправиться в путь.
Но для чего? Во имя истины, кротости, праведности». Если Он воин, то именно для этих целей истинный Царь людей должен обнажить Свой меч, и только для этих целей. Никакие вульгарные амбиции или жестокая жажда завоеваний, жажды земли или славы не движут Им. Ничто, кроме распространения по миру изящных красот, принадлежащих Ему, не может положить конец войне Царя. Он борется за правду; Он борется (странный парадокс) за кротость; Он борется за справедливость. И Он сражается не только за них, но и вместе с ними, ибо они Его собственные, и благодаря им Он процветает, а также процветает, чтобы утвердить их.
Двумя-тремя быстрыми прикосновениями псалмопевец рисует суматоху и спешку битвы. Правая рука Твоя научит Тебя ужасным вещам». Нет ни армий, ни союзников, никого, кто мог бы стоять рядом с Ним. Единственная могучая фигура Царственного Воина выступает вперед, как на ассирийских скульптурах завоевателей, прямая и одинокая в Своей колеснице, прорывающаяся сквозь ряды врага и одержавшая победу только благодаря Своей сильной руке.
Затем следуют три коротких отрывистых предложения, которые своей спешкой и фрагментарностью отражают сумятицу и стремительность боя. Твои стрелы остры. . . . Люди поддаются Тебе». . . . В сердце врагов короля. Псалмопевец видит яркую стрелу на тетиве; это летает; он смотрит — равнина усеяна распростертыми телами, в сердце каждого из которых находится королевская стрела.
Поместите рядом с этим эту картину: - Каменистая дорога; огромный город, сияющий в утреннем солнечном свете, в узкой долине; толпа кричащих крестьян, размахивающих пальмовыми ветвями в деревенских руках; в центре — кроткий Сын плотника, восседающий на жалких одеждах, которые единственные покрывали осленка, слезы текли по Его щекам, и Его плач слышался над Осаннами, когда Он посмотрел через долину и сказал: «Если бы ты знал то, что принадлежат твоему миру! Это исполнение или часть исполнения этого пророчества. Медленно шагающий, мирный зверь и кроткий, плачущий Христос — вот реальность видения, которое в столь странно контрастном и вместе с тем верном виде пронеслось перед пророческим оком этого древнего певца, ибо уничижение Христа — Его величие, и самое острое Его величие. оружие — Его всепроникающая любовь, и Его крест — Его колесница победы и престол владычества.
Но не только в Своей земной жизни, полной страданий, Христос сражается как Царь, но во все века всемирная борьба за истину, кротость и праведность является Его борьбой; и где бы это ни совершалось, сила, которая осуществляет это, принадлежит Ему, и помощь, оказываемая на земле, Он совершает все это Сам. Правда, у Него есть Своя армия, желающая в день Его силы, облаченная в священническую чистоту и доспехи света, но вся их сила, мужество и победа — от Него; и когда они сражаются и побеждают, то не они, а Он в них борется и побеждает. У нас есть лучшая надежда, чем та, которая построена на потоке тенденций, ведущих к праведности». Мы знаем распятого и увенчанного Христа, который сражается за это, и то, за что Он сражается, будет удерживать поле битвы.
Это пророчество нашего псалма еще не исчерпано. Я поставил рядом с ним одну картину — Христа на осленке. Поставьте рядом с ним это другое. Я увидел, как открылось небо; и о чудо! белая лошадь. И Сидевший на нем был назван Верным и Истинным; и по правде Он судит и воинствует». Псалом еще ожидает своего завершения и исполнится в тот день истинной брачной вечери Агнца, когда торжествам в чертоге бракосочетания будет предшествовать последняя битва и венчающая победа Царя царей, Победителя мир.
III. Наконец, у нас есть королевская власть короля.
Твой престол, о Боже! это на веки вечные». Сейчас не место и не время вступать в обсуждение трудностей этих слов. Я должен рискнуть показаться высказывающим уверенное мнение без объяснения причин, когда осмелюсь сказать, что перевод в Авторизованной версии является естественным. Я не говорю, что другие были приняты по причине доктринальных предубеждений; Я ничего об этом не знаю; но я говорю, что они ни в коей мере не являются столь естественным переводом, как тот, который стоит перед нами. Другое дело, что это может означать; но я осмелюсь утверждать, что эти слова переведены так же, как и наша английская Библия: «Твой престол, о Боже!» это на веки вечные».
Затем следует помнить, что на протяжении всего Ветхого Завета мы встречаем редкие случаи использования этого великого и торжественного обозначения по отношению к лицам, занимающим такое положение и власть, что они являются представителями Бога. Итак, о царях, судьях, законниках и им подобных говорится неоднократно. Поэтому в языке, переведенном так, как в нашей английской Библии, нет обязательного намека на уникальную божественность людей, к которым обращаются. Но я полагаю, что это тот случай, когда пророк был мудрее, чем он думал», и когда мы с вами понимаем его лучше, чем он понимал себя, и знаем, что Бог, говоривший через него, имел в виду, что бы ни говорил пророк, через кого Он говорил, имел в виду. То есть я воспринимаю слова, находящиеся перед нами, как прямо относящиеся к небу и как прямо провозглашающие божественность Его личности и, следовательно, вечность Его Царства.
Мы живем во времена, когда этот вечный суверенитет ставится под сомнение. В такое революционное время христианам, видя, как происходит так много почтенных вещей, полезно укрепить свою убежденность в том, что, что бы ни происходило, Царство Христа не исчезнет; и что, что бы ни поколебалось бурей, основание Его Трона прочно стоит. Для нашей личной жизни и для великих надежд на загробное будущее крайне важно, чтобы мы усвоили как элементарное убеждение нашей веры веру в вечное правление того Спасителя, чьим правлением является жизнь и мир. . В великой мечети Дамаска, которая когда-то была христианской церковью, до сих пор можно прочитать, глубоко высеченные в камне, высоко над тротуаром, где сейчас кланяются мусульмане, эти слова: «Царство Твое, о Христос!» это вечное царство». Это правда, и еще будет известно, что Он во веки веков является Монархом мира.
Опять же, эта королевская власть — это королевская власть праведности. Скипетр Царства Твоего – правый скипетр. Ты любишь правду и ненавидишь зло». Его правление — это не произвольная власть, Его жезл — не железный жезл и тираническое угнетение, Его личный характер — праведность. Праведность – это сам жизненный и оживляющий принцип Его правления. Он любит праведность и поэтому ставит Свой широкий щит защиты на всех, кто любит ее и ищет ее. Он ненавидит зло, и поэтому Он борется с ним, где бы оно ни было, и стремится выманить из него людей. И поэтому Его Царство является надеждой мира.
И, наконец, это господство вечной праведности есть господство несравненной радости. Посему Бог, Бог Твой, помазал Тебя елеем радости более соучастников Твоих». Поместите рядом с этим другие слова: «Муж скорбей и изведавший горе». И помните, как в самый мрачный час земных переживаний Господа Он сказал: «Это Я сказал вам, чтобы радость Моя пребывала в вас, и чтобы радость ваша была полной». Радость Христа вытекала из праведности Христа. Потому что Его чистая человечность всегда была в контакте с Богом и в сознательном послушании Ему, поэтому, хотя вокруг была тьма, внутри был свет. Он был печален, но всегда радовался», и самый печальный из людей был также самым радостным и обладал маслом радости больше, чем Его собратья».
Брат! это царство предлагается нам; участие в этой радости Господа нашего может принадлежать каждому из нас. Он повелевает, чтобы сделать нас подобными Ему, любящими праведность и, таким образом, подобными Ему обладателями неувядающей радости. Сделайте Его своим Царем, позвольте Его стреле достичь вашего сердца, склонитесь, подчиняясь Его силе, примите за свою жизнь Его слова милости, с любовью взирайте на Его красоту, пока какое-то ее отражение не засияет от вас, сражайтесь рядом с Ним, с силой черпаемые от Него одного, признайте и поклоняйтесь Ему, как восседающему на престоле Богочеловеку, Иисусу Христу, Сыну Божию. Венчайте Его многими венцами высочайшего доверия, сердечной любви и радостного послушания. Так что вы будете удостоены чести участвовать в Его войне и триумфе. И будет у тебя престол, близкий к Его и вечный. И Его скипетр будет милостиво протянут вам, чтобы дать вам смело доступ в приемную Царя. И даст Он тебе елей радости для плача, даже в долине плача, и полноту радости Своей во веки веков, когда поставит тебя одесную Свою руку.
ПСАЛМ xlv. 10-15 — ПОРТРЕТ НЕВЕСТЫ
Послушай, дочь, и рассмотри, и приклони ухо твое; забудь и народ твой и дом отца твоего; 11. Так возжелает Царь красоты твоей, ибо Он Господь твой; и поклоняйся Ему. 12. И дочь Тира будет там с даром; даже богатые из народа будут просить Тебя о благосклонности. 13. Дочь короля во дворце вся славна: одежда ее украшена золотом. 14. Она будет приведена к царю в вышитой работе: девы, ее спутницы, которые последуют за ней, будут приведены к тебе. 15. С радостью и ликованием они будут вестись; они войдут во дворец царя.»-ПСАЛОМ xlv. 10-15 (Р.В.).
Отношения между Богом и Израилем постоянно представлены в Ветхом Завете под символом брака. На этом основании основаны самые нежные обещания защиты и самые резкие упреки в неверности. Твой Создатель – твой Муж»; или: Я женюсь на тебе, говорит Господь». Эмблема переносится в Новом Завете на небо и Его Церковь. Начиная с того, что Иоанн Креститель назвал Его Женихом, оно вновь появляется во многих высказываниях и притчах нашего Господа, часто встречается в сочинениях апостола Павла и достигает своего пика поэтического великолепия и ужаса в великолепном описании в Откровении Иоанна Крестителя. Невеста, жена Агнца» и брачная вечеря Агнца».
Таким образом, видя постоянное появление этой метафоры, неестественно и почти невозможно отрицать ее присутствие в этом псалме. В предыдущей проповеди я обратил внимание на ее раннюю часть, которая представляет нам в портрете Царя призрачный и пророческий образ Иисуса Христа. Подобным же образом я хочу остановиться теперь на последней части, которая в своем портрете невесты представляет нам истины, имеющие свое реальное исполнение в Церкви коллективной и в индивидуальной душе.
Конечно, поскольку супруга еврейского монарха не была воплощенным пророчеством, как ее муж, перенос исторических особенностей этой свадебной песни в духовную цель не так удовлетворительен и легок во второй части, как в бывший. Существует как бы более толстая оболочка прозаического факта, которую нужно прорвать, и некоторые черты нельзя применить к отношениям между Христом и Его Церковью без неоправданного насилия. Но хотя мы и признаем это, также ясно, что основные, общие контуры этой картины требуют и допускают ее более широкое применение. Поэтому я обращаюсь к ним, чтобы попытаться раскрыть то, чему они так красноречиво и ярко учат нас о дарах Христа и требованиях к душам, которые обручены с Ним.
I. Итак, первый момент заключается в следующем: всеотверженная Любовь, которая должна отличать Невесту.
Язык десятого стиха — это голос пророчества или вдохновения; говоря княгине слова отцовского совета: «Забудь и народ твой, и дом отца твоего». Исторически я полагаю, что это указывает на иностранное происхождение королевы, которая призвана отказаться от всех старых связей и с полной отдачей посвятить себя своим новым обязанностям и отношениям.
Во всякой настоящей супружеской жизни, как знают те, кто ее вкусил, по сладостной необходимости наступает подчинение перед лицом более чистой и всепоглощающей любви, приближаемой самой волей, пылающей священным сиянием.
Поэтому, отдавая должное другим формам христианского противодействия преобладающему неверию, я призываю к развитию оживленной духовной жизни как к наиболее действенной форме. Разве история не подтверждает мою точку зрения? Что, например, положило конец неверности XVIII века? Имели ли к этому наибольшее отношение «Аналогия» Батлера или гимны Чарльза Уэсли, «Свидетельства» Пейли или проповеди Уайтфилда? Вялая Церковь порождает неверие так же верно, как гниющий дуб — грибок. В состоянии угнетения жизненной силы семена болезни, которые могла бы стряхнуть полная энергия, смертельны. Поднимите температуру, и вы убьете микробы насекомых. Более теплый тон духовной жизни изменил бы атмосферу, необходимую неверию для своего роста. Он принадлежит к фауне ледниковой эпохи, и когда суровые зимние времена начинают таять и наступают более теплые дни, ледяные создания вынуждены отступать в арктические дебри и покидать землю, больше не подходящую для их обитания. жизнь. Распространенное неверие, какое мы видим вокруг себя сегодня, на самом деле не возникает из логической основы, на которой оно, по-видимому, покоится. Это происходит из чего-то гораздо более глубокого — определенной привычки и склада ума, которые придают этим аргументам силу. За неимением лучшего названия мы называем его духом времени. Это результат действия очень тонких и сложных сил, анализировать которые я не берусь. Оно распространяется по всему обществу и образует благоприятную почву, в которой укореняются семена зла, какими мы их считаем. Неужели кто-нибудь полагает, что рост народного неверия происходит благодаря логической силе некоторых аргументов? Оно витает в воздухе; волна этого проходит над нами. Мы находимся в состоянии, когда он может бросить земные игрушки так же легко и естественно, как ребенок бросает какую-нибудь безделушку или игрушку, протягивая свою маленькую ручку, чтобы получить лучший подарок от любящей матери. Любовь очистит сердце от противников; и нет настоящего союза между Иисусом Христом и нами, кроме как в той мере, в которой мы с радостью, а не как неохотный отказ от того, что мы предпочли бы сохранить, если бы осмелились, считать все утратой ради превосходства знания. Христа Иисуса, Господа нашего».
Изменились ли условия супружеской жизни с тех пор, как был написан мой псалом? Неужели сейчас меньше нужды, чем раньше, в том, чтобы иметь сердце, мы должны отдавать его всем сердцем? И изменились ли условия христианской жизни с тех давних времен, когда Он сказал: «Кто из вас не оставит всего, что имеет, тот не может быть Моим учеником»? Ах! Боюсь, не будет несправедливым суждением сказать, что большинство так называемых христиан играют в христианство и никогда не проникали в глубины сладостной вседостаточности любви, которой, по их словам, они обладают, или принуждающая необходимость отказаться от всего остального. Многие счастливые мужья и жены, если бы они относились к Иисусу Христу только так, как они относятся друг к другу, обнаружили бы в христианской жизни силу и блаженство, о которых они в настоящее время ничего не знают. Дочь! забудь народ свой и дом отца твоего!»
II. Опять же, второй момент здесь следующий: любовь Царя и почтение Невесты. И будет Царь очень желать красоты твоей, ибо Он Господь твой; и поклоняйся Ему».
Короля в проявлениях Его привязанности привлекают сладостное доверие и совершенная любовь, которая отдала ему все и счастливо последовала за ним из далекой страны. И затем, в соответствии с восточными идеями и Его царственным статусом, невесту призывают, среди полного доверия и равенства, рожденного любовью, помнить, что Он — твой Господь, и почитать Его». Итак, вот две мысли, которые, как я понимаю, очень глубоко затрагивают реалии христианской жизни. Во-первых, в простом буквальном смысле на Иисуса Христа в Его отношении к нам влияет полнота нашей зависимости от Него и подчинение всего остального ради Него. Мы не верим в эту половину достаточно живо. Мы окружили Иисуса Христа ореолом тайны и отдаленности, который не позволяет нам думать о Нем как о действительном человеке или действительном Боге. И я говорю вам это как простой факт, а не как проповедь с кафедры, что Его отношение к нам, христианам, зависит от нашего подчинения Ему. Конечно, есть любовь, с которой Он изливает Себя на недостойных и грешных, - да будет имя Его благословенно! - и чем грешнее и недостойнее, тем глубже нежность и тем больше тоска жалости и пафоса приглашение, которое Он расточает на нас. Но это отличается от того другого, которое состоит в том, что Он доволен или неугоден, действительно притягивается к нам или отталкивается от нас, в зависимости от полноты и радости нашего подчинения себя Ему. Именно это имеет в виду Павел, когда говорит, что он трудится для того, чтобы, присутствуя или отсутствуя, быть угодным небу». И это самый высокий и самый сильный мотив, который я знаю для всей святой и благородной жизни, — это вызвать улыбку на лице нашего Учителя и тем самым приблизить Его к себе. Так король будет очень желать твоей красоты».
Опять же, в той мере, в какой мы живем в нашем христианстве, в искренней и полной отдаче, в той мере мы будем осознавать Его близость и чувствовать Его любовь.
Есть много христиан, у которых религии достаточно, чтобы причинять им дискомфорт, ровно настолько, чтобы сделать религию для них системой правил, негативных и позитивных, разумность и сладость которых они лишь частично осознают. Они не должны этого делать, потому что это запрещено; им следует делать это, потому что так приказано. Они предпочли бы сделать запретное, а делать заповеданное у них нет желания, и поэтому они живут в сумерках, и когда они приближаются к человеку, который действительно ходил в свете лица Христова, язык Его опыт, хотя он и является всего лишь записью фактов, кажется им нереальным и фанатичным. Они упускают ожидающее их благословение только потому, что по-настоящему не сдались. Если бы решительным и постоянным открытием наших сердец настоящей любви и присутствию Небес и последующим отказом от нашей ложной и глупой самозависимости мы хотели развеять тучи, которые стоят между нами и Ним, мы почувствовали бы солнечный свет. Но на самом деле несчастное множество исповедующих христианство ходит во тьме и не имеет света или, в лучшем случае, лишь зимнего солнечного света, пробивающегося сквозь густой туман и лишь обнажающего бесплодие, лежащее вокруг. . Братья! если вы хотите быть счастливыми христианами, будьте искренними; и если вы хотите, чтобы ваши руки и ваши сердца были наполнены Христом, освободите их от мусора, который они сейчас так крепко сжимают.
Затем, с другой стороны, есть напоминание и увещевание: Он — твой Господь, поклоняйся Ему». Нищенка, которая в старой балладе вышла замуж за короля, со всей своей любовью была исполнена почтения; и оборванные, грязные души, которых Иисус Христос снисходит до того, чтобы полюбить, омыть и сделать Своими, никогда не должны забывать ни в высочайшем восторге своей радости, ни о своем скромном поклонении, ни в радостной фамильярности своего любящего приближения к Нему. перестаньте помнить, что испытанием любви является соблюдение Моих заповедей».
Существуют типы эмоциональных и сентиментальных религий, которые гораздо больше говорят о любви, чем о послушании; которые полны полуздоровых апострофов в адрес «дорогого Господа» и почти забывают Господа «в акценте, который они придают дорогому Господу». И я хочу, чтобы вы помнили, как ни в коем случае не ненужную предосторожность и особенно ценную в некоторых кругах сегодня, что проверкой реальности христианской любви является ее смирение и что все, что предается горячим эмоциям, и забывает практическое служение, является гнилым и поддельным. Хотя Царь желает ее красоты, тем не менее, когда Он протягивает золотой скипетр, Есфирь должна прийти к Нему в скромном обличье и с благоговейным сердцем. Он твой Господь, поклоняйся Ему».
III. Следующий момент в этом портрете – отражение чести и влияния невесты.
Есть трудности с переводом 12-го стиха нашего псалма, о которых мне не стоит вас беспокоить. Мы можем принять это для нашей цели в том виде, в каком оно перед нами. Дочь Тира (представляющая богатые иностранные народы) будет там с подарком; даже богатые из народа будут просить тебя о благосклонности».
Так как невеста любима Царем и стоит рядом с Ним, окружающие признают ее достоинство и честь и приближаются, чтобы заручиться ее заступничеством. Переведите это из эмблемы на простые слова, и получится следующее: если христиане и их сообщества хотят иметь влияние в мире, они должны быть искренними христианами. Если да, то иногда они будут испытывать ненависть; но люди узнают честных и религиозных людей, когда увидят их, и такие христиане завоюют уважение и будут силой в мире. Если христианские мужчины и христианские общины презираются посторонними, они, как правило, заслуживают презрения и со стороны людей, и с небес. Настоящий евангелист имеет христианский характер. Те, кто явно живет с сиянием Господней любви на своих лицах и чьи руки явно чисты от мирских и эгоистических цепляний, добьются того, чтобы мир признал этот факт и оказал им соответствующее почтение. Сыновья угнетателей тебя придут к тебе, и все презиравшие тебя падут до ступней ног твоих». Когда Церковь изгонит мир из своего сердца, она победит мир – и не раньше.
IV. Следующий момент в этой картине – нарядное украшение невесты. Язык отчасти неоднозначен; и если бы это было место для комментариев, потребовалось бы много комментариев. Но мы воспринимаем это так, как оно представлено в нашей Библии: «Царская дочь вся славна внутри» — не в своей природе, а в самых сокровенных уголках дворца — ее одежда сделана из кованого золота. Ее приведут к царю в вышитом одеянии».
Это простая и избитая метафора – говорить о характере человека как об его одежде. Мы говорим о привычках человека и употребляем это слово, чтобы выразить как его привычные манеры, так и его костюм. Обычай и костюм, опять же, — одно и то же слово. Так и здесь, не отклоняясь от протоптанного пути библейского символа, мы не можем не увидеть в славном одеянии образ чистого характера, которым облачена невеста. Книга Откровения облачает ее в чистый и белый тонкий лен, символизирующий блестящее сияние и снежную чистоту праведности. В псалме ее платье описывается как частично состоящее из одежды, сверкающей золотом, что предполагает великолепие и славу, а частично из одежды с тщательной и разноцветной вышивкой, что указывает на терпение, с которым медленная игла протыкала ткань, и пестрая и разнообразная грация и красота, которыми она украшена.
Итак, если сложить воедино все метафоры, истинный христианский характер, который будет нашим, если мы действительно являемся подданными этой божественной любви, будет блестящим и снежным, как снег на Ермоне или как была одежда, белизна которой затмевала соседние снега. когда Он преобразился перед ними». Наши характеры будут великолепны, их великолепие намного превосходит безвкусную красоту и вульгарную бросаемость героических и мирских идеалов, и они будут наделены чистотой и гармонией красок в богатом разнообразии граций, каких никогда не смогут соткать никакие земные ткацкие станки.
Нам не сказано здесь, как достигается одежда. В цель псалма не входит говорить нам об этом, но частью его цели является настаивать на том, что между Христом и душой не может быть брака, кроме как для того, чтобы душа была чиста, и не было другого брака, кроме как облеченного в красоту праведности. и великолепие посвящения, и различные дары вседающего Духа. Человек, пришедший на свадебный пир в своей грязной повседневной одежде, оказался грубым оскорбителем. Но как насчет королевы, которая пришла в некрасивой одежде? Среди этих торжеств ей не место. Вы никогда не встанете по правую руку Христа, если ваши души здесь не будут одеты в тонкий виссон, чистый и белый, а над ним - сверкающее богатство и гармоническое великолепие золота и вышивки христоподобных благодатей. Мы знаем, как приобрести одежду. Вера сдирает лохмотья и надевает на нас лучшую одежду; и усилие, основанное на вере, позволяет нам день за днем сбрасывать ветхого человека с его делами и облачаться в нового человека. Невеста приготовилась, и ей было даровано облачиться в тонкий лен, чистый и белый».
V. Наконец, у нас есть картина возвращения невесты на родину. — Ее приведут к королю. . . . с радостью и ликованием они будут приведены; они войдут в царский дворец».
Присутствие девственниц, ожидающих невесту, здесь понять не труднее, чем в притче Господа о десяти девах. Для всех параболических представлений характерна гибкость и иногда дублирование своих эмблем для одного и того же; и здесь дело обстоит именно так. Но главное, на чем следует настаивать, заключается в том, что, с точки зрения Священного Писания, жизнь христианской церкви здесь, на земле, представляет собой, если можно так сказать, обручение в праведности и любящей доброте; и что помолвка ожидает своего завершения в том великом будущем, когда невеста предстанет перед королем. Все коллективное тело грешных душ, искупленных Его кровью и познавших сладость Его частично принятой любви, будет вовлечено в завесы этой горницы и вступит в союз со Христом Иисусом, невыразимый, непостижимый, пока не будет испытан; и для которого самый тесный союз любящих душ на земле является лишь смутной тенью. Тот, кто соединен с Господом, есть один дух»; и реальность нашего союза с Ним возвышается над символом брака, так же высоко, как дух возвышается над плотью.
Псалом останавливается у ворот дворца. Не видел глаз, не слышало ухо, и не приходило на сердце человеку того, что приготовил Бог любящим Его». Но есть торжественная прелюдия к этому завершенному союзу и его глубокому восторгу. Перед этим предстоит последний поход Царя-завоевателя на белом коне, который сражается праведно. Дорогие друзья! теперь ты должен выбрать, будешь ли ты принадлежать к компании Невесты или к компании врага. Готовые вошли с Ним на брачный пир, и дверь затворилась».
По какую сторону двери вы имеете в виду находиться?
ПСАЛОМ xlvi 4-7 — ГОРОД И РЕКА БОЖЬЯ
Есть река, потоки которой веселят град Божий, святилище кущей Всевышнего. 5. Бог посреди нее; она не поколеблется: Бог поможет ей, и то сразу. 6. Язычники взбунтовались, царства поколебались: Он издал глас Свой, земля расплавилась. 7. Господь Саваоф с нами; Бог Иакова – наше прибежище» (ПСАЛОМ xlvi 4–7).
В истории Израиля есть два замечательных события, одно из которых, скорее всего, послужило исторической основой, на которой покоится этот псалом. Одним из них является то чудесное избавление армии Иосафата от нападающих сил соседних народов, которое записано в двадцатой главе Книги Паралипоменон. Там вы обнаружите, что по странному соглашению сыновья Корея, члены священнического ордена, не только были в авангарде битвы, но и праздновали победу гимнами радости. Возможно, это один из таких гимнов; но я думаю, что правильнее будет более обычная ссылка, которая видит в этом псалме и в двух последующих отголоски того сверхъестественного избавления Израиля во времена Езекии, когда
Ассирийец напал, как волк на стадо».
и Сеннахирим и вся его армия были, порывом дыхания Его ноздрей, преданы быстрой гибели.
Причины такой исторической отсылки можно кратко изложить. Мы находим, например, ряд замечательных соответствий между этими тремя псалмами и частями Книги пророка Исайи, который, как мы знаем, жил в период этого избавления. Например, сравнение, проведенное здесь с такой возвышенной, поэтической силой между тихой рекой, веселящей град Божий, и бурными волнами взволнованного моря, сотрясающего горы и перемещающего землю, проведено Исайя в отношении ассирийского вторжения, когда он говорит об Израиле, отказавшемся от тихо текущих вод Силома и, следовательно, навлекшем на них воды реки — силу Ассирии, — которая наполнит всю широту земли твоей, о Эммануил!» Заметьте также, что то самое утешение, которое было дано Исаии через откровение этого знаменательного имени: «Еммануил, с нами Бог», выступает в этом псалме как своего рода рефрен и является основой всей его уверенной радости: Господь Воинств с нами». Помимо этих очевидных параллелизмов, есть и другие, на которые мне нет нужды ссылаться, которые, взятые вместе, делают, по крайней мере, вероятным, что в этом псалме мы видим религиозное отголосок великого освобождения Израиля от Ассирии во времена Езекии.
Эти куплеты составляют центральную часть песни. Мы можем назвать их Гимном защиты и освобождения Града Божьего. Мы не можем рассчитывать найти в поэзии ту же логическую точность процесса мышления, которую мы требуем в трактатах; но высокое волнение благочестивой песни подчиняется своим собственным законам: и хорошо отдаться течению и попытаться увидеть на мгновение глазами псалмопевца его источники утешения и силы.
Я беру четыре момента, которые кажутся главными поворотными моментами этих стихов: во-первых, веселящаяся река; во-вторых, постоянный Помощник; в-третьих, побеждающий голос; и, в-четвертых, наш союз по вере с безопасными обитателями града Божьего.
I. Во-первых, у нас есть радостная река — символ многих великих и радостных истин.
Эта цифра обусловлена или, во всяком случае, во многом обусловлена географической особенностью Иерусалима. Единственный среди великих городов и исторических центров мира, он не стоял на берегу широкой реки. Один маленький непрекращающийся ручей, или, скорее, ручей живой воды, — вот и все, что у него было; но Силоам был более могущественным и благословенным для жителей скалистой крепости иевусеев, чем Евфрат, Нил или Тибр для исторических городов, стоявших на их берегах. Можно увидеть, как псалмопевец смотрит на равнину на востоке и видит в видении могучие силы, выступившие против них, символизированные и выраженные шириной, глубиной и быстротой великой реки, на которой Ниневия сидела как царица, а затем размышляющий о маленькая струйка живой воды, текущая мимо подножия скалы, на которой возвышался храм. Оно кажется маленьким и незаметным — ничто по сравнению с плеском волн и подъемом наводнений тех могущественных светских империй, тем не менее, есть река, потоки которой осчастливят город Божий». Ее воды никогда не иссякнут, и жажда убежит, куда бы ни текла эта река.
Также следует помнить, что псалом следует определенному постоянному символизму, который пронизывает все Писание. От первой книги Бытия до последней главы Откровения вы можете услышать плеск вод реки. Оно вышло из сада и разделилось на четыре головы». Ты напоишь их рекой Твоих наслаждений». Вот, воды вышли из-под порога дома на восток, и все будет жить, куда бы ни впадала река». У того, кто верует в Меня, из чрева Своего потекут реки живой воды». И показал он мне чистую реку воды жизни, светлую, как кристалл, исходящую от престола Бога и Агнца». Исаия, уже приведший некоторые замечательные параллели к словам нашего псалма, дает еще один очень поразительный образ рассматриваемому сейчас образу, когда говорит: «Славный Господь будет для нас местом широких рек и ручьев, по которому будут течь никакой галеры с веслами. В этой метафоре изображен поток, протекающий вокруг Иерусалима, подобно рекам со рвом, которые опоясывают некоторые города на равнинах Италии и служат защитой тех, кто живет, заключенный в их сверкающие узы.
Руководствуясь, таким образом, физической особенностью ситуации, о которой я упомянул, и постоянным значением библейской символики, я думаю, мы должны заключить, что эта река, потоки которой веселят град Божий, есть Сам Бог в истечение и самосообщение Своей благодати душе. Ручей – это струящийся фонтан. Дар Божий, то есть живая вода, — это Сам Бог, рассматриваемый как вечно дающий Источник всякого освежения, всякой силы, всякого блаженства. Это говорил Он о Духе, который должны получить верующие».
Нам следует остановиться еще на минуту или две на этих словах и отметить, как эта метафора самым простым и естественным образом излагает очень великие и благословенные духовные истины относительно этого сообщения благодати Божией любящим Его и любящим. Доверься ему. Во-первых, я думаю, мы можем увидеть здесь очень красивое представление о способе, а затем о разнообразии, а затем и о последствиях этого сообщения божественной любви и благодати.
Нам достаточно прочитать предыдущие стихи, чтобы понять, что я имею в виду. Бог – наше прибежище и сила, очень скорый помощник в беде. Поэтому не устрашимся, даже если земля будет смещена и горы будут отнесены в середину моря; хотя воды его шумят и волнуются, хотя горы содрогаются от разбухания его. Там можно услышать, как дикие волны мчатся у подножия твердых холмов, истощают их силы и опрокидывают их гребни в бурлящую дрожжевую пену. Помните, что не только в Священном Писании, но и во всей поэзии море было символом бесконечного беспокойства. Его воды, эти бесплодные, блуждающие поля пены, стонущие по всему миру от нерентабельного труда, как они были символом необузданной власти, смятения и борьбы, анархии и мятежа! Затем обратите внимание, как наш текст резко контрастирует со всей этой суматохой бури, с грохотом и ревом взволнованных вод, с нежным, тихим течением реки, потоки которой веселят град Божий»; прозрачная рябь, журчащая по зарослям золотой гальки, и эмалированные луга, пьющие чистый поток, пробирающийся мимо них. Так, говорит наш псалом, не с шумом, не с шумом, не с заметной и разрушительной энергией, а в молчаливом, тайном подземном общении, благодать Божия, любовь Божия, Его мир, Его сила, Его всемогущее и кроткое Я вливаются в души человеческие. . Спокойствие и уверенность с нашей стороны соответствуют тишине и безмятежности, с которыми Он скользит в сердце. Вместо всего шума моря вы получаете тихие передачи голоса, тихого и тихого, в котором обитает Бог. Крайняя сила молчит. Самая могущественная сила во всей вселенной — это сила, у которой нет ни речи, ни языка. Родителем всей физической силы, как, кажется, все больше и больше учат нас астрономы, является великое центральное солнце, которое приводит в движение все сущее, которое управляет всеми физическими изменениями, чьи лучи почти всемогущи, но, тем не менее, падают так тихо, что не тревожить пылинки, танцующие на их пути. Гром и молния — детская игра по сравнению с энергией, которая вызывает падающую росу и тихий дождь. Сила солнечного света — это коренная сила всех сил, действующих в материальных вещах. И поэтому мы обращаемся с символом в наших руках к престолу Божьему, и когда Он говорит: «Не силой и не силою, но Духом Моим», мы осознаём энергию, признаком могущества которой является его тишина, которая всемогуща, потому что она нежна и безмолвна. Моря могут шуметь и волноваться, крошечная нить реки сильнее их всех.
И затем, еще далее, в этой первой части нашего текста также весьма отчетливо изложено число и разнообразие даров Божиих. Потоки которых, «буквально, их подразделения», то есть, возвращаясь к восточным представлениям, широкая река разбита на каналы, которые ведут на небольшой кусочек садовой земли каждого человека; Если свести к современным представлениям, то вода по трубам доставляется в дом и комнату каждого человека. Поток имеет свои подразделения; прислушайтесь к словам, которые являются комментарием к смыслу этого стиха: «Все это делает один и тот же Дух, разделяя каждого человека по отдельности, как Ему угодно» — бесконечное разнообразие, бесконечное разнообразие, в соответствии со всеми мелкими потребностями человека. каждый из которых поставляется таким образом. Как можно разделить воду практически безгранично, и она примет форму любого вмещающего сосуда, так и в каждую душу в соответствии с ее способностями, согласно ее форме, согласно ее потребностям, этот великий дар, это благословенное присутствие Бога наша сила придет. Разнообразие Его даров является таким же признаком Его всемогущества, как и их кротость и спокойствие.
И тогда мне нужно только коснуться последней мысли, последствий этого сообщаемого Бога. Потоки радуют — радостью, которая приходит от освежения, радостью, которая приходит от удовлетворения всех жаждущих желаний, радостью, которая приходит от контакта духа с абсолютной полнотой; воли с совершенной властью; сердца, с неизменной любовью; понимания с чистой воплощенной истиной; совести с бесконечным миром; ребенка с Отцом; моей пустоты, с Его полнотой; о моей изменчивости при Его неизменности; моей неполноты, с Его совершенством. Те, к кому проходит этот поток, не будут знать жажды; к тем, кто владеет им, от них оно придет. Из него потекут реки живой воды». Этот вседостаточный Дух не только становится для своего обладателя источником индивидуального освежения и утоляет его собственную жажду, но и исходит из него для радости других.
«Маленький цветок с наполненной чашей может устоять,
И поделись каплей росы с ближним».
Город, снабженный таким образом, может смеяться над осаждающими войсками. Благодаря глубокому резервуару в центральной крепости враг может делать все, что пожелает, со всеми поверхностными потоками, его вода будет в безопасности, и никакая неистовая жажда никогда не заставит его сдаться. Река вытекает из порога Храма, внутри его стен, и когда все за пределами этой безопасной ограды потрескается и высохнет от жестокой жары, и на сухой и жаждущей земле не будет видно никакой зелени, этот поток порадует город Бога нашего», и все будет жить, куда бы ни впадала река». Ты будешь как хорошо политый сад и как река, чьи потоки не иссякают».
II. Затем обратите внимание, во-вторых, по существу на ту же самую общую мысль, но измененную и изложенную простыми словами – о пребывающем в нас Помощнике.
Бог посреди нее, она не поколеблется: Бог поможет ей, и это как можно раньше», или, как лучше перевести последнее предложение, как оно дано на полях некоторых наших Библий, «Бог» поможет ей при появлении утра». Здесь есть два обещания: во-первых, постоянное присутствие; и во-вторых, помочь в нужный момент. Будет ли реальная помощь или нет, с нами всегда есть потенциальная помощь Божия, и она вспыхивает в энергию в тот момент, когда Он знает, что она правильная. «Явление утра» Он определяет; ни ты, ни я. Поэтому мы можем быть уверены, что Бог всегда будет рядом с нами. Не то чтобы это Присутствие предназначено для предотвращения внешних или внутренних проблем и испытаний, боли и усталости; но посреди всего этого и пока они существуют, здесь есть уверенность: Она не поколеблется»; и что это не будет длиться вечно, вот основание для уверенности: Бог поможет ей, когда наступит утро».
Мне нет нужды указывать вам на контраст между спокойствием города, центральным обитателем и правителем которого является всемогущий Бог, и суматохой всей этой беспокойной земли. Волны мутной воды разбиваются повсюду, они бегут по плоским равнинам и захлестывают горы вековой силы и внешней мощи, и мирские царства, и человеческие политики, и земные учреждения, действуя на них либо медленным разъедающим действием, либо медленным разъедающим действием. базы, или бурлящими потоками, обрушивающимися на них, пока они не затеряются в океане времени. Ибо история мира — это суд мира». Когда Он пожелает, равнины покроются, и горы исчезнут, но одна скала стоит твердо: гора дома Господня возвышается над вершиной гор; а когда все качается и колеблется в бурях, здесь неподвижность и спокойствие. Ее нельзя сдвинуть с места. Почему? Из-за ее граждан? Нет. Из-за ее охраны и ворот? Нет! Из-за ее политики? Нет! Из-за ее ортодоксальности? Нет! Но поскольку Бог в ней, и она в безопасности, и там, где Он обитает, никакое зло не может прийти. Ты несешь Цезаря и его состояние». Корабль Христа несет Господа и Его судьбу; и поэтому, что бы ни случилось с другими маленькими кораблями в диком рывке бури, этот корабль с Господом на борту достигает желаемой гавани - Бог посреди него, он не сдвинется с места».
Затем, еще дальше, то Присутствие, которое всегда является залогом стабильности и непоколебимого спокойствия, даже когда вокруг бушуют причины волнения, как я уже сказал, вспыхнет энергией и станет Помощником и Избавителем в нужный момент. И когда наступит этот подходящий момент? С наступлением утра. И когда они встали рано утром, все они были мертвыми трупами»; в час величайшей опасности, но еще до того, как враг осуществил свои цели; не слишком рано для страха и веры, не слишком поздно для надежды и помощи; когда наступит утро, когда пробьет назначенный час избавления, который Он один определяет. Не ваше дело знать времена и сроки»; но мы можем знать, что Тот, Кто есть Господь времени, всегда спасет в самый лучший момент. Он не придет так быстро, чтобы помешать нам почувствовать нашу нужду; Он не будет медлить до тех пор, пока мы не заболеем от отложенной надежды, или пока не позволим врагу осуществить свои разрушительные цели. Господи, смотри! тот, кого Ты любишь, болен. Иисус любил Марфу, ее сестру и Лазаря. Итак, услышав, что он болен, Он пробыл еще два дня на том же месте, где был. . . . Господи, если бы Ты был здесь, мой брат не умер бы. Иисус говорит ей: воскреснет брат твой. . . . И тот, кто был мертв, вышел».
Может показаться, что Господь спит на Своей твердой деревянной подушке на корме маленькой рыбацкой лодки, и даже когда хрупкое судно начинает наполняться, он не может подать никаких признаков помощи. Но прежде чем волны накатились на нее, крик страха, который еще доверяет, и веры, которая все же боится, пробуждает Того, Кто знал нужду, даже когда Он, казалось, дремлет, и одно могучее слово, как будто учитель обращается к какому-то раздражительному раб, Мир! будь спокоен», — успокаивает смятение, упрекает страх и вознаграждает веру.
Господь посреди нее» — это вечный факт. Господь поможет ей, и притом как можно раньше — это благодать для своевременной помощи».
III. Псалом, изложив эти широкие основания для доверия, продолжает рассказывать историю фактического освобождения, которое их подтверждает и для которого они на самом деле являются лишь обобщенным выражением.
Сжатое повествование завершается серией коротких сокрушительных предложений, подобных звону разрушительного топора у корней деревьев. Всю последовательность событий мы видим как вспышки молний, которые дают краткие проблески и гаснут. Величественные выразительные слова, кажется, торопливо задыхаются, отражая избавление Израиля. Это освобождение исходит от Побеждающего Голоса. Язычники бушевали» (заметим, то же самое слово, которое встречается в одном или двух стихах назад: «Хотя воды его шумят»), царства были потрясены; Он издал Свой голос, и земля расплавилась». С какой силой эти поспешные предложения описывают сначала дикую ярость и грозные движения врага, а затем Единое Суверенное Слово, которое подавляет их всех, а также мгновенную слабость, которая растворяет кажущуюся твердую субстанцию, когда дыхание Его уст поражает это!
И где вы найдете более величественную и возвышенную мысль, чем та, что простое слово — изречение чистой воли Божией побеждает все противодействия и сразу же говорит в сфере материальных вещей? Он говорит, и дело сделано. При звуке этого громового голоса тихая тишина и пауза ужаса окутывают всю обширную землю, более глубокую и трепетную, чем тишина леса с его сбившимися в кучу листьями, когда более слабые раскаты прокатываются по небу. Глубины застыли в сердце моря» — как будто вы должны были ухватить Ниагару в ее самом диком погружении и одним словом заморозить все ее нисходящие воды и заковать их в неподвижность в оковах вечного льда. Поэтому Он произносит Свой голос, и все грубые звуки затихают. Лев зарычал, кто не убоится?» Он говорит: не нужно ни оружия, ни материального средства. Точка соприкосновения чистой божественной воли и материальных созданий, подчиняющихся ее велениям, всегда окутана тьмой, будь то установленные постановления, которые люди называют природой, или менее распространенные, которые Библия называет чудом. В любом случае, для каждого верующего в Бога вообще существует непостижимое воздействие духовного на материальное, которое не позволяет никаким объяснениям перекинуть мост через пропасть, распознаваемую в отрывистых изречениях нашего псалма. Он произнес Свой глас: земля расплавилась».
Как величественно эти последние слова производят впечатление немедленного и полного растворения всякой оппозиции! Вся грубая сила Титаника по Его голосу распадается, теряет организованность и прочность. Холмы растаяли, как воск»; Горы рухнули от лица Твоего». Твердость и упрямство все разжижается и ослабляется, распадается со своей консистенцией и теряется в текучей массе. Как две точки углерода, когда на них льют электрический поток, сжираются дотла жестоким жаром, и вы можете видеть, как они угасают на ваших глазах, так сосредоточенный пыл Его дыхания обрушивается на враждебное зло, и о чудо! это не.
Псалмопевец обобщает исторический факт внезапного и полного уничтожения войска Сеннахирима во всеобщий закон. И это универсальный закон, истинный для нас, как для Езекии и сыновей Корея, истинный для всех поколений. Мартин Лютер вполне мог бы сделать этот псалом боевым кличем Реформации, а мы вполне можем сделать своей суровой музыкой и бесстрашной надеждой на то, что он исполнит эти слова:
«И пусть Принц Илла
Смотри мрачно, как бы он ни хотел,
Он не причиняет нам ни малейшего вреда.
Зачем? Его приговор записан.
Одно слово быстро убьет его.
IV. Затем обратите внимание, наконец, как псалом показывает нам поступок, которым мы входим в Град Божий.
Господь Саваоф с нами; Бог Иакова — наше прибежище». Недостаточно сформулировать общие истины, какими бы истинными и благословенными они ни были, о безопасном и священном граде Божием, недостаточно, чтобы теоретически убедиться в истине высшего управления и вездесущей помощи Божией. Мы должны сделать следующий шаг, который выведет нас далеко за пределы бесплодного интеллектуального постижения великих истин Божьей любви и заботы. Эти истины для нас ничто, братья! если, как здесь, псалмопевец, мы не сделаем их своими собственными и, сбросив бремя себя в самом акте постижения их верой, не объединимся с великим множеством людей, объединенных в Нем, и не скажем: «Он — мой Бог»: Он наше убежище». Этот живой акт присвоения веры действительно предполагает наличие этих истин в нашем понимании, но в самом этом акте они превращаются в силы в нашей жизни. Они переходят в чувства и волю. Это больше не пустые общие слова. Хлеб питает не тогда, когда на него смотрят, а когда его едят. Кто ест Меня, тот будет жить Мною». Мы питаемся Христом, когда верою делаем Его своим, и каждый из нас поддерживается и благословляется Им, когда мы можем сказать: «Господь мой и благость моя!» Обратите также внимание, что здесь изложено двоякое основание для нашей самой спокойной уверенности в этих двух могущественных именах Божиих.
Господь Воинств с нами». Это величественное имя включает в себя все самые глубокие и благословенные мысли Бога, переданные в предыдущем откровении. Это имя Иеговы провозглашает одновременно Его Вечное Существо и Его заветные отношения, проявляя Его в своем таинственном значении как Того, кто обитает над временем, безбрежное море абсолютного неизменного существования, из которого вытекает весь поток творческой жизни. окрашенный и преходящий, к которому все это возвращается, который, Сам неизменный, меняет все вещи и объявляет Его, посредством связанных с этим исторических ассоциаций, как раскрывшего Свои цели в твердых словах, которым люди могут доверять, и как вступившего в в тот торжественный союз с Израилем, который лежит в основе всей их национальной жизни. Он — Господь Вечный — имя завета.
Он — Господь Воинств, Император, абсолютный Повелитель и Командующий, Капитан и Царь всех объединенных сил вселенной, будь то личные или безличные, духовные или материальные, которые сомкнутыми рядами ждут Его и двигайтесь гармонично, послушно Его воле. И этот Вечный Повелитель легионов вселенной находится с нами, такими же слабыми и бедными, обеспокоенными и грешными, как и мы. Поэтому мы не будем бояться: что может сделать нам человек?
Опять же, когда мы говорим: «Бог Иакова — наше прибежище», мы возвращаемся в прошлое и хватаемся за милости, обещанные и полученные давно исчезнувшими поколениями, которые доверились Ему и были просветлены. Как одним именем мы обращаемся к Его собственному Существу и произнесенному залогу, так другим мы обращаемся к Его древним деяниям - прошлым, как мы их называем, но присутствующим с Тем, Кто живет и любит в неделимой вечности. над низкими заборами времени. Все, чем Он был, Он есть; все, что Он сделал, Он делает. У нас, до которых дошли края земли, есть тот же Помощник, тот же Друг, который был у седых отцов мира. Те, кто идут впереди, не мешают тем, кто идет после. Река еще полна. Авангард паломников действительно давно, очень давно напился и был удовлетворен, но светлые воды все еще так же прозрачны, все так же близки, все еще так же освежительны и все так же обильны, как и всегда. Нет, скорее, они полнее и доступнее для нас, чем для патриарха и псалмопевца, ибо Бог предусмотрел для нас нечто лучшее, чтобы они без нас не могли совершиться».
За нас, братья! иметь более полное раскрытие этого могущественного имени и более чудесное и близкое божественное присутствие рядом с нами. Псалом радуется тому, что Господь Саваоф с нами»; и хоровой ответ Евангелия перерастает в более возвышенную музыку, повествующую об исполнении надежд псалмопевцев и видений пророков в Том, Кого называют Еммануилом, что в переводе означает «Бог с нами». Псалом уверен в том, что Бог обитал на Сионе, и наша уверенность связана с еще более чудесным фактом, что даже теперь Слово, обитавшее среди нас, находит Свою обитель в каждом верующем сердце и собирает их всех вместе, наконец, в этом великий город, вокруг сверкающего основания которого не стучит шум океана, чьи жемчужные врата не должны быть закрыты для врагов, с чьими счастливыми гражданами будет обитать Бог, и они будут Его народом, и Сам Бог будет с ними и будет их Бог».

ПСАЛМ xlvi. 11 — Господь Саваоф, Бог Иакова
Господь Саваоф с нами; Бог Иакова — наше Прибежище». --ПСАЛМ xlvi. 11.
Израилю было совершено какое-то великое избавление, подробностей которого мы не знаем, и этот псалмопевец выходит, подобно Мириам с ее хором девиц, чтобы воспевать победу. Псалом трепещет ликованием, но ни одно имя человеческого победителя не унижает уста певца. Есть только один Победитель, которого он прославляет. Освобождение было делом Господа»; пустыни, которые были сделаны на земле, Он создал». Этот великий припев песни, который я выбрал для своего текста, рассматривает опыт освобождения как доказательство в действии поразительной истины и как надежду на будущее. Господь Саваоф с нами; Бог Иакова — наше Прибежище».
В этих словах есть значительное дублирование идеи как в отношении названий, данных небу, так и в отношении того, чем Он мыслится для нас; и теперь я желаю просто попытаться выявить силу утешения и силы, которые заключаются в этих двух Его эпитетах и в двойном чуде Его отношения к нам, людям.
I. Итак, сначала я прошу вас взглянуть на двойные мысли Бога, которые находятся здесь. Господь Саваоф. . . Бог Иакова».
Теперь, что касается первого из этих великих имен, можно заметить, что оно не встречается на самых ранних стадиях Откровения, как записано в Ветхом Завете. Первый случай, когда мы находим это, находится в песне Анны в начале первой Книги Царств; и оно вновь появляется в псалмах Давида, а также в псалмах и пророчествах более позднего времени.
Что это за воинство, Господом которого является Бог? Является ли этот великий титул всего лишь синонимом полуязыческой идеи Бога сражений? Ни в коем случае. Истинный! Он — Господь армий Израиля, но воинства, которые псалмопевец видит выстроенными в боевой порядок и послушными приказам великого полководца, намного иные и величественнее, чем любые земные армии. Если бы мы хотели понять всю глубину и великолепный размах идеи, заключенной в этом имени, нам не оставалось бы лучшего, чем вспомнить еще одну-две фразы из Писания. Например, описание Сотворения в Книге Бытия заканчивается словами: «Так совершены небеса и земля и все воинство их». Затем помните, что на протяжении всего Ветхого Завета мы постоянно встречаемся с идеей небесных тел как небесных воинств». И еще далее вспомните, как в одном из псалмов мы слышим призыв ко всем воинствам Его, служителям Его, исполняющим Его благоволение, «ангелам, превосходящим силу», славить и благословлять Его. Если мы примем во внимание все эти и ряд подобных отрывков, я думаю, мы придем к такому выводу, что под этим титулом «Господь Саваоф» пророки и псалмопевцы хотели выразить универсальное владычество Бога над всей вселенной. во всех своих батальонах и подразделениях, которые они считали одной ранговой армией, послушной голосу великого Полководца и Правителя всех их.
Так что идея, заключенная в названии, в точности параллельна той, к которой пришел языческий центурион в Евангелиях, размышляя над учением легиона, которым он сам командовал, когда он говорил: я человек подвластный, имеющий слуг подо мной; и я говорю этому: иди, и он идет; другому: «Приди», и он приходит; другому: сделай это, и он сделает — скажи слово!» Для него Иисус Христос был Вождём воинства Господня и Правителем всех упорядоченных сил вселенной. Ветхозаветное имя воплощает ту же идею. Вселенная представляет собой упорядоченное целое. Наука говорит нам это. Современная мысль подчеркивает это. Но какой жестокой, безжалостной и сокрушительной может быть эта концепция, если мы не уловим дальнейшую мысль, представленную в этом великом Имени, и не увидим за всей игрой явлений единую Волю, которая является единственной силой во вселенной и колеблется. и заказывает все кроме этого! Армии небесные и каждое существо в великом Космосе — слуги этого Господа. Тогда мы сможем предстать перед ужасными тайнами и практически бесконечными сложностями этого могучего Целого и сказать: «Это Его солдаты, а Он их Вождь, Господь Саваоф».
Затем мы одним быстрым прыжком поворачиваемся от широкого размаха этого могущественного Имени к другому, Богу Иакова». Один проводит нас среди славы вселенной и показывает нам, за всем этим, личную Волю, слугами которой они являются, и Характер, выражением которого они являются. Другой приводит нас в шатер одинокого странника и показывает, что этот могучий Полководец и Император вступает в близкие, живые, нежные, личные отношения с одной бедной душой и связывает Себя тем великим заветом, который коренится в Его только любовь, чтобы быть Богом, который заботится, хранит и благословляет человека во всех его странствиях. Ни повеление могущественного Целого не препятствует самому близкому отношению к индивидууму, ни забота об индивидууме не мешает руководству Целого. Отдельная душа выделяется ясно и изолированно, как если бы во вселенной не было никого, кроме Бога и его самого; и вся полнота божественной силы и вся нежность Бога-сердца изливаются на человека, хотя армии небес ожидают Его кивка.
Итак, если мы соединим два имени вместе, мы получим завершение великой идеи; и в то время как один говорит нам о бесконечной власти, абсолютном превосходстве, универсальном правлении и таким образом избавляет нас от страха перед природой и от слепоты, которая видит только материальные операции, а не рабочую Руку, которая лежит в их основе, другой говорит нам о нежной, любящей и особой заботе и дает надежду на то, что между человеком и Богом могут возникнуть узы дружбы и взаимного владения, настолько сладкие и священные, что ничто другое не может сравниться с ними. Бог Иакова — Господь Саваоф. Еще более чудесно то, что Господь Саваоф — это Бог Иакова.
II. Во-вторых, обратите внимание на двойное чудо нашего отношения к этому великому Богу.
В этом припеве нашего псалма, который звучит в нем дважды, а, возможно, должен был бы звучать трижды, есть почти нотки радостного удивления и торжествующей уверенности – в конце каждой его части. Акцент должен быть сделан на «мы» и «наше», как будто это было чудо и факт, который поразил псалмопевца до высочайшего восторга изумленной благодарности.
Господь Саваоф с нами». Что это говорит? Он провозглашает ту чудесную истину, что никакая пропасть между могущественным Правителем всего и нами, незначительными маленькими созданиями, ползающими по лицу этой крошечной планеты, не имеет никакой силы, чтобы отделить нас от Него. В это всегда трудно поверить. Сегодня это труднее, чем тогда, когда сердце нашего псалмопевца сильно билось при этой мысли. Это тяжело из-за нашей чувственной слепоты, из-за нашего поверхностного взгляда на вещи, который показывает нам только самое близкое и закрывает своей незначительностью величину самого дальнего. Юпитер теперь сияет в нашем небе каждую ночь; он не составляет и одной тысячной части размера и яркости любого из маленьких игл света, неподвижных звезд, которые находятся намного дальше; но он ближе, и навязчивая яркость планеты скрывает скромное великолепие далеких и окутанных солнц. Точно так же нам трудно когда-либо осознать и ходить в свете осознания того факта, что Господь Саваоф, Император всего сущего, истинен для каждого из нас.
Сегодня это труднее, чем когда-либо; ибо мы научились правильно – или, по крайней мере, более правильно и примерно правильно – думать о положении и возрасте человека на этой земле. Древний вопрос псалмопевца о благочестивой благодарности сегодня слишком часто превращается в вопрос насмешки или меланхолического неверия: Когда я думаю о небесах, о деле рук Твоих; что такое человек? Ты помнишь о нем? Этот псалом дает ответ на этот вопрос. Господь Саваоф с нами». Правда, мы лишь вчерашние события и ничего не знаем. Действительно, Земля — всего лишь точка среди великолепия Вселенной. Правда, мы подавлены печалью и заботой; и при некоторых настроениях кажется в высшей степени невероятным, что мы должны иметь такую ценность в масштабах Творения, что Господь всего сущего должен был, в более глубоком смысле, чем знал псалмопевец, обитать с нами и быть с нами до сих пор. Но величина не есть величие, и нет ничего невероятного в вере в то, что люди, более низкие, чем ангелы, и нуждающиеся в Боге больше из-за своих грехов, получают Его посещения в совершенно особом смысле и что, минуя высокое и великий, кто может населять Его вселенную, колеса Его колесницы склоняются к нам, и что, поскольку мы грешники, Бог с нами.
Напомню вам, дорогие братья! о том, как эта великая мысль моего текста усиливается и превосходится учением Нового Завета. Мы верим в Того, чье имя Эммануил, Бога с нами». Иисус Христос пришел, чтобы быть с людьми не только в течение кратких лет Своего земного служения, в телесной реальности, но и для того, чтобы быть со всеми, кто любит Его и доверяет Ему, в гораздо более близком, более реальном, более глубоком, более драгоценном, более оперативное Присутствие, чем когда Он жил здесь. Во все века Сам Христос находится с каждой душой, любящей Его; и Он будет обитать рядом с нами, и благословит нас, и сохранит нас. Божье присутствие означает Божье сочувствие, Божье знание, реальную помощь Бога, и они принадлежат нам, если мы захотим. Вместо того чтобы поражаться кажущейся невероятности того, что столь трансцендентное и могущественное Существо должно спуститься со Своего трона, где Он господствует над вселенной, и войти в узкую комнату наших сердец, давайте лучше попытаемся возвыситься до восторга изумленных Псалмопевец, когда, глядя на совершившееся избавление, это было главное убеждение, пламенем написанное в его сердце: «Господь Саваоф с нами».
И затем второе из чудес, изложенных здесь в отношении наших отношений с Ним, заключается в том, что Бог Иакова является нашим Прибежищем».
Это несет в себе великую истину о том, что, как расстояние между нами и Богом не создает разделения, и эта пропасть перекинута Его любовью, так и расстояние во времени не приводит ни к истощению Божественной верности и заботы, ни к исчерпанию Божественной верности и заботы. любое уменьшение ресурсов Его благодати. Бог Иакова — наше Прибежище». История прошлого – это пророчество будущего. Тем, чем Бог был для любого человека, Он будет для каждого человека, если человек позволит Ему. Ни в одном из этих великих повествований древних дней нет ничего, что нельзя было бы воспроизвести в нашей жизни. Бог приблизился к Иакову, когда он лежал на каменистой земле, и показал ему лестницу, стоящую на земле, с вершиной в небесах, и светлокрылых воинов и посланников Его воли, восходящих и нисходящих по ней, и Его собственных лицо вверху. Сегодня Бог показывает нам с вами это видение. Это не было ни исчезающее великолепие, ни преходящее озарение, ни галлюцинация собственных мыслей человека, ищущего помощника, и желание было отцом видения. Но это было сверхъестественным образом раскрытие на мгновение неизменной реальности. Бог Иакова — наше прибежище»; и кем бы Он ни был для Своего слуги в древности, Он является сегодня для нас с тобой.
Мы говорим, что чудо прекратилось. Да. Но то, что произвело чудо, не прекратилось; и то, из чего произошло чудо, не прекратилось. Реальность божественной защиты, божественного снабжения, божественного руководства, божественного избавления, божественной дисциплины и божественной награды в конце так же реальна сегодня, как и тогда, когда они были опосредованы знаками и чудеса отверстым небом и простертой рукой. Те, кто был раньше, не опустошили сокровища дома Отца и не съели всего хлеба, который Он накрывает на столе. У Бога нет пасынков, а также нет любимых и избалованных. Все, что было у старших братьев, мы, для которых подошли к концу устроения, вполне можем иметь; и чем бы Бог ни был для патриарха, Он является и для нас сегодня.
Вспомните опыт человека, о котором говорит наш текст. Бог Иакова явил Себя ему как Бог, который приблизится, позаботится и поможет очень недостойному и бедному созданию. Вначале Иаков не был святым. Эгоизм, хитрость и многие пороки были очень близки его характеру; но, несмотря на все это, Бог приблизился к нему, заботился о нем, вел его и обещал, что не оставит его, пока не сделает то, о чем говорил ему. И Он сделает то же самое для нас — да будет благословенно Его имя! — со всеми нашими недостатками, слабостями, коварством, обмирщенностью и грехами. Если бы Он заботился об этом торговце-еврее, как Он заботился даже в его прежние дни, Он не отстранит нас, потому что Он находит в нас недостатки. Бог Иакова, вытеснитель, обманщик, является нашим Прибежищем».
Но помните, что божественное Присутствие с этим человеком должно было быть из-за его ошибок, Присутствием, которое причиняло ему горе и заставляло подвергаться наказанию. Так будет и с нами. Он не потерпит на нас греха; Он проведет нас через огонь и воду; и делайте с нами все, что угодно, лишь бы не погубить нас, чтобы истребить грех, который в нас. Он не жалеет Своего жезла для плача Своего ребенка, но поражает судом и посылает нам скорби с нашей пользой, чтобы мы были причастниками Его святости». Мы можем написать это как объяснение большинства наших печалей: Бог Иакова — наше Прибежище», и Он дисциплинирует нас так же, как Он дисциплинировал его.
И помните, каков был конец этого человека. Имя твое уже не будет Иаковом, но Израилем; ибо, как князь, ты имеешь власть пред Богом и победил». Итак, если у нас есть Бог, Который из такого свиного уха сделал шелковый кошелек, из такого камня воздвиг Себе слугу, мы можем быть уверены, что Его цель во всяком наказании будет осуществлена на нас, покорных, и мы будем закончится там, где закончился Его древний слуга, и мы, в свою очередь, будем князьями у Бога.
Позвольте мне напомнить вам также, какое значение Иисус Христос нашел в этом имени. Он цитировал Бога Авраама, Исаака и Иакова как великую гарантию и доказательство бессмертия для нас. Бог Иакова — наше Прибежище». Если да, то что может сделать нам мрачный и ужасный призрак смерти? Он может ударить по воротам, но не сможет войти в крепость. Человек, связавший себя с небом, сказав небу: вот! Я Твой, а Ты Мой», в этом общении есть доказательство и залог того, что ничто никогда не нарушит его и что смерть бессильна. Сам факт религии - истинной, сердечной религии с ее общением, ее молитвой, ее сознанием обладания и обладания - делает абсурдной и невозможной идею о том, что смерть прекращает сознательное существование человека.
Бог Иакова — наше Прибежище», и так мы можем сказать бурям жизни, а после них и последнему воющему торнадо смерти: «Дуйте ветры, трескайте щеки и делайте самое худшее, что вы не можете коснуться меня в крепость, где я живу. Ветер будет кружить вокруг крепости, но внутри будет штиль.
Дорогие братья! убедитесь, что вы находитесь в убежище. Убедитесь, что вы обратились за Прибежищем к надежде, представленной перед вами в Евангелии». Господь Саваоф с нами», но вы можете разлучиться с Ним. Он — наше Прибежище, но вы можете стоять за пределами святилища и подвергаться всем бурям. Бегите туда, возложитесь на Него, уповайте на великого Спасителя, отдавшего Себя за нас и говорящего нам: вот! Я с вами всегда.' Возьмите Христа своим убежищем простой верой в Него и любовным послушанием, рожденным от веры, и тогда опыт нашего псалмопевца станет вашим. Ваша жизнь не будет нуждаться в избавлениях, которые наполнят ваше сердце благодарностью и превратят истину веры в истину опыта. Итак, вы можете запечатлеть великое изречение нашего псалма, которое свежо и сегодня, хотя прошли столетия с тех пор, как оно сияло пламенем из уст древнего провидца, и можете принять как свои великие слова, в которых Лютер перевел для нашего времени «Марсельезу» Реформации —
«Безопасная твердыня, наш Бог по-прежнему;
Верный щит и оружие;
Он поможет нам очиститься от всех болезней
Вот это-то и произошло.
ПСАЛОМ xlviii. 1-14 — ПЕСНЯ ИЗБАВЛЕНИЯ
Велик Господь и весьма достохвален в граде Бога нашего, на горе святости Его. 2. Прекрасна по своему расположению, радость всей земли, гора Сион, на северной стороне, город великого Царя. 3. Бог известен в своих дворцах как прибежище. 4. Ибо вот, цари собрались, прошли вместе. 5. Они увидели это и удивились; они были встревожены и поспешили прочь. 6. Там их охватил страх и боль, как у роженицы. 7. Ты разбиваешь корабли Фарсиса восточным ветром. 8. Что мы слышали, то и увидели в городе Господа Саваофа, в городе Бога нашего: утвердит его Бог на веки. 9. Мы помыслили о милости Твоей, Боже, посреди храма Твоего. 10. По имени Твоему, Боже, и хвала Твоя до концов земли: правая рука Твоя полна правды. 11. Да возрадуется гора Сион, да возрадуются дочери Иуды о судах Твоих. 12. Обойдите Сион и обойдите его, скажите башням его. 13. Обратите внимание на ее оплоты, рассмотрите ее дворцы; чтобы вы могли рассказать это следующему поколению. 14. Ибо сей Бог есть Бог наш во веки веков: Он будет нашим путеводителем даже до смерти» (ПСАЛОМ xlviii). 1-14.
Восторженное торжество, которое трепещет в этом псалме, и конкретные детали великого акта избавления от великой опасности, содержащейся в нем, достаточно указывают на то, что в его основе должно было лежать какое-то историческое событие. Можем ли мы идентифицировать факт, который здесь забальзамирован?
В псалме изложены следующие моменты: грозный сбор враждебного народа перед Иерусалимом под предводительством царей-конфедератов с целью осады города; какая-то таинственная проверка, которая останавливает их еще до того, как они обнажают меч, как будто какой-то панический страх вырвался из его башен и потряс их сердца; и бегство в диком смятении из неприступного жилища Господа Саваофа. На причину террора смутно намекают, как будто над ним витает какая-то торжественная тайна. Ясно только то, что это было чистое дело божественной руки: «Ты разбиваешь корабли Фарсиса восточным ветром»; и что в этом избавлении в свое время левитские менестрели осознали действие той же защищающей благодати, которая издревле повелевала избавлять Иакова».
Есть одно, и только одно событие в еврейской истории, которое пункт за пунктом соответствует этим деталям — сокрушительное поражение ассирийской армии под предводительством Сеннахирима. Там произошел такой же сбор различных народов, которых победитель заставил идти в своем свите и возглавлял их короли-данники. Там был такой же арест до того, как была выпущена стрела или возведен курган против города. Там была та же самая чисто божественная сила, которая должна была уничтожить вторгшуюся армию.
Я думаю, что, исходя из соответствия истории требованиям псалма, а также из некоторого сходства выражений и намеков между последним и пророчествами Исайи, записавшего об уничтожении захватчика, мы можем: с большой долей вероятности можно рассматривать этот псалом как гимн триумфа над сбитым с толку ассирийцем и чудесное избавление Израиля рукой Божией.
Однако что бы ни думали об этом отнесении его к определенному месту в истории, великие истины, содержащиеся в нем, не зависят ни от какого такого отождествления. Это истины на все времена; радость и утешение для всех поколений. Давайте теперь перечитаем ее вместе, если, быть может, из наших сердец прозвучит некий отголосок доверия и похвалы, которые содержатся в ней! Если вы посмотрите на свою Библию, вы обнаружите, что она разделена на три части. Это слава Сиона, избавление Сиона и последующая благодарная хвала и радостное доверие Сиона.
I. Слава Сиона.
Послушайте, с каким торжеством восклицает псалмопевец: Велик Господь и достохвален во граде Бога нашего, на горе святости Его. Прекрасна своим положением (или, скорее, возвышением), радость всей земли, гора Сион, на северной стороне, город великого Царя». Теперь эти слова – нечто большее, чем просто патриотическое чувство. Слава евреев в Иерусалиме совершенно отличалась от гордости римлян в Риме. Для благочестивых людей среди них, одним из которых был автор этого псалма, было одно и только одно, что прославляло Сион. Он был действительно прекрасен на своей высоте, поднятый высоко на скалистой горе. Он действительно был в безопасности, изолированный от захватчиков крутыми оврагами, окружавшими и охранявшими угол горного плато, на котором он стоял; но единственное, что придавало ему славу, это то, что в нем обитал Бог. Даже имя этого земного Сиона было Иегова-Шамма, Господь там». И акцент этих слов целиком направлен в этом направлении. То, что они прославляют в отношении Него, — это не просто общая мысль о том, что Господь велик, но что Господь велик на Сионе. Что они прославляют в связи с этим, так это то, что это Его город, гора Его святости, где Он обитает, где Он проявляет Себя. Поскольку существует Его самопроявление, поэтому Он достоин великой хвалы. И поскольку ясный голос хвалы Его раздается с Сиона, то она радость всей земли». Слава Сиона состоит в том, что он является жилищем Бога.
Итак, помните, что когда ветхозаветное Писание говорит о Боге, пребывающем в Иерусалиме, это не подразумевает никакого языческого или материального локализования Божества и не подразумевает никакого лишения остальной земли святости Его присутствия. Тот самый псалом, который наиболее отчетливо воплощает в себе мысль о жилище Божием, протестует против этой узости, ибо начинается со слов: «Господня земля и что наполняет ее: вселенная и живущие в ней». Сам ковчег, который был символом Его присутствия, своим именем протестует против всякой такой локализации, ибо имя его было ковчег завета Бога всей земли». Когда Библия говорит о Сионе как обители Бога, это всего лишь выражение того факта, что там, между херувимами, был видимый знак Его присутствия – что там, в Храме, как из центра всей землей Он правил, и с Сиона, совершенство красоты, воссиял Бог».
Мы, следовательно, не одухотворяемся и не навязываем новозаветный смысл этим словам, когда видим в них Вечную Истину. Мы всего лишь следуем по стопам истории и пророчеств, Христа и Его Апостолов, а также этого последнего видения Апокалипсиса. Мы всего лишь различаем идею и факт, который более или менее идеально ее воплощает. Идея может иметь множество обличий, может трансмигрировать во множество различных материальных форм. Идея жилища Бога с людьми имела свое менее совершенное воплощение, имеет свое более совершенное воплощение, будет иметь свое абсолютно совершенное воплощение. В те древние времена оно было менее совершенным. Свое реальное, но частичное воплощение она имеет в настоящее время, когда среди всей общины верующих и любящих душ, простирающейся шире, чем любое общество, называющее себя Церковью, живой Бог пребывает и питает энергией Своего Духа и через Его Сын в душах верующих в Него. Вы пришли к горе Сиону и в город живого Бога». И мы ожидаем того времени, когда, наполнив весь воздух своим светом, сойдет от Бога совершенный и постоянный вид этого жилища; и явится тот великий город, Новый Иерусалим, имеющий славу Божию, и будет обитать с людьми и быть их Богом.
Но на всех этих стадиях воплощения этой великой истины слава Сиона заключается в том, что в нем пребывает Бог, что от него Он пылает в величии Своих проявлений, которые являются Его похвалой по всей земле». Именно это присутствие делает ее прекрасной, поскольку именно это присутствие обеспечивает ее безопасность. Это тот свет, сияющий в ее дворцах, а не их собственная непрозрачная тьма, которая струится далеко в пустынную ночь с румяным сиянием гостеприимного приглашения. Именно Бог в ней, а не что-то свое, делает ее радостью всей земли». Красота твоя была совершенна благодаря красоте Моей, которую Я возложил на тебя, говорит Господь». Сион – это место, где сердца любят, доверяют и следуют за Христом. Город великого Царя» — это постоянная реальность в частичной форме на земле, и эта частичная форма сама по себе является пророчеством о совершенстве небес.
II. Кроме того, есть вторая часть этого псалма, которая, выходя за рамки вступительных мыслей о славе Сиона, с удивительной силой и энергией повествует о процессе освобождения Сиона.
Оно простирается от четвертого до восьмого стихов. Обратите внимание на драматическую силу описания избавления. Во-первых, сбор армий. Короли были собраны. Некоторый свет на эту фразу проливает гордое хвастовство, которое пророк Исаия вкладывает в уста ассирийского захватчика: «Разве мои князья не совсем цари?» Подданные-монархи покоренных национальностей, собравшиеся вокруг знамени тирана, использовались с коварным искусством завоевателей всех времен для того, чтобы подчинить и другие страны тому же железному владычеству. Короли были собраны — мы видим, как они собирают свою обширную и разношерстную армию, собранную со всех уголков этой гигантской империи. Они вместе продвигаются к скалистой крепости, возвышающейся над опоясывающими ее долинами. Они видели это, они дивились» — возможно, изумляясь его красоте, когда они впервые увидели его сверкающую белизну с вершины какого-нибудь холма на своем пути; или, может быть, поражены каким-то странным изумлением, как будто, подобно василиску, его красота была смертельна, и луч Шехины вселил в их души безымянный трепет, - они были встревожены, они поспешили прочь».
Мне нет нужды распространяться о силе этого описания, равно как и просто заметить, как резкость языка, сбитого в кучу, как бы не соединяя частиц, передает впечатление спешки и смятения, кульминацией которого является натиск беглецов, бегущих под ногами. влияние панического террора. Они подобны известным словам: «Пришел, увидел, победил», только здесь речь идет о быстром поражении — пришли, увидели, были побеждены. По своей яркой живописности, возникающей из-за сломанной конструкции, они особенно похожи на другие слова, относящиеся к тому же событию в сорок шестом псалме: «Язычники свирепствовали, царства сдвинулись; Он издал Свой голос, и земля расплавилась». В своем презрительном подчеркивании триумфа они напоминают нам описание Исайей конца того же вторжения: «И пошел Сеннахирим, царь Ассирийский, и пошел, и возвратился, и жил в Ниневии».
Обратите внимание также на красноречивое молчание о причине паники и бегства. Никакого вооруженного сопротивления не наблюдается. Это не битва воина в окровавленной одежде» и не шок соперничающих воинств. Но однажды невидимая Рука ударила — и когда наступило утро, все они были мертвыми трупами. Впечатление ужаса, производимого таким ударом, усиливается здесь завуалированным намеком на него. Тишина усиливает освобождение. Если бы мы могли применить величественные слова Мильтона к той ночи страха:
«Труба не говорила с вооруженной толпой,
Но короли сидели неподвижно, с ужасным взглядом,
Как будто они наверняка знали, что их верховный Господь был рядом».
Здесь не рассказывается о процессе освобождения, поскольку в этом не было необходимости в гимне, который является не историей, а лирическим отголоском того, что рассказывается в истории; один образ объясняет все: Ты разбиваешь корабли Фарсиса восточным ветром». Метафора, не нуждающаяся здесь в расширении, представляет собой корабль, похожий на огромный громоздкий галеон, попавший в бурю. Каким бы сильным он ни был для боя, он не пригоден для плавания. Это похоже на некоторые из наших кораблей с башнями: если они отплывают от берега и попадают в шторм, сама их сила — это их разрушение, их броня, которой они доверяли, гарантирует, что они затонут. И вот, этот огромный нападающий Израиля, эта огромная галера с веслами, омывающая там как бы морское дно, Бог разбил ее надвое бурей, которая есть Его дыхание. Вы помните, как на медали, посвященной уничтожению испанской армады — нашему английскому избавлению — были написаны слова Священного Писания: «Дунул Бог на них, и они рассеялись». То, что там было правдой в буквальном смысле, здесь верно и в цифрах. Псалмопевец не имеет в виду какое-либо фактическое рассеяние враждебных флотов, от которых Иерусалим никогда не подвергался опасности; но он использует кораблекрушение «Фаршисского корабля» как картину полного, быстрого, вызванного Богом разрушения, которое разорвало эту вторгающуюся армию на куски, как дикие скалы и дикие моря сделают самое сильное судно, оказавшееся между ними.
И затем обратите внимание, как из этого драматического описания возникает еще более высокая мысль. Описанное таким образом избавление связывает настоящее с прошлым. Что мы слышали, то и видели в городе Господа Саваофа, в городе Бога нашего». Да, братья! Милосердное проявление Бога к нам самим, как и к древнему израильскому народу, имеет тот благословенный эффект, что оно превращает слухи и предания в живой опыт; этот благословенный эффект состоит в том, что оно учит нас или должно учить нас неисчерпаемости божественная сила, постоянное повторение во все времена одних и тех же дел любви. Наученные этим, мы узнаем, что все эти старые рассказы о Его благодати и помощи всегда новые, не прошлые и ушедшие, а готовые к воспроизведению в своих основных характеристиках и в нашей жизни. Мы слышали своими ушами: Господи, отцы наши рассказали нам, какое дело Ты совершил в их дни». Но является ли эта пластинка всего лишь печальным контрастом с нашим собственным опытом? Нет, правда. Что мы слышали, то и видели». Мы всегда испытываем искушение думать о настоящем как об обыденности. Небо прямо над нашими головами всегда находится дальше всего от земли. Это горизонт позади и горизонт впереди, где кажется, что земля и небо сливаются. Мы думаем о чудесах в прошлом, мы думаем о проявленном присутствии Бога в будущем, но настоящее всегда кажется нашему ограниченному чувствами пониманию нищим и пустым от Него, лишенным Его света. Но этот стих подсказывает нам, что, если мы отмечаем ежедневное общение с нами этой любящей Руки, у нас есть все основания сказать: «Твоя любящая доброта еще в старых жизнях». Тем не менее, как и прежде, воинства Господни расположились вокруг них, боясь, что Он избавит их. Однако, как и прежде, голос руководства исходит от херувимов. И все же, как и прежде, перед нами движется столп облачный и огненный. Тем не менее, как и прежде, ангелы ходят с людьми. И все же, как и прежде, Его рука простерта, чтобы благословлять, кормить, охранять. Ничто из прошлых отношений Бога с людьми не прошло. Вечное настоящее включает в себя то, что мы называем прошлым, настоящим и будущим. Те, кто был прежде, не препятствуют нам, для которых наступил конец веков. Стол, который для них был накрыт, полностью сервирован и для последних гостей. Свет, который был таким волшебным и блестящим в утренней красоте, для нас не померк в свете обычного дня. Река, протекавшая в прошлые века, не была выпита жаждущими песками. Огонь, который когда-то пылал так ярко, не превратился в серый пепел. Бог Иакова — наше прибежище». Что мы слышали, то и видели».
И затем, еще дальше, избавление здесь предлагается не только как наиболее благословенное соединение настоящего с прошлым, но и как соединение его для нашей уверенности со всем будущим. Бог утвердит это навеки».
«Старый опыт обретает
Что-то вроде пророческого напряжения.
В силе того, что этот момент преподал о Боге и Его силе, певец смотрит вперед, и каким бы ни было будущее, он знает, что божественная рука будет простерта. Бог установит Сион; или, как можно перевести это слово, Бог будет держать его прямо, как если бы сильной рукой он схватил какой-то шест или знамя, которое в противном случае пошатнулось бы и упало. Он будет поддерживать его, стоя там твердо и непоколебимо.
Обсуждение влияния такого пророчества на будущую историю и восстановление Израиля завело бы нас слишком далеко, но его влияние на безопасность и вечность Церкви неоспоримо. Город бессмертен, потому что в нем обитает Бог. Для отдельного человека и для сообщества, для великого общества и для каждой из отдельных душ, составляющих его, история прошлого может закрепить залог, который Он дает для будущего. Если и можно было разрушить Церковь живого Бога, то ее уже давно не было. Его собственная слабость и грех, постоянно новые искажения его веры и урезанность его веры, несовершенство его жизни и обмирщенность его сердца, изобилие зла, окружающего его, и реальная враждебность многих, кто смотрит на него и скажем: сровняйте его с землей, давно бы превратили его в прах. Оно живет, оно жило вопреки всему, и поэтому оно будет жить. Бог утвердит это навеки».
Почти в каждой стране есть та или иная крепость, которую гордые жители называют «девичьей крепостью», и о которой ходят легенды, что она никогда не была взята и неуязвима для любого врага. Это правда о башне стада, оплоте дочери Сиона. Великие слова Исаии об этом самом ассирийском захватчике являются нашим ответом всем страхам внутри и врагам снаружи: «Скажи ему: дева, дочь Сиона, презрела тебя и посмеялась над тобою; дочь Иерусалима покачала головой своей перед тобой. . . . Я буду защищать этот город, чтобы спасти его ради Себя и ради раба Моего Давида». Бог установит его навеки», и залогом этой вечной стабильности являются избавления от прошлого и настоящего.
III. И, наконец, есть еще один раздел этого псалма, на который стоит обратить внимание, который посвящен вытекающей из этого благодарной хвале и радостному доверию Сиона.
Я должен кратко изложить то немногое, что я могу сказать по поводу этих заключительных стихов. Освобождение, прежде всего, углубляет радостное размышление о Божьем благоволении и защите. Мы подумали, — говорят искупленные люди, как со вздохом радости, мы подумали о Твоей любящей доброте посреди храма Твоего. Сцена проявления Его силы — это сцена их благодарности, и первым результатом Его милости является хвала Его слуг.
Затем избавление распространит Его славу по всему миру. По имени Твоему, Боже! так и хвала Твоя до концов земли. Правая рука твоя полна правды». Мир — это то, что Бог открыл Свой характер, и смысл этих слов двойственный. Они прекрасно выражают глубочайшую веру в то благословенное имя, которое достаточно знать, чтобы быть любимым. Для распространения Его хвалы и славы не требуется ничего, кроме Его проявления Себя. Почему псалмопевец так уверен, что награда за Его хвалу будет зависеть от раскрытия Его характера? Потому что псалмопевец настолько уверен, что этот персонаж чисто, совершенно, просто добр – не что иное, как добро и благословение – и что Он не может действовать иначе, как таким образом, чтобы возвеличить Себя. Это великое море не выкинет на берега мира ничего, кроме жемчуга и драгоценностей. Он весь свет, и в Нем нет никакой тьмы». Достаточно лишь сияния, чтобы свет Его характера принес радость и радость, пение птиц и раскрывающиеся цветы, куда бы он ни упал.
Более того, есть и другая истина в словах, что мы неправильно понимаем цель наших собственных избавлений и цель милости Божией к Сиону, если мы ограничиваем их какими-либо личными целями или упускаем из виду более высокую цель их всех: -чтобы люди могли научиться познавать и любить Его. Братья! мы не благодарим Его должным образом за Его дары нам и не понимаем правильно значения Его дел, если только самая сладкая мысль для нас, даже среди нашей личной радости об избавлении, не состоит в том, что мы спасены », но Бог превознесен. '
И затем, помимо этого, освобождение производит в Сионе, материнском городе и ее дочерних деревнях, торжество восторга и радости. Да возрадуется гора Сион, да возрадуются дочери Иуды о судах Твоих». Да, хотя там лежало сто четыре десятка и пять тысяч мертвецов, им следовало бы радоваться. Каким бы торжественным и ужасным ни было обнажение Его праведного меча, это повод для хвалы. Правильно радоваться, когда люди и системы, которые препятствуют Богу и борются с ним, сметаются, как метлой разрушения. Когда гибнут нечестивцы, раздается крик», и подходящей эпитафией для угнетателей, которых волны Красного моря окутывают и ставят на могилу, является: «Пойте Господу, ибо Он восторжествовал славно».
В последних стихах полнее, чем в предыдущих, выражается высота и совершенство уверенности, которую многообразные милости Божии должны вселить в человеческие сердца. Граждане, которые были заперты во время вторжения и которые, как мы видели, в храме отдавали дань своим размышлениям и благодарной благодарности небу за Его любящую доброту, теперь призваны выйти из ограду осажденного города и свободный от всякого страха перед вторгающейся армией, чтобы обойти Сион, и обойти его, и рассказать о башнях, и обозначить его бастионы и дворцы».
Они смотрят сначала на оборону, на которой не видно никаких следов штурма, а затем на охраняемые ими дворцы, стоящие сияющие и невредимые. Освобождение было настолько полным, что не осталось и следа опасности. Это не похоже на осажденный город и осаду, начавшуюся тогда, когда предмет, из-за которого ссорились враждующие войска, превратился в руины, но ни один камень не был выбит из стен, ни один агат не выбился из окон дворцов. Он невредим и не пойман.
Таким образом, можно сказать, какие бы бури ни нападали на нас, ветер лишь сметет с дерева гнилые ветви. Даже если начнется война, ничто из того, что принадлежит Тебе, не будет затронуто. У нас есть город, который невозможно сдвинуть с места; и удаление всего, что может быть поколеблено, но еще больше демонстрирует его неприступную безопасность, его нерушимый покой. Как на войне, они уберут дома и цветники, которым было позволено появиться, сгруппироваться вокруг стен и засыпят ров, но стены устоят; так и во всех конфликтах, постигающих Божью церковь и Божию истину, у нас должна быть успокаивающая мысль, что если что-то погибает, то это знак того, что это не Его, а человеческое нарост на Его строении. Все, что принадлежит Ему, будет стоять вечно.
И затем с удивительной нежностью и красотой псалом в своих последних словах опускается, можно сказать, в одном аспекте, а в другом поднимается от его созерцания бессмертного города и общины к мысли о личностях, составляющих его. вверх: Ибо сей Бог есть Бог наш во веки веков; Он будет нашим проводником даже до смерти». Прозаические комментаторы часто говорили, что эти два последних слова суть интерполяция, что они не вписываются в тон псалма, и утруждали себя поиском того, какой смысл им придать, потому что им казалось настолько маловероятным, что в гимн, который имел отношение только к сообществу, мы должны были бы найти это выражение индивидуальной уверенности в ожидании этого самого чисто личного из всех зол. Мне кажется, именно в этом причина держаться слов как подлинной части псалма, потому что они выражают истину, без которой уверенная надежда псалма, какой бы величественной она ни была, является лишь слабым утешением для каждого сердца. Проходящим, погибающим людям недостаточно сказать: «Не обращайте внимания на свою личную судьбу: общество, сообщество будет стоять твердо и твердо».
Я хочу чего-то большего, чем просто знать, что Бог установит Сион навеки. А как насчет меня, моего собственного «я»? И эти последние слова отвечают на этот вопрос. Не только город устоит, но Он будет нашим проводником даже до смерти». И, конечно же, если это так, если Его любящая рука приведет граждан Его вечного Царства даже к краю этой великой тьмы, Он не потеряет их даже во мраке. Конечно, здесь есть завуалированная надежда на то, что если город будет вечным и врата могилы не смогут одолеть его, то сообщество не сможет быть вечным, если отдельные личности не будут бессмертными.
Такая надежда подтверждается благословенными словами нового откровения: Бог не стыдится называться их Богом, ибо Он приготовил им город».
Дорогие братья! помните последние слова или все слова Писания, кроме последних, которые в их истинном тексте и чтении говорят нам, как вместо пришельцев из государства Израиля мы можем стать согражданами святых. Блаженны омывающие одежды свои, чтобы иметь право на древо жизни и войти через ворота в город!»
ПСАЛОМ XLIX. 14 — ДВА ПАСТУХА И ДВА СТАДА
Как овцы, они положены в могилу; Смерть будет питаться ими. --ПСАЛМ xlix. 14.
Агнец, который посреди Престола, будет пасти их». --РЕВ. VII. 17.
Эти два стиха имеют гораздо большее сходство в выражениях, чем кажется в нашей Авторизованной версии. Если вы обратитесь к исправленной версии, вы обнаружите, что она правильно передает первый из моих текстов: «Смерть будет их пастырем», а второй: «Агнец, который посреди престола, будет их пастырем». Ветхозаветный псалмопевец и новозаветный провидец использовали один и тот же образ, чтобы описать смерть и будущее, но с какой разной целью! Один рисует мрачную картину, тусклую и полную теней; другой обмакивает карандаш в яркие краски и наполняет холст сиянием, словно расплавленным солнечным светом. Разница между ними частично объясняется прогрессом откровения и светом, пролитым на жизнь и бессмертие небесами через Евангелие. Но в большей степени это связано с тем, что оба писателя имеют в виду разные классы. Один говорит о людях, чья доля в этой жизни, другой о людях, которые омыли одежды свои и убелили их кровью Агнца. И именно характеры действующих лиц, гораздо больше, чем степень просвещенности, которой обладают писатели, составляют разницу между этими двумя картинами. Жизнь, смерть и будущее — это то, что каждый человек делает из них для себя. Мы лучше всего справимся с этими двумя картинами, если возьмем их по отдельности и позволим мрачности одной усилить славу другой. Они висят рядом, как Рембрандт рядом с Клодом или Тёрнером, каждый контрастно усиливает характеристики другого. Итак, давайте посмотрим на два: во-первых, мрачную картину, нарисованную псалмопевцем; во-вторых, солнечный, нарисованный Провидцем. Теперь, что касается первого,
I. Мрачная картина, нарисованная псалмопевцем.
Мы слишком часто забываем, что псалмопевец — это поэт, и неправильно понимаем его дух, рассматривая его слова как прозаическую прозу. Его воображение работает, и наше сочувствующее воображение тоже должно работать, если мы хотим вникнуть в его смысл. Смерть пастыря — какая мрачная и смелая инверсия знакомой метафоры! Если этот псалом, вероятно, сравнительно поздний, то его автору были знакомы многие приятные и нежные мелодии ранних певцов, в которых под этой метафорой излагались благословенные отношения между любящим Богом и послушным народом. «Господь — мой пастырь», возможно, звучало в его ушах, когда он сказал: «Смерть — их пастырь». Он хватается за знакомую метафору и, если можно так выразиться, переворачивает ее с ног на голову, снимая с нее все прекрасное, нежное и милостивое, и облекая ее всем суровым и ужасным. И сам контраст между приятным отношением, которое оно первоначально использовалось для выражения, и противоположным родством, которое он использует для его выражения, придает огромную силу этой смелой метафоре.
Смерть — их пастырь». Да, но какой пастырь? Не тот, кто мягко ведет свое стадо, а тот, кто преследует сбившихся в кучу овец и яростно гонит их с дубинкой в руке по дороге, по которой они не по своей воле пошли бы. Нежелательная необходимость, из-за которой люди, имеющие свою долю в этом мире, преследуются и выгоняются со всех своих солнечных пастбищ и обильных кормов, - это мысль, лежащая в основе образа. Это усугубляется, если мы заметим, что в первом предложении, как овцы, они положены в могилу, слово, переведенное в Авторизованной версии «положен», а в исправленной версии «назначен», возможно, читается многими более правильно, как овцы, они сброшены». Вот вам картина: пастух преследует беспомощных существ и толкает их на нежеланный путь.
Это первая мысль, которую я предлагаю: для одного типа людей Смерть является нежелательной необходимостью. Это действительно необходимость для всех нас, но принятые потребности перестают быть болезненными; а потребности сопротивлялись — чем они становятся? Вот человека несет река, шум водопада доносится до его ушей, и он хватается за что-нибудь на берегу, чтобы удержаться, но тщетно. Вот что некоторые из нас чувствуют, когда сталкиваются с мыслью, и будут чувствовать еще больше, когда столкнемся с реальностью этой ужасной необходимости». Смерть будет их пастырем» и загонит их во тьму. Задайте себе вопрос: неужели ход моей жизни таков, что ее конец не может не быть мрачной необходимостью, которой я сделал бы все, чтобы избежать?
Этот первый текст предполагает не только пастыря, но и стадо: Как овцы, они низвергнуты в могилу». Сейчас я не собираюсь приступать к тому, что здесь было бы совершенно неуместно: критическому обсуждению ветхозаветной концепции будущей жизни. Эта концепция варьируется и не одинакова во всех частях книги. Но я могу, в двух словах, сказать, что «могила» ни в коем случае не является адекватной передачей мысли псалмопевца, а «Ад» — еще более неадекватной ее передачей. Он не имеет в виду ни место, где положено тело, ни место, где происходит карательное возмездие нечестивцам, но он имеет в виду тусклый регион или, если можно так сказать, локализованное состояние, в котором все прошедшее было через эту жизнь собираются, где личность и сознание продолжаются, но где жизнь слаба, лишена всего, что характеризует ее здесь, призрачно, невещественно, и где есть бездеятельность, абсолютное прекращение всех занятий, к которым люди привыкли. Но наряду с бездействием может быть беспокойство; может нет? И нет такого беспокойства, как беспокойство вынужденного безделья. Это основная мысль, которая находится в уме псалмопевца. Он мало знает о возмездии, еще меньше он знает о превращении в славное подобие тому, что самое славное и божественное. Но он представляет себе великую, тусклую, одинокую землю, где заточены и заперты все жизни, которые напрасно пенились на земле и теперь погрузились в тоскливое однообразие и беспокойное безделье. Как сказано в одной из других книг Ветхого Завета, это земля тени смертной, без порядка, и в которой свет подобен тьме».
Я знаю, конечно, что все это — не что иное, как несовершенное представление частично постигнутой, частично раскрытой и частично раскрываемой истины. Но на чем я хочу остановиться, так это на одной унылой мысли об этом загоне, куда мрачный пастырь загнал свое стадо и где они лежат, сгрудившись и сбившись в кучу в полном бездействии. Носите это с собой как истинную, хотя и незавершенную мысль.
Далее, по этой части моей темы, позвольте мне напомнить вам о людях, которых мрачный пастырь загоняет в этот мрачный загон. Псалом говорит нам об этом достаточно ясно. Речь идет о людях, которые имеют свою долю в этой жизни, которые полагаются на свое богатство и хвалятся множеством своих богатств. . . чья внутренняя мысль состоит в том, что их дом будет существовать вечно. . . которые называют свои земли своими именами». О каждом таком человеке сказано: когда он умрет, он ничего не унесет с собой — ни имущества, ни одного из видов деятельности, которые были ему знакомы здесь, на земле. Он войдет в состояние, когда не найдет ничего, что его интересует, и ему нечего будет делать.
Разве не так? Если мы позволим себе быть поглощенными и запутавшимися в делах этой жизни и позволим всему нашему духу направиться в сторону этих преходящих вещей, то что станет с нами, когда то, что должно пройти, пройдет и когда мы придем? в регион, где нет никого, кто мог бы нас оккупировать? Что бы сделали некоторые мужчины из Манчестера, если бы они оказались в таких условиях, когда не могли бы выходить на перемены по вторникам и пятницам? Что бы сделали некоторые из нас, если бы профессии и формы умственной деятельности, которыми мы занимались, будучи студентами и учеными, были бы сметены? Если есть знание, оно прекратится; будут ли языки, они исчезнут», и что же вы собираетесь делать тогда, люди, которые жили только ради интеллектуальных занятий, связанных с этим преходящим состоянием? Мы отправляемся в мир, где нет ни книг, ни перьев, ни чернил, ни торговли, ни одежды, ни моды, ни развлечений; где нет ничего, кроме вещей, которые некоторым из нас не интересны, и Бога, которого нет во всех наших мыслях». Конечно, там мы будем как рыбы, вытащенные из воды. Конечно, мы почувствуем, что нам запретили и изгнали все, что нас волнует. Несомненно, люди, которые хвалились своим богатством и множеством своих богатств, обязательно будут обречены на бездействие. Жизнь непрерывна, и вся в одной плоскости. Конечно, если человек знает, что когда-нибудь и может быть когда-нибудь его вызовут на другой конец света, он был бы мудрым человеком, если бы он подготовил свое снаряжение и приложил некоторые усилия, чтобы освоить обычаи и искусства. земли, куда он направлялся. Несомненно, жизнь здесь дана нам главным образом для того, чтобы мы могли развить силы, которые найдут свое поле приложения там, и приобрести характеры, соответствующие условиям этой будущей жизни. Конечно, не может быть более трагической глупости, чем позволить себе быть настолько поглощенным и запутавшимся в этом нынешнем мире, что, когда преходящее пройдет, я буду чувствовать себя бездомным и одиноким, и у меня не будет ничего, что я мог бы сделать или о чем мог бы заботиться среди этого мира. деятельность Вечности. Дорогой друг, должен ли ты чувствовать себя бездомным, если тебя забрали и заберут в тот мир?
Обратитесь сейчас к
II. Солнечный пейзаж, нарисованный Провидцем.
Обратите внимание на контраст, представленный пастухами. Смерть будет их пастырем». Агнец, который посреди престола, будет их Пастырем». Мне нет нужды отнимать ваше время, пытаясь показать то, в чем иногда сомневались, что сияющая картина Апокалиптического Провидца имеет дело не с чем в настоящем, а с будущим положением некоторых людей. Напомню лишь, что слова, в которых оно изложено, во многом являются цитатой из древнего пророчества, описанием божественного наблюдения за возвращением паломника из плена в Землю Обетованную. Но эта цитата удивительно возвышена и одухотворена в новозаветном видении; вместо того, чтобы читать, как в оригинале: «Милующий их будет вести их», здесь мы имеем «Агнец, который посреди престола, будет их пастырем», и вместо того, чтобы их вести просто к источники воды», здесь мы читаем, что Он ведет их к источникам воды жизни».
Прежде всего, нам следует подумать о той самой поразительной, самой значительной и глубокой модификации слов Ветхого Завета, которая представляет Агнца как Пастыря». Все пастырство Христа на земле и на небе зависит, как и все наши надежды на небо и землю, от факта Его жертвенной смерти. Только потому, что Он — Агнец закланный, Он либо Агнец посреди Престола, либо Пастырь стада. И мы должны сначала познакомиться с Ним в образе Агнца Божьего, который берет на себя грех мира», прежде чем мы сможем либо следовать по Его стопам как нашего Руководителя, либо быть окруженными Его защитой как нашего Пастыря.
Он — Агнец, и Он — Пастырь — это предполагает не только то, что жертвенная работа Иисуса Христа является основой всей Его работы для нас на земле и на небесах, но и само несоответствие создания Единого, несущего то же самое. природа как стадо, стадо пастырь стада, является частью красоты метафоры. Именно Его человечность является нашим проводником. Именно Его постоянная человечность на протяжении всей вечности и ее славы делает Его Пастырем совершенных душ. Они следуют за Ним, потому что Он один из них, и Он не мог бы быть Пастырем, если бы не был Агнцем.
Но тогда этот Пастырь не только милостив, сострадателен, родственен нам по участию в общей природе и достоин быть нашим Путеводителем, потому что Он был нашей Жертвой и умилостивлением наших грехов, но Он — Агнец посреди «трон», обладая, таким образом, всей божественной силой и стоя — не на престоле, как это заставляет предположить английский читатель в нашей Библии, а — в средней точке между ним и кольцом поклоняющихся, и, таким образом, Коммуникатор к внешней окружности всех благословений, обитающих в божественном центре. Он будет их Пастырем, не принуждающим, не гоняющим насилием, но ведущим к источникам вод жизни мягко и милостиво. Это не принудительная энергия, которую Он оказывает на нас, ни на земле, ни на небесах, но это привлечение божественного влечения, сладкое, когда оно проявляется, и сладкое, которому приятно поддаться.
Есть еще один контраст. Смерть сгрудилась и загнала своих сопротивляющихся овец в загон, где они лежали бездействующие, но борющиеся и беспокойные. Христос ведет Свое стадо на пастбище. Он направит их к источникам вод жизни». Мне нет нужды подробно останавливаться на благословенных подробностях этого будущего, изложенных здесь и в контексте. Но позвольте мне предложить их вкратце. Есть радостная деятельность. Идет постоянный прогресс. Он идет впереди; они следуют. Совершенство неба начинается при входе в него, но это совершенство, которое может быть усовершенствовано и совершенствуется на протяжении веков Вечности, и образ Пастыря впереди и стада позади является истинной концепцией всего прогресс этой будущей жизни. Они будут следовать за Агнцем, куда бы Он ни пошел» — сладкое руководство, радостное следование, прогрессивное соответствие! За долгие годы они должны вырасти еще больше».
Далее общение жизни происходит все более и более обильно. Поэтому происходит удовлетворение всех желаний, так что они больше не будут ни алкать, ни жаждать». Боль желания прекращается, потому что желание ощущается сразу после того, как оно удовлетворено, радость желания продолжается, потому что его удовлетворение позволяет нам желать большего, и таким образом аппетит и еда, желание и плод чередуются в непрерывной взаимности. Нам, способным каждое мгновение на большее, будет дано больше; и завтра будет так же, как сегодня, и гораздо более обильно».
Есть еще один момент в отношении того пастбища, на которое Агнец ведет счастливое стадо, а именно прекращение всех болей и печалей. Они не только не будут больше ни голодать, ни жаждать»; но не поразит их солнце и никакой зной, и отрет Бог всякую слезу с очей их». Здесь Пастырь носил жезл и посох, и иногда ему приходилось сильно бить бродячую овцу: там они уже не нужны. Здесь Ему приходилось иногда перегонять их с зеленых пастбищ и от стоячих вод в долины смертной тени; но там, как сказал один из пророков: они будут лежать во дворе добром и на тучной пажити будут пастись».
Но теперь мы должны, наконец, отметить и другие люди, которых этот другой Пастырь ведет на Свои пастбища: они омыли одежды свои и убелили одежды свои Кровью Агнца». Да! вот и все. Вот почему Он может вести их туда, куда Он их ведет. Странная алхимия, которая из двух красных цветов, багряных наших грехов и багряной Его крови, делает один белый! Но это так, и единственный способ, которым мы можем когда-либо очиститься, либо первоначальным очищением прощения, либо ежедневным очищением постоянного очищения и приближения к божественной святости, — это принести оскверненную одежду нашей запятнанной святости. личность и характер соприкасаются с кровью, которая, пролитая за многих, уносит их грехи и, вливаясь в их жилы, очищает их от всякого греха.
У вас есть возможность осуществить этот контакт. Они постирали свои одежды. И как они это сделали? Сначала верой в Жертву, затем следуя Примеру. Ибо не просто прощение прошлого, но совершенствование, прогрессивное и постепенное будущее заключается в мысли о том, чтобы омыть свои одежды и убелить их кровью Агнца.
Дорогие братья, жизнь здесь и жизнь в будущем непрерывны. Они однородны, находятся в одной плоскости, хотя и восходящей. Различия здесь велики — я хотел сказать, и это было бы правдой, что сходства еще больше. Как были, так и будем. Если мы примем Христа своим Пастырем здесь и последуем за Ним, хотя и издалека и неуверенными шагами, среди всех трудностей, извилистых и грубых жизненных путей, тогда и только тогда Он будет нашим Пастырем, чтобы пройти с нами через все трудности. тьму смерти, чтобы это было не вынужденное изгнание из места, в котором мы хотели бы оставаться, а спокойное и добровольное следование за Ним по дороге, которую Он навеки освятил и лишил навеки ее одиночества, потому что Сам прошел его.
Эти две возможности есть перед каждым из нас. Любой из них может быть вашим. Один из них должен быть. Посмотрите на эту картинку и на эту; и выберите — Бог поможет вам сделать правильный выбор — какое из двух слов опишет ваш опыт. Будете ли вы иметь Христа своим пастырем или смерть? Ответ на этот вопрос заключается в ответе на другой: омыли ли вы одежды свои и убелили ли вы одежды свои Кровью Агнца; и ты следуешь за Ним? Вы можете решить вопрос, какой участок будет вашим, и только вы можете решить его. Смотри, чтобы ты уладил это правильно, и чтобы ты уладил это как можно скорее.
ПСАЛМ ли. 1-2 — ПЛАЧ ДЭВИДА О ПОМОЩИИ
. . . Изгладь мои преступления. 2. Омой меня от беззакония моего и очисти меня от греха моего» (ПСАЛОМ 1). 1, 2.
Между преступлением Давида и его покаянием прошел целый год. Это был год удовлетворения вины, которого оно не стоило; угрюмого ожесточения сердца против Бога и всех Его призывов. Тридцать второй псалом рассказывает нам, как счастлив был Давид в течение этих двенадцати месяцев, о которых он говорит: «Кости мои обветшали от рёва моего в течение всего дня». День и ночь рука Твоя тяготила меня». Затем пришел Натан со своими извинениями и с той мрачной угрозой, что меч никогда не должен покидать его дом», исполнение которых стало источником печали для царя на всю оставшуюся жизнь и придало еще большую остроту. страдания из-за преступления своего избалованного любимца Авессалома. Суровые слова возымели свое действие. Мороз, сковавший его душу, полностью растаял, и он исповедал свой грех и тут же был прощен. Я согрешил против Господа» — это исповедание, записанное в исторических книгах; и, говорит Нафан, Господь лишил тебя беззакония греха твоего». Тотчас же, как следует из повествования, в тот же день ребенок Вирсавии и Давида поразил смертельную болезнь и умер через неделю. И именно после всех этих событий — угроз, покаяния, прощения, наказания — приходит на небо тот, кто так щедро простил и столь же жестоко поразил его, и восклицает такие молитвы: «Изгладь мою преступления, омой меня от беззакония моего, очисти меня от греха моего».
Почти невозможно принять в качестве текста проповеди слова, подобные этим, в которых сокрушенный и сокрушенный дух стонет об освобождении, и которые, кроме того, освящаются мыслями тысяч людей, которые с тех пор нашли в них лучшее выражение своих самых священных чувств. эмоции. Но я бы очень хотел постараться не потерять чувство, которое дышит через слова, ища мысли, которые в них есть, и надеяться, что свет, который они проливают на торжественные темы вины и прощения, не может быть ни для кого из нас просто холодный свет.
I. Глядя на эту триаду просьб, они прежде всего учат нас тому, как Давид думал о своем грехе.
Вы увидите повторение одного и того же искреннего призыва во всех этих предложениях, и если вы прочитаете остальную часть этого псалма, вы обнаружите, что он просит даров Духа Божия с подобным тройным повторением. На эту характеристику всего псалма стоит обратить внимание с самого начала. Это не просто еврейский параллелизм. Требования поэтической формы лишь частично объясняют это. В гораздо большей степени это искренность души, которая не может довольствоваться тем, что однажды попросила о благословениях, а затем передает их дальше, но останавливается на них с повторными мольбами не потому, что она думает, что она будет услышана за свои многословия», а потому, что она так жаждет их.
И кроме того, хотя эти три предложения действительно выражают одну и ту же общую идею, они выражают ее с различными модификациями, и их необходимо собрать вместе, прежде чем мы получим всю мысль псалмопевца о грехе.
Обратите внимание еще раз, что он говорит о своем зле как о «преступлениях» и «грехе», используя сначала множественное число, а затем единственное число. Он рассматривает его сначала как раздробленное на множество отдельных актов, а затем как все собранное в один узел как бы, так что это одно. С одной стороны, это мои преступления: то, что я сделал с Урией, то, что я сделал с Вирсавией, и все остальное, что они потащили за собой». Один за другим перед ним проходят злодеяния. Но он не останавливается на достигнутом. Это не просто ряд поступков, но они имеют, глубоко внизу, общий корень, из которого все они произошли, — центр, в котором все они присущи. И поэтому он говорит: не только изгладь мои преступления, но и омой меня от моих беззаконий. Он не просто обобщает, но он видит и чувствует то, что мы с вами должны чувствовать, если правильно судим о наших злых поступках, что мы не можем воспринимать их только во множестве как отдельные поступки, но что мы должны их признать. как происходящие из общего источника, и мы должны оплакивать пред Богом не только наши грехи, но и наши грехи - не только внешние поступки беззакония, но и то отчуждение сердца, из которого все они происходят; не только грех в его разнообразных проявлениях, когда он проявляется в жизни, но и в его внутренних корнях, когда он обвивает наши сердца. Вы не должны исповедовать одни только поступки, но пусть ваше раскаяние охватит принцип, из которого они проистекают.
Далее, во всех прошениях мы видим, что идея своей единственной ответственности за все происходящее занимает первое место в уме Давида. Это мое преступление, это мое беззаконие и мой грех. Он не научился говорить Адаму в древности и некоторым так называемым мудрым мыслителям сегодня: «Я был искушен, и я ничего не мог с этим поделать». Он не говорит об обстоятельствах», и говорят, что они разделяют с ним вину. Он забирает все это себе. Это я сделал это. Да, я был искушен, но именно моя душа сделала это событие искушением. Правда, обстоятельства сбили меня с пути, но они не сбили бы меня с пути, если бы я был прав и где, и чем мне следует быть». Это торжественный момент, когда эта мысль впервые проявляется в своей раскрывающей силе и проливает свет в темные уголки наших душ. Но это также и благословенный момент, и без него мы едва осознаем себя. Совесть ускоряет сознание. Ощущение трансгрессии — это первое, что дает многим людям полное ощущение своей индивидуальности. Ничто так не заставляет нас почувствовать, насколько ужасна и непередаваема та таинственная личность, благодаря которой каждый из нас живет в одиночестве после всякого общения, как размышление о нашем отношении к небесному закону. Каждый человек должен нести свое бремя». Обстоятельства», да; телесная организация», да; темперамент», да; максимы общества, «условности времени», да, — все это имеет какое-то отношение к формированию наших отдельных поступков и к влиянию на наш характер; но после того, как мы сделали все поправки на эти влияния, которые влияют на меня, давайте спросим философов, которые выдвигают их как умаляющие или, возможно, уничтожающие ответственность: А как насчет того меня, на которого эти вещи влияют? В конце концов, позвольте мне помнить, что дело мое, и что каждый из нас должен, как говорит Павел, дать отчет за себя Богу.
Отходя от этого, позвольте мне на мгновение указать на другой набор идей, которые включены в эти петиции. Три слова, которые псалмопевец использует для обозначения греха, подчеркивают различные его аспекты. Преступление» — это не то же самое, что беззаконие, а беззаконие — это не то же самое, что грех». Это не бесцельные, бесполезные синонимы, но каждый из них несет в себе отдельную мысль. Слово «преступление» буквально означает бунт, отход от законной власти и противодействие ей. В переводе «беззаконие» буквально означает «то, что искривлено, искривлено». Слово «грех» в оригинале буквально означает «промахнуться с целью, пропустить цель». И этот тройственный взгляд на грех не является открытием Давида, а является уроком, который вся ветхозаветная система старалась глубоко запечатлеть в национальном сознании. Этот урок, преподанный законом и церемониями, осуждением и протестом, наказанием и освобождением, усвоил кающийся царь. Эти описания применимы ко всем проступкам человека, но больше всего к его. Грех всегда, и особенно его грех, есть бунт, отклонение жизни от прямой линии, которую так ясно и твердо проводит закон Божий, и, следовательно, упущение цели.
Подумайте, насколько глубоко и живо сознание греха, заключающееся в том, чтобы называть его бунтом. Таким образом, когда мы поступаем неправильно, мы не просто идем против какой-то абстрактной уместности или нарушаем какой-то безличный закон природы, но мы восстаем против законного Суверена. В особом смысле это относилось к евреям, чья нация находилась под властью божественного царя, так что грех считался изменой, а нарушение закона - актом восстания против Бога. Но это верно и для всех нас. Наша теория морали будет крайне ущербной, а наша практика будет еще более ущербной, если мы не усвоим, что мораль — это всего лишь одежда религии, что определением добродетели является послушание небесам и что истинный грех в грехе не является уступка импульсам, принадлежащим нашей природе, но утверждение в акте уступки нашей независимости от Бога и нашего противостояния Его воле. И все это имеет отношение к греху Давида. Он был наместником и представителем Бога, и он подает своему народу пример бунта и поднимает знамя бунта. Это похоже на то, как если бы правитель провинции объявил войну центральной власти, представителем которой он был, и использовал против нее те самые запасы и оружие, которые она ему доверила. Он восстал и в значительной степени, как сказал ему Нафан, дал врагам Божьим повод богохульствовать.
Не менее глубоко и многозначительно другое название греха, то, что искажает или искривляет мое беззаконие». Это та же самая метафора, которая заключена в нашем собственном слове «неправильно», которое искривлено или искажено от прямой линии добра. Этой линии, проведенной небесным законом, наша жизнь должна идти параллельно, не сгибаясь ни вправо, ни влево. Но вместо твердой прямоты такой линии наша жизнь показывает колеблющееся уродство и подобна дрожащим штрихам в детской тетрадке. Перед Давидом был образец, а рядом с ним его неустойчивая цель, его страстная похоть начертили этот жалкий каракуль. Путь, по которому ему следовало идти, был прямым курсом к небу, негнущимся, как одна из этих завоевательных римских дорог, которая не сворачивает ни в гору, ни в овраг, ни в ручей, ни в болото. Если бы он был таким прямым, он достиг бы своей цели. Идя по этому пути святости, он нашел бы, и мы найдем, что на нем не встретит нас хищный зверь, но с песнями и вечной радостью на устах счастливые странники все ближе приближаются к небу, получая радость и веселье в весь марш, пока, наконец, печаль и вздохи не уйдут прочь». Но вместо этого он проложил себе кривую дорогу и потерял свою дорогу и свой покой в лабиринтах блуждающих путей. Труд глупого утомляет каждого из них, потому что он не знает, как прийти в город».
Еще одна очень торжественная и ужасная мысль о том, что такое грех, заключается в последнем слове, означающем «упущение цели». Как поразительно это демонстрирует истину, в которую постоянно пытаются заставить нас поверить голоса сирен! Любой грех – это ошибка и преступление. И это по двум причинам, потому что, во-первых, Бог создал нас для Себя, и брать что-либо иное для цели нашей жизни или доли нашего сердца — значит отклоняться от нашего истинного предназначения; и потому, что, во-вторых, при этом каждая попытка получить удовлетворение или удовольствие таким путем является и должна быть неудачной. Грех не достигает цели, если мы думаем о своем истинном предназначении. Грех упускает свою цель – счастье. Поступая неправильно, человек никогда не получает того, на что надеялся, а если кажется, что поступает так, то получает нечто большее, что все портит. Он преследует убегающую фигуру, которая кажется такой прекрасной, и когда он приближается к ней и поднимает ее вуаль, жаждущую обнять искусителя, отвратительный скелет ухмыляется и бормочет ему. Голоса сирен поют вам с улыбающегося острова, и их белые руки, золотые арфы и цветущая трава отвлекают вас от мокрой лодки и усталого весла; но когда человек приземляется, он видит, как прекрасная фигура превращается в скользкую рыбу, и она убивает его и грызет его кости. Он не знает, что там мертвые и что ее гости подвергаются пыткам». Да! всякий грех — ошибка, и эпитафия грешнику — «Ты дурак!»
II. Во-вторых, эти прошения показывают нам, как Давид думает о прощении.
Как слова о грехе выражают тройственный взгляд на бремя, от которого псалмопевец ищет избавления, так и тройная молитва аналогичным образом представляет это благословение в трех аспектах. Он просит не просто прощения. Он не проводит резкого догматического различия между прощением и очищением.
Эти две вещи сталкиваются друг с другом в его молитве, и это происходит, слава богу! в нашем собственном опыте одно фактически неотделимо от другого. Это абсолютное освобождение от власти греха во всех формах этой власти, будь то вина или привычка, о которой он так жалобно плачет; и его накопительные прошения так исчерпывающи не потому, что он холодно исследует свой грех, а потому, что он напряженно чувствует многообразное бремя своего великого зла.
В этом первом прошении божественная борьба с грехом рассматривается как стирание написанного, возможно, обвинительного заключения. Использование этого слова здесь имеет особое значение, поскольку оно также используется при описании левитского обряда испытания, когда проклятие было записано на свитке и стерлось священником. Но в остальном метафора естественная и наводящая на размышления. Наши грехи написаны против нас. Длинное и мрачное обвинение было составлено нашими собственными руками. Наше прошлое — это размытая рукопись, полная лжи и плохих вещей. Мы должны развернуть письмо перед Богом и попросить Его удалить запятнанные буквы с его поверхности, которая когда-то была красивой и незапятнанной.
Ах, братья! некоторые люди говорят нам, что прошлое необратимо, что однажды сделанное уже невозможно отменить, что дневник жизни, написанный нашими собственными руками, невозможно отменить. Меланхолическая теория некоторых мыслителей и учителей суммируется в словах, бесконечно печальных и отчаянных, когда их так употребляют: «То, что я написал, я написал». Слава Богу! мы знаем лучше этого. Мы знаем, Кто стирает рукопись, которая против нас, прибивая ее ко Кресту Своему». Мы знаем, что по великой милости Божией наше будущее может точно скопировать наше прошлое», а прошлое может быть полностью стерто и удалено. И как иногда вы найдете в старой монашеской библиотеке прекрасный пергамент, на котором когда-то были похотливые истории о древних язычниках и языческих божествах, превращенный в рукопись, в которой святой написал свои «Размышления», Августин — «Исповедь», а Иероним — свои «Переводы», так и Иероним — свои «Переводы». наши души могут стать палимпсестами. Старые злые языческие характеры, которые мы там проследили, могут быть стерты и покрыты писанием того божественного Духа, который сказал: «Я вложу Мои законы в их умы и напишу их в их сердцах». Как вы проведете ручкой по готовым страницам прошлогодних дневников, как вы их запечатаете и упакуете, и начнете новую страницу в чистой книге первого января, так каждый из нас сможет делать с нашей жизнью. Несмотря на все влияние привычки, несмотря на всю упорность давно сложившихся образов мыслей и действий, несмотря на весь удручающий эффект частых попыток и частых неудач, мы можем оторваться от всего греховного в наших прошлых жизнях и начать снова, говоря: Бог помогает мне! Я напишу для себя другую биографию о грядущих днях».
Мы не можем стереть эти печальные записи из нашего прошлого. Чернила несмываемы; и помимо всего того, что мы явно написали в этих наших ужасных автобиографиях, многое ушло на страницу, есть много тайных ошибок», записи которых понадобится огонь того последнего дня, чтобы сделать их разборчивыми. Увы тем, кто впервые узнает черную историю своей жизни! Научись этому сейчас, мой брат! и узнайте также, что Христос может стереть все это со страницы, стереть с вашей природы, стереть с Божьей книги. Воззови к Нему вместе с псалмопевцем: «Изгладь мои преступления!» и Он успокоит и благословит тебя древним ответом: Я изгладил, как густое облако, беззакония твои и, как облако, грехи твои».
Затем во второй из этих молитв о прощении есть еще одна идея: «Омой меня от беззаконий моих». Эта фраза не нуждается в каких-либо пояснениях, за исключением того, что слово выражает античный способ чистки одежды путем топтания и поколачивания. Таким образом, Давид здесь использует знакомый символ одежды, чтобы выразить привычку души или, как мы говорим, характер. Этот халат весь в пятнах и брызгах. Он взывает к небу, чтобы оно сделало его одеждой праведности и одеждой чистоты.
И заметьте, он считает, что метод, с помощью которого это будет достигнуто, является длительным и, вероятно, болезненным. Он не молится просто о прощении, он не просит только одного полного, мгновенного акта прощения, но он просит о процессе очищения, который будет долгим и трудным. Я готов, — говорит он, — в сущности, подчиниться любому наказанию, лишь бы я был чист. Мойте меня, бейте меня, топчите меня, забивайте меня молотками, разбивайте меня о камни, натирайте меня жгучим мылом и едкой селитрой - делайте со мной что угодно, что угодно, лишь бы эти мерзкие пятна растаяли с текстуры моей души. !' Торжественная молитва, братья мои! если мы помолимся правильно, то ответом на это будут многие острые приложения Духа Божьего, многие скорби, многие очень болезненные дела, как внутри нашей души, так и в нашей внешней жизни, но которые, наконец, исполнятся в нашей жизни. будучи одетыми, как наш Господь, в одежды, сияющие, как свет.
Мы знаем, дорогие братья! который сказал: советую тебе купить у Меня белую одежду, чтобы не видна была срамота наготы твоей». И мы хорошо знаем, кто был великим обществом перед престолом Божьим, которые омыли одежды свои и убелили их кровью Агнца». Хотя грехи ваши будут как багряное, они будут белы, как снег; хотя они будут красны, как багрянец, но будут, как шерсть». Омой меня полностью от беззакония моего».
Освобождение от греха еще больше выражается в третьей молитве: «Очисти меня от греха моего». Это техническое слово для священнического акта провозглашения церемониальной чистоты – прекращения церемониального осквернения, а также для другого священнического действия – очищения, а также провозглашения очищения от пятен проказы. И псалмопевец использует здесь оба эти варианта использования. То есть он думает о своей вине не только как о затертой записи прошлого, которую он написал, не только как о запятнанной плотью одежде, которую носит его дух, но он думает о ней также как о присущей ему самой, как о проказе. и болезнь его собственной личной природы. Он думает об этом как о неизлечимом, фатальном, сестре-близнеце и предвестнике смерти; и он думает, что его можно очистить только священническим актом, только великим Первосвященником и возложением на него Его перста. И мы знаем, кто это был, когда прокаженный, которого ни одному человеку в Израиле не было позволено прикоснуться из-за боли нечистоты, подошел к Его ногам, протянул Свою руку в торжествующем сознании силы, коснулся его и сказал: Я буду! будь чист». Пусть это будет твоей молитвой: «Очисти меня от моего греха»; и Христос ответит: проказа твоя отошла от тебя».
III. Эти прошения также показывают нам, откуда псалмопевец черпает уверенность в такой молитве.
По множеству сострадательных милостей Твоих изгладь мои преступления». Вся его надежда основана на характере Бога, который проявляется в бесконечном продолжении Его дел любви. Он знает число и величие своих грехов, и сама глубина его сознания греха помогает ему достичь соответствующего величия в постижении милости Божией. Как говорит он в другом своем псалме: «Неисчислимые бедствия окружили меня; они больше, чем волосы на моей голове. . . . Много, Господи, Боже мой! Твои чудесные дела. . . . Их больше, чем можно сосчитать». Блаженство всякого истинного покаяния состоит в том, что чем глубже оно ощущает свою острую нужду и великую греховность, тем более оно сознает еще большее милосердие и вседостаточную благодать любящего Бога нашего и из самых глубин созерцает звезды на небе, которых не могут различить те, кто обитает среди поверхностной яркости полудня.
Откровенный характер Бога, Его верность и настойчивость, несмотря на все наши грехи, в том образе обращения с людьми, который благословил все поколения Своим нежным милосердием – таковы были мольбы Давида. И для нас, имеющих совершенную любовь Божию, совершенно выраженную в Его Сыне, та же самая просьба неисчислимо усиливается, ибо мы можем сказать: По Твоей нежной милости в Твоем возлюбленном Сыне, ради Христа, изгладь мои преступления». Соразмерна ли глубина нашего желания и твердость нашей уверенности возросшей ясности нашего познания любви нашего Бога? Приводит ли Крест Христов нас к такому же доверчивому покаянию, какое было у Давида, для которого размышление о промысле Божием и тени древнего завета были главными учителями множества Его сострадательных милостей?
Помните далее, что сравнение повествований в исторических книгах, по-видимому, показывает, как я уже сказал, что этот псалом последовал за заявлением Нафана о божественном прощении, и что, следовательно, эти просьбы нашего текста являются эхом и ответом на это заявление.
Таким образом, мы видим, что откровение любви Божией предшествует и является причиной самого истинного покаяния; что наша молитва о прощении, по сути, является присвоением или попыткой присвоить божественное обещание прощения; и что уверенность в прощении не только не заставляет человека легкомысленно думать о своем грехе, но и доводит его до сознания его совести и прежде всего учит его тому, что это такое на самом деле. Пока вас мучают мысли о возможном аде из-за вины, пока вас беспокоят размышления о последствиях, влияющих на ваше счастье, которые наступают в результате вашего проступка, до тех пор, пока в ваших самых глубоких и глубоких ваших поступках присутствует чуждый и тревожный элемент. истинное покаяние. Но когда ты узнаешь, что Бог простил, когда ты увидишь множество милостей Твоих, когда страх наказания исчезнет из твоего понимания, тогда у тебя останется сердце, свободное от страха, чтобы посмотреть на факт, а не последствия на лицо, и думать о нравственной природе, а не о личных результатах своего греха. И поэтому один из древних пророков с глубокой истиной говорит: «Ты будешь постыжен и посрамлен и никогда больше не откроешь рта твоего из-за твоего греха, когда я успокоюсь по отношению к тебе за все, что ты сделал».
Дорогие друзья! колеса великой Божьей мельницы могут размолоть нас до мелочей, даже если мы не осознаем и не возненавидим свой грех. О Его наказаниях, об откровении Его гнева во многом верна старая поговорка: Если запорешь дурака в ступе, то безумие его не отступит от него». Вы можете сбить человека с ног, раздавить его, заставить его кости ползти проповедью мести и пыток, и результат этого часто будет, если вообще что-то будет, таким, каким он был в случае с этим несчастным Иуда, который, видя только гнев, впал в отчаяние и погиб не потому, что предал Христа, а потому, что верил, что нет прощения предавшему человеку.
Но Любовь приходит, и Любовь — Господь всего». Заверение Бога: «Я простил», уверенность в том, что нам не нужно умолять Его, подкупать Его, покупать прощение слезами и исправлением, но что оно уже предусмотрено для нас — блаженное видение всемогущего любовь, хранимая в умирающем Спасителе, провозглашение Бога в Господе, примиряющее мир с Собою, не вменяющее им вины их» — О! это силы, которые разбивают или, скорее, тают наши сердца; это острое оружие, способное исцелить наши сердца; это учителя, которые учат благочестивой скорби, в которой не нужно каяться». Подумайте о всей терпеливой, сострадательной милости Отца нашего, с которой Он присутствовал в нашей жизни и тихо постучал в двери наших сердец! Подумайте о том неизреченном даре, в котором заключены все Его сострадательные милости, — о даре Христа, умершего за всех нас! Пусть он поразит ваше сердце упреком, более сильным, чем все громы закона или ужасы суда. Пусть оно откроет вам не только глубины любви к Богу, но и тьму вашего собственного эгоистичного бунта от Него. Измеряйте свою нечестную жизнь совершенной правотой Христа. Узнай, как ты упустил цель, которой Он достиг, кто мог бы сказать: «Я с радостью исполняю Твою волю, о моя благость!» И пусть та же самая бесконечная любовь, которая учит греху, возвещает откровенное прощение и пророчит совершенную чистоту. Тогда, с сердцем, устремленным на Крест Христов, пусть ваш крик о прощении станет эхом самого верного обещания о прощении, которое звучит из Его умирающих уст; и когда вы взираете на Того, Кто умер, чтобы мы могли освободиться от всякого беззакония, просите Его изгладить ваши преступления, полностью омоть вас от ваших беззаконий и очистить вас от ваших грехов. Просите, ибо нельзя просить напрасно; проси усердно, ибо ты в этом остро нуждаешься; спрашивайте уверенно, ибо Он обещал прежде, чем вы спросите; но просите, ибо, если не сделаете, не получите. Спросите, и ответ уже послан: Кровь Иисуса Христа очищает от всякого греха».
ПСАЛМ ли. 10-12 — КРИК ДАВИДА О ЧИСТОТЕ
. . . Обнови во мне дух правый. 11. . . . И не отними от меня Духа Твоего Святого. 12. . . . И поддержи меня Своим свободным Духом». --ПСАЛМ ли. 10-12.
Мы должны быть очень благодарны за то, что Библия никогда не скрывает ошибок своих благороднейших людей. Давид стоит среди самых высоких из них. Его слова на протяжении веков были избранным выражением молитв самых святых душ; и тот, кто хотел выразить стремление к чистоте, смиренное доверие к Господу, стремления любви или восторг преданности, не нашел для себя никаких слов более естественных, чем слова поэта-царя Израиля. И грешит этот человек, черный, тяжкий грех. Потворствуя своим желаниям, он остается дома, пока его армия находится в поле. Его нравственная природа, ослабленная этим уклонением от долга, соблазняется и легко побеждается. Чувствительная поэтическая натура, к которой так сильно взывают все наслаждения глаз и чувств, на какое-то время оказывается слишком сильна для благочестивой души. Один грех тянет за собой другой. Как потакание своим слабостям открыло дверь похоти, так и похоть, обитающая в ненависти, влечет за собой убийство. Король — предатель своих подданных, солдат, изменивший рыцарству, друг — предатель друга. Ничто не может быть чернее всей этой истории, и Библия рассказывает эту постыдную историю во всем ее неприкрытом уродстве.
В нем содержится много драгоценных уроков. Например, не невинность делает людей хорошими. Это ваш человек по сердцу Божьему, не так ли? — звучит обычная поверхностная ухмылка. Да; не то чтобы Бог мало думал о его грязном грехе или что святые компенсировали прелюбодеяние и убийство сочинением или пением псалмов; не то, что праведность «как стандарт поведения ниже нравственности»; но что, пав, он научился ненавидеть свой грех и с углубленной верой в милость Господню, со многими слезами, выбирался из грязи и с непобедимой решимостью и силой, черпаемой из божественного источника, все еще стремился к отметка. Не достижение чистоты, не отсутствие греха, а присутствие и действие, хотя и частичное, энергии, которая воюет со всякой нечистотой, делает человека праведным. Это урок, который стоит усвоить.
Опять же, Давид не был лицемером из-за своего падения. Любой грех несовместим с религиозным характером. Но не нам говорить, какой грех несовместим с религиозным характером.
Опять же, худший грех — это не какой-то взрыв грубого проступка, составляющий исключение из обычного уклада жизни, каким бы плохим и унылым ни был такой грех; но худшие и губительные — это мелкие постоянные пороки, которые укореняются под землей и опустошают душу. Многие люди, считающие себя христианами, подвергаются большей опасности из-за ежедневного совершения, например, небольших проступков в своем бизнесе, чем когда-либо был Давид в худшие времена. Белые муравьи очищают труп раньше, чем это сделает лев.
Самым драгоценным из всего является урок о возможности стирания всех грехов и о больших надеждах, которые имеет право лелеять даже человек, погрязший в согрешении, относительно чистоты и красоты характера, к которым он может прийти. Какая молитва содержится в этих пунктах, чтобы ее возносил тот, кто так согрешил! Какую чудесную веру в прощающую любовь Господа и какую смелость надежды на Его собственное будущее они раскрывают! Они изложили глубокий идеал благородного характера; они превращают этот идеал в молитву; это молитва великого преступника, который также является истинно кающимся. Во всех этих аспектах они весьма примечательны и позволяют извлечь ценные уроки. Давайте последовательно рассмотрим их с этих точек зрения.
I. Заметьте, что здесь примечательно описание святого характера.
Следует отметить, что из этих трёх даров — правого духа, Твоего Святого Духа, свободного духа — только центральный в оригинале назван Божьим; «Ты» в последнем предложении английской Библии является ненужным дополнением. И я полагаю, что это центральное прошение стоит посередине, потому что дар, который оно просит, есть самый существенный и основной, из которого вытекают и как бы расходятся по правую руку и по левую, два других. Святой Дух Божий, данный человеку, делает человеческий дух святым, а затем делает его «правым» и свободным. Посмотрите же на прошения не в том порядке, в котором они стоят в тексте, а в том порядке, который текст указывает как естественный.
Что касается основного прошения: «Не забери от меня Святого Духа Твоего», следует отметить одну вещь: Давид считает себя обладателем этого Духа. Нам не следует вчитывать в этот псалом полностью развернутое новозаветное учение о личном Утешении, Духе, которого открывает и посылает Христос. Поступить так было бы грубым анахронизмом. Но мы должны помнить, что говорит помазанный царь, на голову которого было вылито масло, которое назначило его на его должность, и его нежное течение и сладкий аромат издревле символизировали вдохновение божественного влияния, которое сопровождал каждый божественный призыв. Мы также должны помнить, как обстояло дело с предшественником Давида. Саул был избран небесами; какое-то время его направляли и поддерживали небеса. Но он впал в грех, и не потому, что впал в него, а потому, что продолжал в нем; не потому, что он поступил неправильно, а потому, что он не покаялся. О нем записаны торжественные слова, что Дух Господень отошел от Саула, и злой дух от Господа возмутил его». Божественное влияние, которое пришло на высокую голову сына Киша через масло помазания, которое Самуил вылил на его волосы цвета воронова крыла, оставило его, и он стоял оставленный Богом, потому что стоял оставленный Богом. И вот Давид оглядывается назад от ужасной ямы и грязной глины, в которую он упал, где он лежит, запятнанный кровью и похотью, на эту печальную гигантскую фигуру, которую он так хорошо помнит и так искренне любит - великого царя который согрешил, лишил свою душу и пролил свою жизнь на высотах Гильбоа. Он видит в этой проклятой сосне, возвышающейся над лесом, но мертвой на вершине, лающей и исцарапанной со всех сторон молниевыми шрамами страсти, картину того, к чему он сам придет, если положенное благословение на его румяные локоны и на его молодую голову помазание старца Самуила должно пройти и от него, как это произошло от его предшественника. Бог отступил от Саула, потому что Саул отверг Его совет и отошел от Него; и преемник Саула, трепеща, вспоминая судьбу основателя монархии и его исчезнувшей династии, молится с особой выразительностью: «Не возьми от меня Духа Твоего Святого!»
Этот Святой Дух, Дух Божий, сошел на него, когда он был помазан на царство, но это было не просто официальное посвящение, которое он таким образом получил. Он был подготовлен к царским функциям посредством личного очищения и духовных даров. И именно человек, а также царь, скорее грешный человек, чем грешный царь, борется здесь с Богом и остается небесным Посетителем, которому из-за греха кажется, будто Он собирается уйти. Чего он желает больше всего, помимо прощения, которого он уже искал и нашел, так это того, чтобы его дух был освящен Духом Небесным. Это, как я уже сказал, центральное прошение Его тройной молитвы, из которой, как естественные последствия, вытекают остальные.
И что это за святость, которой так искренне желает Давид? Не предпринимая попыток какого-либо расширенного анализа различных оттенков значения этого слова, нашей цели будет способствовать, если я укажу, что, по всей вероятности, основная идея в нем — это идея разделения. Бог свят, то есть отделен всей славой Своей совершенной природы от Своих творений. Вещи святы, то есть отделены от обычного использования и предназначены для служения небесам. Все, на что Он возлагал Свою руку и каким-либо особым образом претендовал на Свою собственность, становилось тем самым святым, будь то церемония, место или инструмент. Люди святы, когда они рукоположены для служения Богу, независимо от того, посвящены ли они официально на определенные должности или отдали себя внутренней преданностью, основанной на любви быть Его.
Этическое значение, которое преобладает в нашем использовании этого слова и сделало его не более чем синонимом моральной чистоты, конечно, не является первоначальным значением, что достаточно ясно из того факта, что это слово применяется к материальным вещам, которые не могли бы иметь никакого значения. нравственным качествам, а иногда и лицам нечистым, но в том или ином смысле выделенным для служения Богу. Но постепенно этот смысл все более и более присоединяется к слову, и святость — это не только отделение для Бога, но и отделение от греха. Именно этого жаждет Давид в этой молитве; и на связь этих двух значений этого слова стоит указать в проповеди ради великой истины, которую она предполагает, что основой всей правильности и праведности в человеческом духе является его сознательная и радостная преданность служению небесам. и использует. Ссылка на небо должна лежать в основе всего хорошего в людях, а с другой стороны, что посвящение небу есть заблуждение или обман, который не приводит к отделению от зла.
«Святость» — более высокое и истинное слово, чем мораль, «добродетель» и тому подобное; он отличается от них тем, что провозглашает, что подчинение небу является самой сутью всякого добра, в то время как они стремятся создать стандарт человеческого поведения и заложить фундамент человеческой доброты, не обращая внимания на Него. Поэтому нерелигиозным моралистам не нравится само это слово, и они скорее прибегают к бледным, бесцветным фразам, чем используют его. Но для этой цели они недостаточны. Обязанности человека никогда не могут быть суммированы в каком-либо выражении, которое упускает из виду отношение человека к небесам. Как мне стоять перед Ним? Принадлежу ли я Ему, радостно отдав себя Его орудию? Это, друзья мои! — это вопрос, ответ на который определяет во мне все. При правильном ответе все плоды грации и красоты характера появятся как естественное следствие; «Что бы ни было любезно и достославно», всякая добродетель и всякая похвала произрастают из корня посвящения небу. Если ответить неправильно, то появятся только плоды эгоизма и зла, которые могут притворяться добродетелью, но цветок обратится в прах, а корень — в солому. Вы ищете чистоты, благородства, силы и красоты души? Узнайте, что все это присуще и вытекает из одного акта предания себя небесам, и в своем истинном совершенстве можно найти только в Его духе. Святость, рассматриваемая как моральное совершенство, является результатом святости, рассматриваемой как преданность небесам. И узнайте также, что святость в обоих аспектах происходит от действия и пребывания в нашем духе божественного Духа, который отвлекает нашу любовь от себя, чтобы сосредоточить ее на Нем, что превращает нашу слепоту в зрение и постепенно делает нас подобными Себе, свят, невинен, непорочен, отделен от грешников». Дух Господа — это энергия, которая производит всю праведность и чистоту в человеческом духе.
Поэтому все наши желания добра и истины должны сформироваться в стремление к этому Духу. Наша молитва должна быть такой: «Отдели меня от зла, и чтобы я был таким, потребуй меня и сохрани для Себя». Как Ты сделал с субботой среди дней, с голой вершиной холма дома Господня среди гор, с Израилем среди народов, так поступи со мною; возложи на меня руку Твою вместо Твоей. Позволь моему духу, о Боже! знай свое предназначение для Тебя, свой союз с Тобой. Тогда, будучи Твоим, оно будет чисто. Пребывай во мне, чтобы я мог познать себя Твоим. Запечатай меня тем благодатным влиянием, которое является доказательством того, что Ты обладаешь мной, и залогом того, что я обладаю Тобой. «Не отними от меня Духа Твоего Святого». Вот и все, что касается главного из этих прошений, которое придает идеальный характер в его глубочайших отношениях. Далее следуют два других элемента характера, которые по обе стороны вытекают из центрального источника. Святой дух в человеке будет духом правым и свободным. Рассмотрим эти дальнейшие мысли по очереди.
Правильный дух. Вы заметите, что наши переводчики дали на полях альтернативный вариант перевода, и, как это нередко бывает, он лучше, чем тот, который принят в тексте. Постоянный или твердый дух» — вот что имеет в виду псалмопевец. Он видит, что дух, осознающий свою связь с небом и освобожденный от возмущений греха, будет духом твердым и устойчивым, утвержденным и непоколебимым в своем послушании и своей вере. Для Него корень всякой стойкости — в посвящении небу.
Таким образом, это сочетание идей открывает нам путь к важным соображениям, касающимся практического устройства нашей природы и нашей жизни. Например, для нас невозможна стабильность и постоянство праведной цели, если мы не укрепимся, потому что держимся за Божью силу, и не будем стоять твердо, потому что мы укоренены в Нем. Без этой опоры нас сметут бури бедствий или порывы страсти. Без этого, чтобы успокоить нас, наши собственные кипящие похоти и желания заставят каждую клеточку нашего существа дрожать и дрожать. Без этой брони наш характер не будет достаточно прочным, чтобы выдержать, не сломав постоянное давление веса мира, и тем более жестокие удары особого искушения. Чтобы стоять прямо и в этом смысле иметь правильный дух – прямой и несгибаемый – мы должны иметь твердую опору в Господе и чтобы Его энергия вливалась в наши сжимающиеся конечности. Если мы хотим быть устойчивыми среди землетрясений и бурь, мы должны строиться на камне и строить на нем, как скала. Укрепите свою силу на Боге. Пусть Его Святой Дух будет основанием твоей жизни, и тогда твоя трепещущая и блуждающая душа будет укреплена и исправлена. Здание станет подобным фундаменту и вырастет в мощную башню, которая будет стоять на четыре стороны против любого ветра». Укорененный в Господе, тебя не тронут громкие ветры, когда они зовут»; или если еще дрожащие листья прижались друг к другу перед порывом ветра, а покачивающиеся ветви скрипят и стонут, то ствол устоит твердо, и корявые корни не оторвутся от своего крепления, хотя бы штормовой великан и тащил их сотней рук. Дух святости будет твердым духом.
Но есть и другая фаза связи между этими двумя сторонами идеального характера: если мой дух хочет быть святым и сохранять свою святость, он должен быть твердым. То есть достичь и сохранить чистоту можно только сопротивлением. Человек, который не научился говорить «нет!», который не решил, что он встанет на путь Бога, несмотря на каждую собаку, которая может лаять или лаять на него, несмотря на каждый серебристый голос, уводящий его в сторону, будет слабый и несчастный человек, пока не умрет. В таком мире, как этот, с такими сердцами, как наше, слабость в конечном итоге становится злом. Тот, кто позволяет себе формироваться и направляться чем-то более низким, чем непреклонная воля, зафиксированная в повиновении небесам, в конце концов будет преобразован в уродство и направлен к разрушению и разрушению. Какими бы восторженными ни были мечты, какими бы набожными ни были созерцания, какими бы глубокими и священными ни были эмоции, они не сделают человека чистым и добрым без тяжелых усилий, и это в значительной степени в направлении сопротивления. Праведность – это не просто негативная идея, а мораль Священного Писания – это нечто гораздо более глубокое, чем запреты. Но нет для нас закона без запретов, и нет правды без изгнания зла, сильного в нас, и борьбы со злом, привлекательным вокруг нас. Поэтому нам нужна твердость, чтобы охранять святость, чтобы быть твердой оболочкой, в которой созревают богатые плоды. Нам нужно здоровое упрямство в праве, которое нельзя ни подкупить, ни уговорить, ни запугать, ни каким-либо образом убедить свернуть с дороги, по которой, как мы знаем, нам следует идти. Добавьте к своей вере мужественную силу». Узнай, что в этом повелении предписывается непременное условие святости: «Кому противостаньте, стойкие в вере». И помните, что основа всякого успешного сопротивления и необходимость в нем одинаково изложены в той серии прошений, которая делает святой дух основой постоянного духа, а постоянный дух - стражем святого духа.
Затем задумайтесь на мгновение о третьем элементе характера, которым мечтает обладать Давид, — о свободе духа. Тот, кто свят, потому что полон Духа Божьего и постоянен в своей святости, также будет свободен». Это то же самое слово, которое в других местах переводится как «желающий» — и смысл желания псалмопевца таков: «Пусть мой дух освободится от греха через добровольное послушание». Это очень глубоко затрагивает суть всякого истинного благочестия. Единственное послушание, которое принимает Бог, — это то, которое с радостью, почти как инстинктивным внутренним импульсом, гармонизирует человеческую волю с божественной. Ло! Я прихожу: в книге книги написано обо мне, я рад творить волю Твою, и закон Твой в сердце моем». Это благословенная мысль: мы можем прийти служить Ему не потому, что должны, а потому, что нам хочется; не как крепостные, а как сыновья; Мы не думаем о Его законе как о надсмотрщике рабов, который бьет кнутом по нашим головам, а как о друге, который позволяет нам знать, как мы можем угодить Тому, Кому мы с радостью подчиняемся. И поэтому псалмопевец молится: «Пусть мое послушание будет настолько охотным, что я предпочитаю делать то, что Ты хочешь, чем что-либо иное».
Тогда, думает он, я буду свободен». Конечно, ведь коррелятом свободы является законная власть, а определением свободы является добровольное подчинение. Если для нас долг есть радость и все желания нашей души текут равномерным движением, параллельным воле Божией, то нет чувства сдержанности в удержании в пределах, за которые мы не стремимся выйти. Желающий дух делает нас свободными, свободными от древнего одиночного правления деспотического «Я», свободными от власти толпы страстей и аппетитов, свободными от инкуба злых привычек, свободными от власти человеческих голосов и примеров. Послушание — это свобода для тех, кто научился любить повелевающие губы. Мы освобождены, чтобы мы могли служить: О Господь! поистине я раб Твой; Ты ослабил мои узы». Мы освобождены в служении: я буду ходить свободно, ибо соблюдаю повеления Твои». Пусть желающий, свободный дух поддержит меня.
II. Заметьте также, что желания святости должны стать молитвами.
Давид не просто жаждет определенных духовных совершенств; ради них он попадает в рай. И причины его поступка очевидны. Если вы посмотрите на предыдущие стихи этого псалма, вы увидите, что он узнал о своем грехе две вещи, обе из которых уверяют его в том, что он может стать тем, кем он должен быть, только с помощью небес. Он узнал, в чем заключались его преступления по отношению к небу, а также узнал, что они указывали на него самого. Учение его горького опыта относительно первого из этих двух вопросов основано на высказывании, которое некоторым показалось странным. Только против Тебя согрешил я». Что! Разве он не совершил преступление против человеческого закона? разве он не причинил вреда Урии и Вирсавии? не были ли его дела оскорблением всего его царства? Да, он все это знал; но он чувствовал, что сверх всего того, что было черно в его деле, если рассматривать его в отношении к людям, оно было еще чернее, когда оно относилось к небу; и по этому поводу пришлось использовать более печальное слово, чем «преступление» или «вина». Я поступил неправильно по отношению к своим собратьям, но, что еще хуже, я согрешил против Бога. Понятие греха подразумевает понятие Бога. Грех – это умышленное нарушение закона Божьего. Атеист не может иметь представления о грехе. Но внесите Бога в дела человеческие, и недостатки людей сразу же приобретут более темный оттенок и станут человеческими грехами. Поэтому необходима молитва, чтобы изгладить это зло. Если бы я совершил преступление только против человека, мне не нужно было бы просить у Бога прощения или очищения; но я согрешил против Него и совершил это зло в Его глазах, поэтому мои желания избавления обращены к Нему, и мое стремление к чистоте должно обязательно разбиться в крик мольбы к тому Богу, с которым прощение и искупление от всех беззаконий. .
И еще далее, глядя на один поступок, он видит в нем нечто большее, чем изолированный поступок. Это подводит его к своему мотиву; этот мотив приводит его в такое состояние ума, в котором он мог бы иметь силу; то состояние ума, при котором мотив мог иметь силу, еще глубже увлекает его к склонности его натуры, полученной им от родителей. И думая о том, как он пал, как на его террасной дворцовой крыше око воспламенило сердце, и сердце так быстро поддалось искушениям ока, он не находит более глубокого объяснения губительного затмения добра, чем это: Вот! Я был зачат в беззаконии».
Как вы думаете, это признание или паллиатив? Пытается ли он сбросить вину со своих плеч? Ни в коем случае, ибо эти слова являются мотивом молитвы: «Очисти меня, и я буду чист». То есть он познал, что отдельные греховные действия имеют общий корень, и этот корень — склонность, наследуемая из поколения в поколение, для которой зло знакомо и легко, а для которого добро, увы! слишком чуждо и нежеланно. Тем не менее зло сделало свое дело. Тем не менее он должен плакать, полностью осознавая свою личную ответственность: «Против Тебя согрешил я». Но эффект этого второго открытия, что грех настолько переплелся с его существом, что он не может стряхнуть ядовитого зверя в огонь и не почувствовать никакого вреда, тот же, что и в первом случае, - загнать его на небеса, который только он может исцелить природу и отделить яд от своей крови.
Дорогие друзья! есть некоторые из вас, которые тратят свою жизнь в приступах ожесточенной борьбы со злом, которое вы частично обнаружили в себе, чередующихся с длительным истощением, приступами упадка сил и апатии, и которые не делают серьезных успехов только потому, что вы не закладываете Примите во внимание эти два убеждения: ваш грех имеет отношение к Богу, и ваши грехи происходят от греховной природы. Из-за одного факта вы должны попасть на небеса за прощением; из-за другого ты должен отправиться на небеса для очищения. Там, в твоем сердце, как какой-то черный колодец в мрачном болоте, находится источник всей болотной гнили, наполняющей твою жизнь. Вы не можете остановить это, вы не можете истощить его, вы не можете его подсластить. Попросите Его, Кто выше вашей природы и без нее, изменить ее Своей новой жизнью, вселившейся в ваш дух. Он исцелит горькие воды. Он один может. Грех направлен против Бога; грех исходит от злого сердца; поэтому, если ваше стремление к этому идеальному совершенству когда-либо осуществится, вы должны молиться о них и взывать к Тому, кто слышит: Сердце чистое сотвори во мне, Боже! не забери от меня Духа Твоего Святого».
III. Наконец, заметьте, что молитвы о совершенном очищении допускаются к устам величайших грешников.
Подобные стремления могут показаться дерзкими, если вспомнить о зверствах преступления, и по человеческим меркам так оно и есть. Пусть преступник поблагодарит за побег и скроется, сказав мужское прощение. Но вот человек, в котором все еще пахнет злым запахом разврата, осмеливается просить не простой безнаказанности, а лучших даров Божиих. Подумайте о его преступлении, подумайте об усугублениях его от милостей Божиих к нему, от его служебного положения, от его прежней преданности. Помните, что этот жестокий сластолюбец — сладкий певец Израиля, который научил людей песням более чистого благочестия и более тонких эмоций, чем те, которые когда-либо бросали со своих струн более грубые арфы старых певцов. И этот человек, столь поставленный, столь одаренный, поставленный на высоту, чтобы быть путеводным светом нации, погрузился в грязь этих грехов и погасил там весь свой свет. Когда он вернется с покаянием, о чем он осмелится спросить? Все, что может дать Бог, чтобы благословить и порадовать душу. Он просит Духа Божьего, Его присутствия, радости Его спасения; снова стать, как и раньше, орудием, которое прославит Его хвалу и научит беззаконников путям Божьим. Должны ли были быть у него более скромные желания? Означает ли эта великая смелость, что он очень легко преодолевает свой грех? Самонадеян ли он в таких молитвах? Слава богу, нет! Но, сознавая всю свою вину, сокрушенный и сокрушенный сердцем (раздавленный и истертый в прах, как означают эти слова), совершенно ненавидящий себя, сознающий всю тьму своих заслуг, он все же лелеет непобедимую уверенность в жалостливой любви Божией. и верит, что, несмотря на все свои грехи, он все же может быть чист, как ангелы небесные, даже свят, как свят Бог.
Слава Богу, у нас есть такой воодушевляющий пример! Примите это близко к сердцу, братья! Нельзя слишком верить в милость господа. Вы не можете ожидать слишком многого от Его рук. Он способен сделать гораздо больше всего, о чем мы просим или о чем думаем». Нет такого греха, который был бы столь велик, как тот, что, выйдя прямо из него, кающийся грешник может надеяться и верить, что вся Божья любовь будет излита на него и богатейший из даров Божьих будет дарован его желаниям. Даже если наше преступление усугубляется предыдущей благочестивой жизнью и дало врагам великий повод для богохульства, как это было у Давида, все же покаяние Давида может в наших душах привести к надежде Давида, и ответ не подведет нас. Пусть никакой грех, каким бы мрачным и повторяющимся он ни был, не доводит нас до отчаяния в себе, потому что он скрывает от нас нашего любящего Спасителя. Хотя нас снова и снова отбрасывает волна наших страстей и грехов, как бедного моряка, потерпевшего кораблекрушение, затягивает назад каждая отступающая волна и швыряет в яростный прибой, все же держите лицо лицом к берегу, где есть безопасность, и вы преодолевая все это, и, хотя это было всего лишь на нескольких плавучих досках и обломках корабля, он благополучно приземлится. Он поддержит вас Своим Духом и по Своей всепрощающей милости снимет тяжесть греха, который потопит вас, и выведет вас из всей бурлящей водной пустыни на твердый берег.
Итак, каковы бы ни были ваши злые поступки, придите со всем этим и предстаньте перед Ним, у Которого великое искупление. Примите в одном действии две истины: о вашем собственном грехе и о бесконечном милосердии Бога в Господе. Пусть одно не закрывает вам глаза на другое; пусть одно не приведет тебя к болезненному унынию, слепому к небу, а другое — к поверхностной оценке смертоносности греха, слепому к самому себе. Пусть Крест научит тебя, что такое грех, и пусть на темном фоне твоего греха ясно выступит Крест, несущий спасение. Знай, что ты совершенно черный и грешный. Верьте, что Бог вечно, совершенно, непостижимо милостив. Научитесь тому и другому в Том, Кто есть Стандарт, по которому мы можем оценить наш грех, а также Доказательство и Средство Божьего милосердия. Доверь себя и всю свою нечистоту небу; и при этом взгляни из какой бы ужасной ямы и грязной глины ты ни упал, с этой молитвой: Сердце чистое сотвори во мне, Боже! и обнови во мне дух правый, не отними от меня Духа Твоего Святого и поддержи меня Духом Твоим свободным». Тогда ответ придет к вам от Того, Кто всегда надевает лучшие одежды на Своих возвращающихся блудных детей и дает Свои высшие дары кающимся грешникам. От всей скверны твоей очищу тебя, и дам тебе сердце новое, и дух новый вложу в тебя, и вложу в тебя Дух Мой, и дам тебе ходить по уставам Моим».

ПСАЛМ Льви. 3-4 — СТРАХ И ВЕРА
Когда я боюсь, я уповаю на Тебя. 4. . . . На Господа я уповаю: не убоюсь» (ПСАЛОМ Леви). 3, 4.
Не многим людям дано добавлять новые слова в словарь религиозных эмоций. Но насколько позволяет изучение Ветхого Завета, я нахожу, что Давид был первым, кто использовал слово, переведенное здесь, я надеюсь, в религиозном значении. Время от времени оно встречается в более ранних книгах Библии в различных связях, но никогда в отношении отношений человека с небом, пока Поэт-Псалмопевец не возложил на него свою руку и не посвятил его всем поколениям, чтобы выразить одно из глубочайших отношений человека с небом. его Отец Небесный. И это его любимое слово. Я нахожу, что это постоянно встречается в его псалмах; в псалмах, приписываемых Давиду, вдвое или почти чаще, чем во всей остальной Псалтири, вместе взятой; и, как мне представится случай показать вам через минуту, это само по себе весьма значительное и поэтическое слово.
Но прежде всего прошу вас обратить внимание, как красиво здесь проявляется повод доверия. В какое время я боюсь, я уповаю на Тебя».
Этот псалом – один из тех, что относятся к гонению Саулины. Если принять распределение в надписи, то оно было написано в один из самых низких периодов судьбы Давида. И кажется, что одна или две его фразы приобретают новую силу, если рассматривать псалом как порожденный опасностями его странствующей, преследуемой жизни. Например, фраза «Ты рассказываешь о моих странствиях» — это не просто выражение чувств, с которыми он смотрел на перемены в этом раннем паломничестве, но уверенность беглеца в том, что во время его извилистого полета око Божье заметило его. Положи мои слезы в Свою бутылку» — одну из немногих необходимых вещей, которые ему приходилось носить с собой, бурдюк с водой, который, возможно, висел рядом с ним, пока он размышлял. Итак, прочитай в свете его вероятных обстоятельств, насколько жалкими и красноречивыми становятся эти слова: «Какого времени я боюсь, я уповаю на Тебя». Это уходит глубоко в реалии жизни. Когда мы боимся, мы доверяем Господу; не в простые времена, когда у нас дела идут гладко. Не когда светит солнце, но когда дует буря и ветер воет в ушах, человек кутается в свой плащ и крепко прижимается к своей опоре. Полуночное море черное; но когда его разрезают веслом или разделяют и взбалтывают веслом, он вспыхивает фосфоресценцией, и именно от смятения и волнения человеческого духа гаснет свет человеческой веры. Вот кусок кремня и сталь, которая стучит по нему; и именно контакт этих двоих вызывает искру. Человек никогда не знал уверенности, кто не знает, что событие, вызвавшее и предшествовавшее ей, было ужасом и нуждой. В какое время я боюсь, я поверю. Это не то доверие, которое является доверием только к хорошей погоде. Этот принцип — сначала страх, а затем вера — применим ко всему кругу наших потребностей, слабостей, печалей и грехов.
Прежде всего должно быть глубокое чувство нужды, подверженности опасности, слабости, печали, и только тогда наступит спокойствие и уверенность. Победоносная вера будет
'подниматься большой и медленный
Из колебаний наших душ,
Как из тусклого и кувыркающегося моря
Начинается завершенная луна.
И затем, если это так, обратите внимание на то, что здесь присутствует еще одно соображение: уверенность человека является продуктом не внешних обстоятельств, а его собственных твердых решений. Я уповаю на Тебя». Природа говорит: «Бойтесь!» и откат от того естественного страха, который происходит от распознавания грозящего зла, возможен только сильным усилием воли. Глупая уверенность противопоставляет естественному страху беспочвенную решимость не бояться, как если бы невнимательность была безопасностью или если бы факты можно было изменить, приняв решение не думать о них. Истинная вера могучим усилием воли устремляет свой взор на божественного Помощника, и там находит возможным и мудрым потерять свои страхи. Безумие говорить: я не буду бояться!» мудро и мирно сказать: «Я буду доверять и не бояться». Но нелегко сосредоточить взгляд на Боге, когда угрожающие враги на расстоянии вытянутой руки принуждают наш взгляд; и должна быть твердая решимость не принуждать наши эмоции или игнорировать наши опасности, а поставить перед собой Господа, чтобы мы не были поколеблены. Когда война опустошает землю, крестьяне бегут из своих незащищенных хижин в убежище замка на вершине холма, но они не могут добраться до безопасных крепких стен, не поднявшись по крутой дороге. Поэтому, когда бедствие омрачает нас или наше чувство греха и печали сотрясает наши сердца, нам нужно приложить усилия, чтобы принять решение и осуществить его на практике, я прибегаю к Тебе, чтобы скрыть меня». Таким образом, страх — это повод для веры, а вера — это страх, преобразованный актом нашей собственной воли, вызывающий напоминание о силе Божией и направляющийся к ней. Поэтому не удивляйтесь, если обе вещи лежат в ваших сердцах вместе, и не говорите: «У меня нет веры, потому что я имею некоторый страх», но чувствуйте, что, если будет хоть малейшая искра первого, она перевернет все остальное. в свою собственную яркую субстанцию. Вот удушливый дым, поднимающийся от только что зажженного костра из зеленого дерева, черный, удушливый и твердый в своих кольцах; но как разгорится огонь, все клубы дыма обратятся в один пылающий шпиль, полный света и тепла. Вы превращаете свой дым в огонь, свой страх в веру. Не отчаивайтесь, если потребуется время, чтобы превратить все низшее и низменное в более благородное и высшее. Вера и страх сочетаются, слава богу! Они как масло и вода в душе человека, и масло будет плавать над ними и успокаивать волны. «Какого времени я боюсь» — так говорят природа и сердце; Я буду доверять Тебе», — говорит лучший человек внутри себя, поднимаясь над природой и обстоятельствами и бросаясь в протянутые объятия Бога, который ловит его и сохраняет в безопасности.
Далее, эти слова, или, вернее, одна их часть, дают нам яркий свет и прекрасную мысль о сущности и сокровенном центре этой веры или доверия. Ученые говорят нам, что слово, переведенное здесь как «доверие», имеет графическое, образное значение своей основной идеи. Буквально оно означает цепляться за что-либо или крепко держаться, выражая, таким образом, как идею хорошего крепкого захвата, так и интимного союза. Разве эта метафора не яркая и не полна поучения, а также импульса? Я буду доверять Тебе». И он увещевал их всех всем сердцем прилепиться к Господу». Мы можем проследить метафору этого слова во многих иллюстрациях. Например, вот крепкая опора, а вот висячая, гибкая лоза. Соберите листья, стелющиеся по земле, и обвьте их вокруг этой опоры, и они пойдут прямо к небесам. Вот блюдечко в каком-то пруду, оставленное приливом, немного ослабило хватку. Прикоснитесь к нему пальцем, и он крепко прилипнет к камню, и вам понадобится молоток, прежде чем вы сможете его выбить. Вот путник ощупью идет по узкой изломанной тропинке, по которой осторожно ступали серны, а впереди него его проводник. Голова его кружится, конечности дрожат, и он почти падает, но он хватает сильную руку человека перед ним или привязывает себя к нему веревкой и может уверенно идти. Или возьмем историю из Деяний апостолов о хромом, исцеленном Петром и Иоанном. Всю свою жизнь он был хромым, и когда наконец наступит исцеление, можно себе представить, с какой крепкой хваткой хромой держал Петра и Иоанна». Робость и беспомощность всей жизни заставляли его держаться, даже когда, идя и прыгая, он пробовал, как непривычные ступни и лодыжки могут выполнять свою работу. Как он сжимал руки двух своих сторонников и чувствовал себя твердым и безопасным только до тех пор, пока держал их! Это вера, цепляющаяся за небо, обвивающая Его всеми усами нашего сердца, как виноградная лоза обвивает свой шест; держась за Него за Его руку, как шатающийся человек держится за сильную руку, поддерживающую.
И есть еще одно применение этой метафоры, которое, возможно, лучше всего выявить, обратившись к отрывку из Священного Писания. Мы находим то же самое выражение использованным в той чудесно драматической сцене в Книге Царств, где высокомерные посланники ассирийского царя пришли и насмехались над царем и его народом на стене. Что это за уверенность, которой ты доверяешь? Итак, на кого ты надеешься, что восстаешь против меня? И вот, ты надеешься на посох сей надломленной трости, на Египет, на которую, если человек оперется, она войдет ему в руку и пронзит ее: так и фараон, царь Египетский, для всех, надеющихся на него. «Там употребляется слово нашего текста, и, как видно из этой фразы, с отчетливым следом его основного смысла. Езекия опирался на этот бедный бумажный тростник на берегу Нила, в котором нет ни вещества, ни силы, ни сердцевины. Человек опирается на него, и он попадает ему в ладонь и оставляет уродливую гноящуюся рану. Вот такие гнилые останки — все наши земные тайны. Там превосходно описаны акт доверия и жалкие последствия его оказания человеку. Действие одно и то же, когда оно направлено на небеса, но насколько различны последствия. Опирайтесь всей своей тяжестью на Бога, как на крепкий посох, и будьте уверены в том, что ваша опора никогда не поддастся и не треснет, и никакие занозы не потекут от нее в ваши ладони.
Если я хочу цепляться рукой, я должен сначала освободить руку. Представьте себе человека, говорящего: «Я не смогу стоять, пока ты меня не поддержишь»; но мне нужно держать свою банковскую книжку, и то, и то, и еще одно; Я не могу их опустить, поэтому у меня нет свободной руки, чтобы держать их, ты должен держать их». По сути, именно это и говорят некоторые из нас. Теперь молитва: «Поддержи меня, и я буду в безопасности» — правильная; но не от человека, который не выпустит своего имущества из рук своих, чтобы он мог ухватить Бога, который держит его.
Я ничего не беру с собой.
Тогда, конечно, и только тогда, когда у нас будут пустые руки, мы сможем свободно схватить и удержать; и только тогда мы сможем продолжить говорить великие слова:
Просто за Твой Крест я цепляюсь».
как какой-нибудь полузатонувший матрос, потерпевший кораблекрушение, выброшенный на берег, сжимает острие скалы и остается в безопасности от силы волн, бьющихся вокруг него.
И еще одно слово. Эти два положения, которые я собрал вместе, дают нам не только повод для веры в страхе и сущность веры в этом цеплянии, но они также дают нам очень красивую победу веры. Видите, с каким поэтическим искусством — если можно употребить такие слова о дыхании такой души — он повторяет два главных слова первого стиха в последнем, только в перевернутом порядке: «Какого времени я боюсь, я будет доверять Тебе». Он одержим низшими эмоциями и решает вырваться из-под их власти в свет и свободу веры. И тогда следующие слова все еще сохраняют контраст веры и страха, только теперь им овладевает более блаженное настроение, и он решает, что он не попадет обратно в рабство и тьму низшего. На господина я уповал; Я не буду бояться». У него есть уверенность, и в силу этой уверенности он решает, что не поддастся страху. Если мы приведем эту мысль в более абстрактную форму, то получится следующее: единственным истинным антагонистом и победоносным соперником всякого страха является вера, и только вера. Нет никакой причины, по которой любой человек должен быть освобожден от своих страхов ни по поводу этого мира, ни по поводу будущего, кроме как в той мере, в какой он имеет веру. Нет, скорее, гораздо разумнее бояться, чем не бояться, если у меня нет этой веры в Господа. Есть много причин для страха перед темными возможностями и не менее темными фактами жизни. Бедствия, потери, разлуки, разочарования, болезни, смерть, пусть любое из них придет в любой момент, а некоторые из них обязательно придут рано или поздно. Искушения таятся вокруг нас, как змеи в траве, они окружают нас с открытой свирепостью, как львы на нашем пути. Разве не мудро было бы бояться, если бы наша вера не удержала того великого обетования: «Ты наступишь на льва и аспида»; не приключится ли с тобой зло? Но если мы крепко держимся за Бога, тогда мудро не бояться, а террор — это безумие и грех. Ибо доверие приносит не только спокойствие, но и безопасность и, таким образом, устраняет страх, устраняя опасность.
Это двойное действие веры, заключающееся в успокоении и защите, очень ярко выражено в ветхозаветном слове, образованном от использованного здесь глагола, означающего настоящую уверенность, а затем в одной форме обозначающего как защищенность, так и защищенность, безопасность, как безопасность. быть свободным от беспокойства, безопасным, как защищенным от опасности. Так, например, говорят, что жители этого уединенного городка Лаиш, чье мирное существование среди воинственных соседей с такой необычайной красотой описано в Книге Судей, живут беспечно, тихо и безопасно». Первая фраза буквально означает «доверие», а вторая — «доверие». Идея, которую пытались передать оба, кажется двойной идеей тихой свободы от страха и опасности. Итак, снова в благословении Моисея: «Возлюбленные Господа будут жить у Него в безопасности» мы имеем ту же самую фразу, чтобы выразить одно и то же двойное благословение убежища, пребывая в Господе, от всякой тревоги и от всякого нападения:
«Так же далеко от опасности, как и от страха,
Пока любовь, Всемогущая любовь рядом».
Эта мысль о победе веры над страхом очень убедительно изложена в стихе из Книги Притчей, который в нашей версии гласит: «Праведник смел, как лев». Слово, выделенное жирным шрифтом, соответствует нашему тексту и буквально означает «траст», но очевидно, что метафора требует такого же перевода, как перевод английской Библии. Слово, которое правильно описывает акт веры, стало обозначать мужество, которое является следствием этого действия, точно так же, как наше собственное слово «уверенность» собственно означает доверие, но стало означать смелость, рожденную из доверия. Итак, истинный способ стать храбрым — это положиться на Бога. Это и только это избавляет от разумного в других отношениях страха, и Вера несет в одной руке дар внешней безопасности, а в другой — дар внутреннего мира.
Питер тонет в воде; буря нарастает. Он смотрит на волны и готов вообразить, что его сейчас поглотят. Его страх разумен, если он может сделать выводы только из бури и самого себя. Его беспомощность и хмурая буря вместе высекают маленькую искру веры, которую не может задуть ветер и не загасить потоки. Как наш псалмопевец здесь, когда Петр боится, он доверяет. Спаси, Господи! или я погибну». Тотчас же протянутая рука его Господа схватит его и принесет ему безопасность, в то время как кроткий упрек, о маловерный! почему ты усомнился?» вселяет смелость в его бьющееся сердце. Шторм набирает высоту, как всегда, волны бьются о его конечности, а брызги слепят ему глаза. Если он на мгновение отпустит свою хватку, он уйдет. Но пока он держит руку Христа, он находится в такой же безопасности на этом вздымающемся полу, как если бы его ноги стояли на камне; и пока он смотрит в лицо Господа и опирается на Его поддерживающую руку, он не видит буйных волн и не дрожит вообще, когда они разбиваются вокруг него. Его страх и опасность исчезли, потому что он держит Христа и Его поддерживает. И в этом смысле, как и во многих других, это победа, побеждающая мир и даже нашу веру».
ПСАЛМ Льви. 13 — ПЕСНЯ ИЗБАВЛЕНИЯ
Ибо Ты избавил душу мою от смерти: не избавил ли Ты ноги мои от падения? чтобы я мог ходить пред Богом во свете живых». – ПСАЛОМ Леви. 13 (Р.В.).
Согласно древней еврейской традиции, сохранившейся в описании этого псалма, он был написан в самый упадок судьбы Давида, когда филистимляне захватили его в Гате», и, как вы помните, он спас себя, добавив к псалму лисью шкуру. львиную шкуру и, притворившись идиотом, не только избавился, но и унизился. Однако сразу после этого, если принять дату, указанную в надписи, торжествующая уверенность и благоговейная надежда этого псалма оживили его разум. Насколько непохож на настоящего человека был тот, кем он казался Анхусу и его филистимлянам! Странно, что внутреннее и внешнее так плохо совпадают; но все же, слава богу! возможно. Мы заметили,
I. Освобождение, осуществленное верой, прежде чем оно осуществится на самом деле.
Вы заметите, что я немного изменил перевод слов. В нашей Авторизованной версии они звучат так: Ты избавил мою душу от смерти; не избавишь ли Ты ноги мои от падения?» как будто какое-то предшествующее избавление было основанием, на котором псалмопевец основывал свои ожидания того, что еще должно было произойти. Но в оригинале нет никаких оснований для такого изменения времен, и оба предложения, очевидно, относятся к одному и тому же периоду и одному и тому же избавлению. Поэтому мы должны читать: Ты избавил душу мою от смерти, разве Ты не избавил и т. д.; вопрос эквивалентен сильному утверждению: «Да, Ты избавил ноги мои от падения». Эта отсылка обоих предложений к одному и тому же периоду и одному и тому же акту избавления подтверждается цитированием этих слов в гораздо более позднем псалме, 116-м, где мы читаем с добавлением: «Ты избавил душу мою от смерти, глаза от слез и ноги мои от падения».
Итак, псалмопевец настолько уверен в грядущем избавлении, что воспевает его как прошлое. Он все еще находится в гуще неприятностей и борьбы, и все же он говорит: «Все почти закончено». Ты освободил».
Как он приходит к этой уверенности? Просто потому, что его будущее — Бог; и всякий, у кого есть Бог для своего будущего, может превратить другие неопределенные надежды в определенную уверенность и убедиться в этом, чтобы, как бы ни Анхус и его великаны-филистимляне из Гата, владеющие оружием Голиафа, копьями, подобными ткацкому лучу, и медными доспехами, могли окружить его повсюду , во имя Господа он уничтожит их. Они все равно что мертвы, хотя в данный момент они живы и враждебны. В разгар неприятностей мы можем броситься в будущее или, скорее, втянуть будущее в настоящее и сказать: «Ты избавил мою душу от смерти». Когда мы рассчитываем на Бога, можно безопасно рассчитывать на завтрашний день. Сегодня мы имеем те же причины для той же уверенности; и если мы пойдем правильным путем, мы тоже сможем внести июньское солнце в ноябрьские туманы и греться в тепле верного избавления, даже когда нас окутывает холодный туман бед.
Но затем обратите внимание и здесь на суть этого будущего вмешательства, которое, по спокойной вере псалмопевца, присутствует: «Душа Моя от смерти», и после этого он говорит: «Ноги Мои от падения», что очень похоже на антикульминация и банальность. Но, тем не менее, именно потому, что спасти ноги от падения — это гораздо меньшее дело, чем спасти жизнь от смерти, здесь это становится кульминацией и чем-то большим. Гроза проходит над мужчиной. Что тогда? После того, как буря прошла, он не только жив, но и стоит прямо. Это не убило его. Нет, это его даже не потрясло. Его ноги так же твёрды, как и всегда, и именно потому, что это меньшее, то освобождение является большим достижением, чем предыдущее. Бог не дает пополам; Он не оставляет освобожденного человека калекой или брошенным на землю, хотя он и жив.
Вспомните также расширение текста псалма, о котором я уже говорил, гораздо более позднего времени, которое, цитируя эти слова, фактически комментирует их. Более поздний псалмопевец добавляет пункт. Мои глаза от слез», и мы можем пойти в том же направлении и отметить три сферы, в которых поздний поэт воспевает освобождающую руку Божию как одухотворяющую для нас весь наш более глубокий христианский опыт. Ты избавил мою душу от смерти» в том великом искуплении, посредством которого Сын умер, чтобы мы никогда не узнали ни величайшей горечи физической смерти, ни истинной смерти, тенью и символом которой она является. Ты избавил очи мои от слез; Бог оттирает здесь слезы, еще до того, как мы подойдем к тому времени, когда Он отрет всякую слезу со всех лиц, и никакие глаза не избавятся от слез, кроме глаз, которые сквозь слезы взглянули на небо. И ноги мои от падения» — искупительная благодать, спасающая душу; утешительная благодать, облегчающая печаль; поддерживающая благодать, которая удерживает нас от грехов, — это элементы того, что Бог сделал для всех нас, если наше слабое и слабое доверие покоилось на Нем.
Как Давид пришел к такой уверенности? Да ведь он молился об этом. Если вы прочитаете псалом, то очень ясно увидите процесс, посредством которого человек приходит к той безмятежной, торжествующей уверенности, что битва выиграна, даже когда она бушует вокруг него. Предыдущая часть псалма распадается на две части, о которых мне остается только сделать одно замечание, что в обеих мы имеем прежде всего очевидный тревожный факт, а затем вспышку победоносной уверенности. Позвольте мне прочитать вам пару слов. Псалмопевец начинается в очень минорной тональности. Будь милостив ко мне, Боже! ибо человек поглотил бы меня» — это Анхус и его филистимляне. Он ежедневно сражается и угнетает меня; мои враги ежедневно поглощали меня». Он повторяет ту же мысль с тоскливой монотонностью печали, ибо многие сражаются против меня, о Ты, Всевышний!» Но быстро его нота меняется на «В какое время, боюсь, я поверю Тебе». В Господе восхвалю слово Его»; то есть, Его обещание избавления, я уповаю на Господа». Он поднялся на высоту, но только на мгновение, потому что снова падает вниз и снова начинает прежнюю жалкую жалобу. Печаль слишком цепляет, чтобы ее можно было отбросить в одной борьбе. На данный момент ее перекрыли плотиной, но паводок хлынул слишком сильно, плотина исчезла, и обратно хлынула черная вода. Каждый день они искажают мои слова; все их мысли против меня, во зло». И во второй раз он продолжает свою депрессивную тональность дольше, чем в первый раз, но таким же образом он снова поднимается над ней, и припев, которым он завершил первую часть псалма, завершает вторую. В Господе восхвалю слово Его; в Господе восхвалю слово Его». Теперь он завоевал высоту, удерживает ее и разражается победной песней словами текста.
То есть молитесь, чтобы обрести уверенность, а если сначала она не придет, помолитесь еще раз. Если кажется, что утешение ускользает, даже когда вы его держите, возьмите его еще раз и крепче сомкните на нем пальцы. Не бойтесь вторично сойти в глубины, но будьте уверены, что вы попытаетесь подняться из них в той же точке, что и прежде, ухватившись за уверенность, что в Господе, в Его силе и Его благодати, вы сможете поставить свою печать на истине Его великого обещания. Таким образом вы подниметесь до этой уверенности, которая называет несуществующее таким, как если бы оно было, и переносит будущее, которое обязательно наступит, со всей его яркостью и безмятежностью, в беспокойную, бурную и туманную атмосферу сегодняшнего дня. Однажды мы избавимся от всего, что нас обременяет, испытывает и ставит задачи; а до тех пор это благословенное заверение, плод молитвы, подобно пище, которую вороны принесли пророку в овраге, или хлебу и воде, от которых ангел разбудил его, когда он был изнеможен в пустыне. Истинным ответом на молитву Давида был немедленный доступ к непоколебимой уверенности, хотя внешний ответ ждал долго, и годы лежали между ним и прекращением его гонений и проблем. Так что, между прочим, у нас могут быть ручьи, в спокойной уверенности в избавлении еще до того, как оно придет. Тогда обратите внимание,
II. Импульс к служению, который приносит освобождение.
Чтобы я мог ходить пред Богом в свете живых»; такова цель Бога во всех Его избавлениях: тем самым мы можем быть побуждены к доверительному и благодарному служению. И Давид превратил эту цель в клятву, ибо слова можно было бы с таким же успехом перевести: «Я пойду пред Ним». Давайте позаботимся о том, чтобы Божья цель заключалась в нашей решимости и чтобы мы не теряли пользы ни от каких проблем или дисциплины, через которые Он нас пропускает; ибо худшая из всех печалей – это напрасная печаль.
Ты освободил мои ноги, чтобы я мог ходить». Для чего нужны ноги? Гулять пешком. Далее, обратите внимание на точную силу этой фразы: «чтобы я мог ходить перед Богом». Это не совсем то же самое, что родственное слово, которое используется в отношении Еноха, что он ходил с Богом». Это выражает общение как с другом; это порядок жизни человека перед Его взором и в сознании Его присутствия как Судьи и Надсмотрщика. Таким образом, вы обнаружите, что это выражение используется почти в единственном случае, когда оно встречается в Ветхом Завете, где Бог говорит Аврааму: «Иди предо Мною», и «поскольку ты управляешь своей жизнью в сознании, что Я смотрю на тебя» - будь совершенен. Итак, ходить перед Богом — значит жить даже во всех отвлекающих делах повседневной жизни, с ясным осознанием и постоянной мыслью, горящей в нашем разуме, что мы делаем все это в Его присутствии. Подумайте о том, что делает полк солдат на параде, когда каждая шеренга проходит перед точкой приветствия, где стоит командир. Как каждый мужчина одевается, и они собираются вместе, идут в ногу, правильно наклоняя винтовки. Мы не на параде, а о делах гораздо более серьезных. Мы сражаемся, глядя на нас капитаном, и это должно быть стимулом, радостью, а не ужасом. Осознайте, что око Божие наблюдает за вами, и грех, и подлость, и нерадивость, и себялюбие, и сладострастие, и похоть, и страсть, и все прочие бесы, находящиеся в вас, исчезнут, как привидения при крике петуха. Иди предо Мной», и если ты почувствуешь, что Я рядом с тобой, ты не сможешь согрешить. Ходи предо Мною и будь совершенен». Уведомление,
III. Область, в которой должно осуществляться соблюдение божественного ока.
В свете живых», — говорит псалмопевец. Кажется, это соответствует первому пункту его надежды; точно так же, как предыдущее слово, которое я комментировал, «идти пред Ним», соответствует второму, где он говорит о своих ногах. Ты избавил мою душу от смерти. . . . Я пойду пред Тобою в свете живых, где Ты все еще позволяешь находиться моей освобожденной душе. И эта фраза, кажется, означает солнечный свет человеческой жизни, контрастирующий с тьмой Шеола.
Выражение меняется в 116-м псалме, где говорится о земле живых». По-настоящему живы те, кто живет в Господе, а настоящий свет живых — это солнечный свет, струящийся на тех, кто живет таким образом, потому что они живут в Нем, Кто не только изливает Свой свет на их сердца, но, изливая его, обращаются в свет в Господе». Мы тоже можем видеть, как сияние Его лица освещает наши лица и освещает наши пути, как благодеяние лучшего солнечного света. Таким образом, псалмопевец указывает нам путь, по которому можно ходить во свете. Он клянется, что, поскольку его сердце наполнено великими милостями его избавляющего Бога, он устроит всю свою деятельную жизнь как бы под сознанием ока Божьего на нем, и тогда вся она осветится, как вспышка солнечного света. Наш самый яркий свет — это сияние лица Бога, которого мы стараемся любить и служить, и уверенность псалмопевца заключается в том, что жизнь, полная соблюдения Его заповедей, в которой благодарность за избавление является побудительным мотивом к постоянному осознанию Его присутствия и Соответствующая жизнь, будет яркая и солнечная карьера. Вы будете жить в солнечном свете, если будете жить перед Его лицом, и каким бы зимним ни был мир, он будет подобен ясному морозному дню. На небе нет инея, оно не выходит за пределы атмосферы, а высоко вверху, в безмятежной и дивной синеве, сияет солнечный свет. Такая жизнь будет направляемой жизнью. Еще останется много поводов для сомнений в области веры и для недоумения в отношении долга. Часто будет необходимо терпеливо и серьезно размышлять над обоими, и не будет недостатка в призывах к напряженным усилиям наших лучших способностей, чтобы понять, что наш Руководитель хочет, чтобы мы делали, и куда Он хочет, чтобы мы пошли, но через все это будет направляющая рука. Как сказал Учитель, возможно, оглянувшись на эти слова: «Тот, кто следует за Мной, не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни». Если Он во свете, давайте ходить во свете, и это будет для нас чистотой, знанием и радостью.
ПСАЛМ lvii. 7. ФИКСИРОВАННОЕ СЕРДЦЕ
Мое сердце твердо, о Боже, мое сердце твердо; Я буду петь и воздавать хвалу» (ПСАЛОМ lvii). 7.
Легко говорить такие вещи, когда жизнь у нас идет гладко. Но этот псалмопевец, будь то Давид или кто-то другой, говорит это и имеет в виду именно это, когда все вокруг него мрачно и мрачно. Надпись приписывает эти слова самому Давиду, убежавшему от Саула и спрятавшемуся в пещере. Так это или нет, но обстоятельства, при которых поет псалмопевец, очевидно, вызывают очень большие трудности и угнетение. Но он вселяет в себя уверенность и хорошее настроение. В темноте он верит в свет. Есть цветы, которые благоухают после захода солнца и становятся слаще, когда выпадает ночная роса. Настоящая религиозная жизнь такова. Сердце, действительно основанное на Боге и покоящееся в Нем, никогда не издает такого благоухающего и сильного благоухания, как во тьме скорби. Повторение фразы «Моё сердце твердо» усиливает выражение неизменной решимости. Непоколебимое сердце решило петь и воздавать хвалу, несмотря на все, что могло бы заставить рыдания и слезы заглушить песню.
I. Обратите внимание на неподвижное сердце.
Еврейский язык использует метафору «сердца», чтобы охватить гораздо больше внутреннего «я», чем мы привыкли. Под этим мы главным образом подразумеваем то, что в нас любит. Но Ветхий Завет говорит о мыслях и намерениях, а также о привязанностях сердца. Итак, для этого псалмопевца сердце его было не только тем, что любило, но и тем, что намеревалось и думало. Когда он говорит: «Моё сердце твердо», он имеет в виду не только то, что он сознаёт непоколебимую любовь, но также, скорее, твёрдую и устоявшуюся решимость и постоянное общение мысли между ним и Богом. И он не только делает это заявление как выражение своего опыта на данный момент, но он закладывает будущее, и, насколько кто-либо осмеливается, он осмеливается сказать, что этот характер полной посвященности, полного общения, твердой решимости прилепиться к небу, каково его нынешнее настроение, будет его будущим, что бы ни ждало тогда его внешней жизни. Урок этой решимости состоит в том, что наша религия, если она чего-то стоит, должна быть непрерывной и равномерно действующей силой на протяжении всей нашей жизни, а не просто спорадической и скачкообразной, урывками. Линии, которые неуверенная и нетренированная рука ребенка рисует в своей тетрадке, слишком хорошо отражают кривый, блуждающий образ жизни, которым мы живем», — насколько это касается нашей религии. Линия должна быть твердой и прямой, равномерной по ширине, неизменной по направлению, как солнечный луч, однородной и одинаково цепкой, как железный прут. Если он не будет таким сильным и однородным, он вряд ли сможет выдержать вес, который ему приходится нести, или противостоять ударам, с которыми ему придется столкнуться.
Для твердого сердца у меня должна быть твердая решимость, а не просто колеблющееся и быстро разрушающееся намерение. У меня должна быть стойкая привязанность, а не просто порхающая любовь, которая, как какая-то бабочка, загорается то на том, то на том сладком цветке, но которая летит прямо, как почтовый голубь, к своей кроватке, которая меня вынесет. прямо в рай. И я должен постоянно осознавать свою зависимость от Бога и сладостную достаточность Бога, сопровождающую меня в течение всего пыльного дня. Твердая решимость, непоколебимая любовь, постоянная мысль — все это, по крайней мере, заложено в словах моего текста. Мое сердце твердо, о Боже! мое сердце твердо».
Ах, братья! как это не похоже на ломаные, прерывистые, расходящиеся линии, которые мы рисуем! Наши религиозные моменты не связаны друг с другом и не соприкасаются друг с другом, но они подобны лужам в русле наполовину высохшего австралийского ручья: пруд здесь, полоска белой, вздувшейся гальки там, а затем небольшая капля воды, а затем еще один этап сухости. Все они должны быть связаны одним непрерывным потоком фиксированной любви, желания и мысли. Достаточно ли наше среднее христианство представлено такими словами, как эти в моем тексте? Не заставляют ли они нас скорее гореть от стыда, когда мы думаем, что человек, который жил в сумерках Божьего откровения и был отягощен такими бедствиями, как те, которые вырвали у него этот псалом, должен был излить эту решимость, которую мы, живущие, в солнечном свете и наполненные благословениями, вам трудно выразить искренность и правду? Неподвижные сердца редки среди современных христиан.
II. Обратите внимание на многочисленные препятствия на пути к такому единообразию нашей религиозной жизни.
Они достаточно грозны, видит Бог, мы все это знаем, и мне нет нужды на них останавливаться. Существует, например, склонность к колебаниям, которая свойственна всем нашим чувствам, и особенно нашим религиозным эмоциям. Что случилось бы с паровой машиной, если бы кочегар навалил угли, а потом заснул у топочной дверцы? В один момент котел был готов взорваться; в другой момент не было бы пара, чтобы что-либо гнать. Именно такое чередование происходит сегодня среди множества христиан. За весной и летом обязательно следует осень и суровая зима. Каждому моменту подъема соответствует момент депрессии. Они никогда не увидят проблеска Бога и Его любви, более яркого и сладкого, чем обычно, без того, чтобы за этим не последовала долгая усталость, депрессия и тьма. Это та жизнь, которой многие из вас, христиан, довольны.
Но есть ли необходимость в таких чередованиях? Некоторая степень колебаний всегда будет. Само проявление эмоций ведет к их угасанию. Различное состояние здоровья и другие внешние факторы будут влиять на жизнерадостность, прозорливость и живость духовной жизни. Только барометр, вышедший из строя, всегда будет стоять на установленной ярмарке. Флюгер, который всегда указывает только на юг, ржавый и ничего не значит.
Но хотя абсолютной однородности быть не может, может и должен быть гораздо более близкий подход к ровной температуре в гораздо более высоком диапазоне, чем дают показания большинства исповедующих христианство. Действительно, во многих из них наблюдается удручающе однородная арктическая температура. Их сердца действительно тверды, но сосредоточены на земле. Их мороз не нарушает никакая оттепель, их прохладный формализм не прерывается никаким тревожным энтузиазмом. Мы сейчас говорим не о них, а о тех, у кого бывают моменты просветления, общения, подчинения воли, которые слишком скоро угасают. Таковым мы бы искренне сказали, что эти моменты можно продлить и сделать более продолжительными. Нам не нужно подчиняться собственным неконтролируемым чувствам. Мы можем контролировать свои сердца и сохранять их неизменными, даже если они захотят блуждать. Если мы хотим иметь благословение примерно единой религиозной жизни, мы должны утвердить контроль над собой и использовать как узду, так и шпору. Очень многие религиозные люди, похоже, думают, что хорошие времена приходят и уходят, и что они ничего не могут сделать, чтобы вернуть, сохранить или изгнать их. Но это не так. Если огонь горит слабо, на очаге лежит такая вещь, как кочерга, и угли под рукой. Если мы чувствуем, что наша вера засыпает, бессильны ли мы пробудить ее? Разве мы не можем сказать, что я буду доверять? Давайте узнаем, что вариации наших религиозных эмоций во многом зависят от нашего собственного контроля и могут, если мы будем управлять собой, быть гораздо ближе к единообразию, чем обычно.
Помимо колебаний, вызванных переменами нашего собственного настроения, существуют также отвлекающие влияния даже обязанностей, которые Бог возлагает на нас. Человеку, перед которым стоит материальная задача, требующая всех его сил, трудно сохранять чистый уголок своего сердца и чувствовать, что Бог рядом. Трудно в грохоте мельницы или в толпе на Перемене совершать свое дело ради и в память о Христе. Это трудно; но это возможно. Отвлекающие факторы — это наша собственная глупость и слабость. Нет ничего из того, что мы обязаны делать, что честная попытка сделать из правильных побуждений не могла бы превратиться в положительную помощь для приближения к Богу. Нам предстоит определить, скроют ли Его от нас задачи жизни и этот навязчивый внешний и материальный мир или откроют Его нам. Нам предстоит решить, сделаем ли мы наше мирское занятие и его испытания, малые и великие, средством приближения к небесам или средством отгородить Его от нас, а нас от Него. Нет ничего, кроме греха, несовместимого с твердым сердцем, решительной волей, постоянным общением, ничего несовместимого, хотя может быть многое, что затрудняет их осознание и сохранение.
И потом, конечно, испытания и горести, которые поражают всех нас, делают трудным сохранить это твердое сердце. Легко, как я уже сказал, дать обет: «Я буду петь и воздавать хвалу», когда плоть спокойна и процветание расстилает свое светлое небо над нашими головами. Труднее сказать это, когда в сердце разочарование и горечь, а там пустое место, которое ноет и никогда не наполнится. Труднее сказать это человеку, когда, как этот псалмопевец, душа его среди львов и лежит он среди горящих». Но все же, если правильно понимать, горе — лучшая лестница на небо; и нет такой похвалы, которая исходит из уст, которые, если бы они не хвалили, должны были бы рыдать, и эта похвала потому, что они начинают понимать, что зло, как его называет мир, является ступенькой к высшему добру. Мое сердце исправлено. Я буду петь и воздавать хвалу» — может быть голосом скорбящего, а также процветающего и счастливого.
III. Наконец, позвольте мне сказать несколько слов о средствах, с помощью которых такой единообразный характер может быть запечатлен в нашем религиозном опыте.
Есть еще один псалом, где эта же фраза используется с очень важным и проясняющим дополнением, в котором мы читаем: «Сердце Его твердо, уповая на Господа». В этом секрет твердого сердца – постоянная вера, укорененная и утвержденная в Нем. Эта моя порхающая, изменчивая, ненадежная, эмоциональная натура моя будет сделана спокойной и стойкой верой, и обязанности, совершаемые с верой Божией, привяжут меня к Нему; и перенесенные скорби и радости, принятые с верой Божией, будут звеньями цепи, связывающей Его со мной.
Но тогда возникает вопрос: как обрести эту постоянную веру? Братья! Я не знаю другого ответа, кроме простого: постоянно прилагать усилия и принимать средства, которые Христос предписывает для его достижения. Человек, взбирающийся на холм, хотя ему приходится смотреть под ноги, когда он находится на скользких местах, и вся его энергия тратится на то, чтобы подняться вверх по каждому выступу и утесу, будет лучше, если он будет часто поднимать свой взгляд на вершину. что сияет над ним. Таким образом, на нашем восходящем пути мы добьемся наилучшего прогресса, когда сознательно и честно постараемся заглянуть за пределы видимого и временного, даже когда мы работаем среди них, и ясно держать перед собой вершину, к которой мы стремимся. вера стремится. Если бы мы жили, стремясь осознать этот великий белый престол и Сидящего на нем, нам было бы легче сказать: Мое сердце твердо, о Боже! мое сердце твердо».
Но будьте уверены в том, что не будет такого единообразия религиозного опыта на протяжении всей нашей жизни, если в ней не будут частые моменты, когда мы заходим в свои покои, запираем за собой двери и тайно общаемся с нашим Отцом. Все благородное и великое в христианской жизни питается одиночеством, а все бедное, и низкое, и лицемерное, и низкотонное питается постоянным отсутствием в тайном месте Всевышнего. Должны быть моменты уединенного общения, если мы хотим, чтобы были часы напряженного служения и жизнь постоянного посвящения.
Нам нет нужды задаваться вопросом, возможна ли для нас здесь, на земле, реализация идеала этой неподвижности в его совершенной полноте. Мы с вами еще далеки от этого осознания, и нам не нужно беспокоиться о заключительных стадиях, пока мы не доберемся до еще одной или двух стадий.
Что бы вы подумали о мальчике, если бы, когда его только научили рисовать карандашом, он сказал своему учителю: «Как ты думаешь, я когда-нибудь смогу рисовать так же хорошо, как Рафаэль?» Его учитель говорил ему: хочешь ты или нет, но ты сможешь рисовать гораздо лучше, чем сейчас, если постараешься». Нам не нужно беспокоиться о вопросах, которые беспокоят некоторых людей, пока мы не окажемся намного ближе к совершенству, чем любой из нас. Во всяком случае, мы можем бесконечно приближаться к этому идеалу, и возможно ли для нас в этой жизни когда-либо иметь столь постоянное фиксирование сердца, чтобы никакое притяжение не могло отвести иглу в сторону от полюса на одну точку или нет, это возможно для нам всем, чтобы они были гораздо более устойчивыми, чем в том колеблющемся, изменчивом колебании, которое сейчас ими правит.
Итак, давайте помолимся молитвой: «Объедини мое сердце в страхе имени Твоего», примите решение, Мое сердце твердо» и послушно послушаем повеление. Он увещевал их всех, чтобы они всем сердцем прилепились к Господу».
ПСАЛМ лик. 9 — ПСАЛМ lix. 17 — ОЖИДАНИЕ И ПЕНИЕ
Благодаря его силе я уповаю на Тебя, ибо Бог – моя защита. . . . 17. Тебе, сила моя, воспою, ибо Бог — защита моя и Бог милости моей». (ПСАЛОМ lix). 9, 17.
Между этими двумя стихами существует очевидное соответствие, даже в том виде, в котором они представлены в нашем переводе, и еще более очевидно в еврейском. Вы заметили, что в первом стихе слова «из-за» являются дополнением, вставленным нашими переводчиками, потому что они не знали точно, что делать с голыми словами в их нынешнем виде. Его сила, я уповаю на Тебя» — это, конечно, вздор; но очень небольшое изменение одной-единственной буквы, получившее одобрение нескольких хороших авторитетов как в рукописях, так и в переводах, придает подходящий и прекрасный смысл и приводит два стиха в полное словесное соответствие. Предположим, мы читаем «Моя сила» вместо «Его сила». Изменение заключается лишь в том, что часть одной буквы становится немного короче, и, как вы увидите, таким образом мы получаем одни и те же выражения в обоих стихах.
Тогда мы можем прочитать два наших текста так: На Тебя, о моя Сила! Я подожду. . . . Тебе, о моя Сила, я буду петь!» Они слово в слово параллельны, с той существенной разницей, что ожидание в одном переходит в песню, в другом молчаливое ожидание разбивается в музыку хвалы. И эти два слова — ждать и петь — в еврейском языке одинаковы во всех буквах, кроме одной, тем самым усиливая впечатление сходства, а также подчеркивая поэтическим искусством различие. Аналогия, очевидно, распространяется и на вторую половину каждого куплета, где причина как ожидания, так и хвалы одна и та же: «Ибо Бог — моя защита» — с дальнейшим красноречивым изменением, заключающимся в том, что песня построена не только на мысли, что Бог — моя защита», но также и на том, что Он — Бог моего милосердия».
Таким образом, эти два параллельных стиха представляют собой своего рода припев, вступающий в конце каждой части псалма; и если вы рассмотрите ее структуру и общий ход мысли, то увидите, что первая стоит в конце картины беды и опасности псалмопевца и совершает переход ко второй части, которая представляет собой главным образом молитву об избавлении, и заканчивается, как я уже говорил, измененным и расширенным припевом.
Заголовок псалма сообщает нам, что его датой является самое начало гонения Саула, когда сторожили дом, чтобы убить Давида, и он убежал ночью из города. Здесь есть определенное соответствие между обстоятельствами и некоторой частью изображения его врагов, что делает эту дату вероятной. Если это так, то это один из старейших псалмов Давида, и он интересен тем, что показывает его веру и мужество даже в первой опасности. Но так это или нет, во всяком случае, здесь мы слышим голос благочестивой души в глубокой печали, и мы вполне можем усвоить урок его двойного высказывания. Человек, охваченный бедствием, отправляется на небеса. Тебе, о моя сила! буду ли я ждать, ибо Бог — моя защита». Затем, благодаря ожиданию, хотя внешние обстоятельства остаются прежними, его характер и чувства меняются. Он начал словами: «Избавь меня от врагов моих, Господи!» ибо они подстерегают мою душу». Он проходит сквозь Мою Силу! Я буду ждать Тебя», и так заканчивается Моя Сила! Я буду петь Тебе». Затем мы можем разделить наши замечания на две группы и посвятить несколько минут этим двум моментам: ожиданию Бога и превращению ожидания в хвалу.
Теперь, что касается первого из них — ожидания Бога, — я должен заметить, что выражение «я буду ждать» здесь несколько примечательно. Это точно означает: «Я буду наблюдать за Тобой», и это слово обычно употребляется не в отношении нашего взгляда на Него, а в отношении того, что Он смотрит на нас сверху вниз. Оно описывало бы действия пастуха, охраняющего свое стадо; часового, охраняющего город; наблюдателей, которые ждут утра, и тому подобное. Используя его, псалмопевец как бы говорит: «Есть два вида бодрствования». Есть Бог, наблюдающий за мной, и есть я, наблюдающий за Богом. Я смотрю на Него, чтобы Он мог благословить; Он смотрит на меня сверху вниз, чтобы позаботиться обо мне. Как Он охраняет меня, так и я стою перед Ним в ожидании, как человек в осажденном городе, на крепостных стенах, с нетерпением смотрит на равнину, чтобы увидеть прибытие долгожданной помощи. Бог ждет, чтобы быть милостивым» — чудесные слова, изображающие для нас Его бдительность в отношении подходящего времени и способов благословить нас, а также Его терпеливую заботу о нашем невольном, беспечном духе. Мы вполне можем извлечь урок из Его отношения к отдаче и, со своей стороны, ожидать от Него помощи. Ибо эти две вещи – бдительность и терпение – являются основными элементами библейской идеи ожидания Бога. Позвольте мне подчеркнуть каждое из них в двух словах.
Невозможно ожидать помощи от Бога, и нет помощи от Бога без бдительного ожидания с нашей стороны. Если когда-либо нам не удастся получить от Него силу и защиту, то это потому, что мы не ожидаем этого. Многие предложения помощи с небес проходят мимо нас, потому что мы не стоим на своей сторожевой башне, чтобы уловить отдаленные признаки ее приближения и распахнуть врата нашего сердца для ее входа. Тот, кто не ожидает никакой помощи, не получит ее; тот, чье ожидание не заставляет его быть настороже к его приходу, получит лишь немногое. Как осажденный гарнизон, знающий, что отряд подкрепления уже на марше, напрягает глаза, чтобы уловить первый отблеск солнечного света на своих копьях, когда они преодолевают перевал! Но как не похоже на такое напряжение бдительности то томное ожидание и прерывистый взгляд, в котором больше недоверия, чем надежды, которые мы в своей нужде обращаем к небу! Неудивительно, что у нас так мало жизненного опыта того, что Бог — наша сила и наша защита, когда мы так частично верим, что Он есть, и так мало ожидаем, что Он будет и тем, и другим. Простая старая пословица гласит: «Те, кто следит за провидением, никогда не захотят, чтобы за ним наблюдали», а вы можете повернуть ее в другую сторону и сказать: «Те, кто не следит за провидением, никогда не будут иметь провидения, за которым нужно следить». Если вы не выставите кувшины с водой, когда идет дождь, вы не наберете воды; если вы не будете ожидать, что Бог придет вам на помощь, то Его стремление проявить милость не принесет вам никакой пользы. Его ожидание не заменяет нашего, но поскольку Он наблюдает, то и нам следует наблюдать. Мы говорим, мы ожидаем, что Он утешит и поможет нам – ну, стоим ли мы как бы на цыпочках, с пустыми поднятыми руками, чтобы приблизить их к дарам, которых мы ищем? Всегда ли наши глаза обращены к Господу? Всматриваемся ли мы в Его дары, изучая их так же жадно, как искатель золота изучает кварц в своей кастрюле, чтобы обнаружить каждую блестящую крупинку драгоценного металла? Идем ли мы на свою работу и в свою ежедневную битву с уверенным ожиданием, что Он обязательно придет, когда наша нужда будет самой острой, и рассеет наших врагов? Есть ли у нас какой-либо ясный взгляд на помощь, которая, как мы знаем, должна прийти, чтобы она не прошла мимо нас незамеченной и, как голубь из ковчега, не найдя опоры в наших сердцах, утонувших в потоке бед, не захотела вернуться к спокойное убежище, из которого оно пришло по своему тщетному делу? Увы, сколько нежных посланников Божиих порхают бездомными около наших сердец, неузнанные и нежеланные, потому что мы не ждали их! Какая польза от того, что сильная рука с берега метко набросит страховочный трос на место крушения, если никто на палубе за ним не следит? Он висит там, бесполезный и невидимый, а затем падает в море, и все души на борту тонут. Если нас когда-либо одолевают задачи, трудности или печали жизни, это наша собственная вина — и во многом вина нашей недостаточной бдительности к приходу помощи Божией. Мы удивляемся, что нам осталось сражаться в этой битве самим. Но так ли это? Не скорее ли, что, пока помощь Божия спешит к нам, мы не откроем ни глаз, чтобы увидеть, ни сердца, чтобы принять ее? Если мы идем по миру с вялыми руками, опущенными вниз, а не поднятыми к небу, или полными мелочей и игрушек настоящего, как это делают многие из нас, то что же удивительного, если небесные дары силы не приходят в нашу жизнь? понять?
Это состояние бдительного ожидания ярко описано для нас в образных словах другого псалма: «Душа моя ожидает Господа более, чем ожидающие утра: говорю: больше, чем ожидающие утра». Что это за картина! Подумайте о бодрствующем, больном человеке, который беспокойно ворочается всю ночь на своей перевернутой кровати, терзаемый болью, которую тяжелее переносить в темноте. Как часто его тяжелый глаз поднимается к оконному стеклу, чтобы посмотреть, не начала ли еще заря окрашивать его серым отблеском! Как он стонет: «Боже, это было бы утро!» Или подумайте о каком-нибудь безоружном и одиноком человеке, который находится в темноте в лесу и слышит, как дикие звери рычат, кричат и лают повсюду, в то время как его огонь угасает, и он знает, что его жизнь зависит от скорого наступления утра. С еще большим ожиданием мы должны искать Бога, пришествие которого станет лучшим утром для наших больных и беззащитных душ. Если мы не так ищем Его помощи, нам никогда не придется удивляться тому, что мы не получаем ее. Нет никакого обещания и никакой вероятности, что оно придет к людям во сне, которые не желают этого и не ждут этого. И такое бдительное ожидание будет сопровождаться терпением. В нем нет нетерпения, а как раз наоборот. Если мы надеемся на то, чего не видим, то будем терпеливо ждать этого». Если мы знаем, что Он обязательно придет, то, если Он замедлит, мы сможем ждать Его. Мера нашей уверенности всегда является мерой нашего терпения. Будучи уверенными в том, что Он всегда посреди Сиона, мы можем быть уверены, что в нужное время Он воспламенится, чтобы проявить мощь и помочь ей, и притом как можно раньше. Таким образом, ожидание означает бдительность и терпение, оба из которых основаны на доверии.
Далее, мы изложили здесь не только природу, но и предмет этого ожидания. Тебе, о моя сила! буду ли я ждать, ибо Бог — моя защита».
Объект, на который направлена вера, и основание, на котором она основана, выражены в этих двух именах, примененных здесь к небу. Имя Господа – Сила, поэтому я жду Его в уверенном ожидании получения Его силы. Господь — моя защита», поэтому я жду Его в уверенном ожидании безопасности. Одно имя выражает уважение к нашему состоянию слабости и неспособности выполнять наши задачи и указывает на небеса, которые вселяют в нас силу. Другой указывает на нашу уязвимость перед опасностями и врагами и указывает на небо, которое окружает нас Своей защитой. Слово, переведенное как «защита», буквально означает «высокая крепость», и оно то же самое, что завершает восторженное накопление имен избавляющего Бога, которые дает нам псалмопевец, когда он клянется любить Иегову, который был его Скалой и Крепостью. и Избавитель; его Бог, которому он будет доверять, его Баклер, и Рог его спасения, и его Высокая Башня. Первое имя говорит о Боге, обитающем в нас, и Его силе, достигающей совершенства в нашей немощи; второй говорит о нашем пребывании в Господе и нашей беззащитности, укрытой в Нем. Имя Господне – крепкая башня; праведник вбежит в него и будет в безопасности». Как некоторая превосходящая по численности армия, неспособная противостоять своим врагам на открытом воздухе, бежит под укрытие какой-нибудь крепости на холме, взгромоздившись на скалу и взяв подъемный мост, не может быть достигнута ничем, у кого нет крыльев, так и этот человек, находящийся под сильным давлением врагов, он бежит к Богу, чтобы спрятать его, и чувствует себя в безопасности за этими крепкими стенами.
Это Бог, которого мы ожидаем. Признание Его характера как столь могущественного и готового помочь — это единственное, что пробудит в нас ожидающую уверенность, а Его характер, распознанный таким образом, — единственный объект, который наша уверенность может правильно уловить. Доверяйте Ему, как Он есть, и доверяйте Ему, потому что Он есть, и следите за тем, чтобы ваша вера опиралась на Самого живого Бога, и ни на что иное.
Но ожидание Бога — это не только признание Его характера как явленного, но оно также включает в себя принятие всей силы и благословения этого характера для себя. Моя сила, моя защита», — говорит псалмопевец. Подумайте о том, кем Он является, и верьте, что Он есть это для вас, иначе не было бы истинного ожидания Его. Сделайте Бога своим, требуя свою долю в Его могуществе, посетив это прочное жилище. Мы не можем ожидать Бога толпой, но должны один за другим говорить: Моя сила и Моя защита».
А теперь обратимся ко второму стиху наших двух текстов: К Тебе, о моя сила! буду петь, ибо Бог — моя защита и Бог моей милости».
Здесь мы улавливаем как бы ожидание и настороженность в самом акте перехода во владение и хвалу. Помните, что между первым стихом нашего текста и последним аспект вещей ничуть не изменился. Враги вокруг Давида, как и были, шумят, как псы, как он говорит, и ходят по городу. Зло, которое угрожало ему и печалило его, осталось совершенно непросветленным. Что изменилось? Он изменился. И как он изменился? Потому что его ожидание Бога начало производить внутренние изменения, и он как бы поднялся из глубин своей печали на солнечный свет. И так всегда, друзья мои! Освобождение в духе происходит раньше, чем освобождение во внешних фактах. Если наше терпеливое ожидание принесет, а оно, несомненно, принесет в нужное время ответ в виде устранения опасности и облегчения печали, то оно принесет сначала лучший ответ, мир Божий, который превосходит всякое понимание». чтобы сохранить свои сердца и умы. Это высшее благословение, которое мы должны искать, ожидая Бога, и это благословение, которое мы получаем, как только ожидаем Его. Внешнее избавление может замедлиться, но перед ним всегда предвещает его приближение чувство облегчения бремени и спокойствие окрепшего сердца. Может пройти много времени, прежде чем наступит утро, но даже пока длится темнота, слабый воздух начинает шевелиться среди спящих листьев, обещание рассвета и первые звуки полупроснувшихся птиц прелюдируют к полному хору, который окликнет восход.
Я думаю, прекрасно видеть, как в этом маленьком псалме певец как бы прояснился и спел себя, освободившись от своих страхов. Поток его мысли, как горный поток, сначала мутный, побежал ярко и сверкающе. Как прошла вся дрожь и волнение только потому, что он на несколько минут удержал свой ум в присутствии спокойной мысли о Боге и Его любви. Первые строки его псалма, как в каком-то великом здании, лежат глубоко во тьме, но сияющая вершина находится там, наверху, в солнечном свете, и сияющая слава Божия сверкает с самой высокой точки. Кто бы ни начал со слов: «Избавь меня — я уповаю на Тебя», — очень быстро, даже до того, как придет внешнее избавление, перейдет к — о моя Сила! Тебе воспою я!» Каждая песня истинного доверия, даже если она начинается с минора, заканчивается взрывом ликующей радости. Как мы знаем, ни одна молитва не должна иметь дело с жалобами, не начавшись с благодарения, и, благословен Бог, ни одна молитва не должна иметь дело с жалобами, не закончившись благодарением. Итак, все наши крики скорби, и все наши признания слабости и нужды, и все наши жалобные мольбы должны быть вложены как бы между двумя слоями более светлой и радостной мысли, как тусклый камень между двумя золотыми жилами. Молитва, начинающаяся с благодарения и переходящая в ожидание, даже в скорби и острой нужде, всегда кончится благодарением, торжеством и хвалою.
Если мы рассматриваем этот второй стих нашего текста как выражение эмоций псалмопевца в момент его произнесения, то мы видим в нем прекрасную иллюстрацию того, как верные люди ждут, чтобы превратить жалобу в хвалу. Если мы будем рассматривать это скорее как выражение Его уверенности в том, что я еще буду славить Его за помощь Его лица», мы увидим в этом иллюстрацию силы терпеливого ожидания, которая украсит верную надежду на избавление и принесет лето. в самое сердце зимы. Как решение или как пророчество, оно в равной степени является свидетельством великой награды за спокойное ожидание спасения Господня.
В любом применении слов их почти точное соответствие словам предыдущего стиха — это нечто гораздо большее, чем просто поэтическое украшение или часть художественной формы псалма. Оно учит нас этому счастливому уроку: песня о совершенном освобождении, будь то на земле или в последней радости на небесах, будет лишь более сладким и полным повторением крика, который в беде исходил из наших ожидающих сердец. Объект, к которому мы обратимся с нашей благодарностью, — это Тот, к Кому мы обращаемся с нашими молитвами. Будет то же обращение души к Нему; только вместо тоскливого ожидания в томящем взгляде радость зажжет свои светильники в наших глазах и благодарность сияет на наших лицах, когда мы обращаемся к Его свету. Мы будем смотреть на Него, как и прежде, и называть Его так, как мы называли Его, когда были в слабости и войне, — «Наша Сила» и «Наша Защита». Но насколько отличны чувства, с которыми избавленная душа называет Его так, от тех, с которыми скорбящее сердце пыталось уловить утешение имен. Тогда их реальность была вопросом веры, которую часто трудно удержать. Теперь это вопрос памяти и опыта. Я называл Тебя своей силой, когда был полон слабости; Я пытался поверить, что Ты был моей защитой, когда был полон страха; Я думал о Тебе как о своей крепости, когда меня окружали враги; Теперь я знаю Тебя таким, каким я тогда считал Тебя. Ожидая, что Ты будешь милостив, я восхваляю Тебя теперь, что Ты был более милостив, чем мои надежды». Блаженны те, чьи самые высокие ожидания были меньше, чем их благодарные воспоминания и их богатый опыт, и которые могут в своей хвалебной песне вспомнить имена, под которыми они призывали Бога, и почувствовать, что они не знали и половины их глубины, их сладости и их сила!
Но похвала — это не просто преобразованное ожидание. Опыт не только углубил понимание значения имени Бога; он добавил новое имя. Крик просителя был обращен к небу, к его силе и защите; песнь спасенных обращена к Богу, который также является Богом Его милости. Жизненный опыт еще полнее выявил любовь и нежное сострадание Бога. Пока продолжались беды, было трудно поверить, что Бог был достаточно силен, чтобы укрепить нас против них и сохранить нас в безопасности; еще труднее было думать, что они вообще исходят от Него; труднее всего было почувствовать, что они произошли от Его любви. Но когда они пройдут, и их значение станет яснее, и мы овладеем их результатами в весе славы, которую они принесли нам, мы сможем оглянуться на них всех как на милости Бога нашего милосердия, точно так же, как когда человек смотрит вниз с вершины горы на туман и облака, сквозь которые он прошел, и видит, что все они поражены солнечным светом, сияющим на них сверху. То, что было густым и влажным, пока он пробирался сквозь него, осветилось розовой красотой; ретроспективный взгляд вниз подтверждает и превосходит все то, что вера смутно различала и во что ей было трудно поверить. Пока мы здесь сражаемся, братья! скажем: «Я буду ждать Тебя», и тогда там мы, с более глубоким знанием любви, которая была во всех наших печалях, воспоем Тому, Кто был нашей силой в земной слабости, нашей защитой в земных опасностях и за нас. еще более «Бог милости нашей» среди великих и незаслуженных милостей небес.
ПСАЛМ lxii. 1 — ПСАЛОМ lxii. 5 — ТИШИНА В НЕБО
Воистину, душа моя уповает на Бога. . . . 5. Душа моя, надейся только на Бога.'-ПСАЛОМ Lxii. 1, 5.
Здесь мы имеем два соответствующих предложения, каждое из которых начинает часть псалма. Они похожи друг на друга даже больше, чем кажется из английской версии, поскольку «истинное» первого предложения и «единственное» второго предложения — одно и то же слово; и в каждом случае оно стоит на одном и том же месте, а именно в начале. Итак, слово за слово, они отвечают друг другу. Разница в том, что одно выражает терпеливую неподвижность псалмопевца, а другое — его самопоощрение к той самой позиции и настроению, которые он только что назвал своими. В одном он говорит о, в другом — о своей душе. Он побуждает себя обновить и продолжить ту веру и смирение, которые у него есть, и поэтому он предлагает нам как характер, который нам следует иметь, так и усилия, которые мы должны приложить, чтобы продлить и углубить его, если он у нас есть. Итак, давайте посмотрим на эти два момента: на выражение ожидания и на призыв к ожиданию.
Воистину, моя душа уповает на Бога». Трудно сказать, лучше ли первое слово передать правдиво, как здесь, или только, как в другом предложении. Любое значение допустимо и уместно. Если, с нашей версией, мы примем первый, мы можем сравнить с этим текстом начало другого псалма (lxxiii): «Истинно Бог благ к Израилю», и там, как и здесь, мы можем увидеть в этом пылком утверждении след борьбы, в результате которой он был выигран. Псалмопевец запевает словом, которое достаточно ясно говорит нам, как много нужно было успокоить в нем, прежде чем он пришел к этому тихому ожиданию, подобно тому, как в другом псалме он изливает сначала радостную, твердую уверенность, которой он достиг: а затем рассказывает об утомительных морях сомнений и замешательства, через которые он прошел, чтобы достичь этого. Одно это слово является записью конфликта и трофеем победы, знаком благословенного результата усилий и борьбы за более твердую истину и более совершенное подчинение. Он как будто сказал: «Да!» несмотря на все свое своенравие, страхи и своевольную борьбу, душа моя уповает на Бога. Я преодолел это, и теперь внутри меня царит мир».
Далее следует отметить, что буквально слова звучат так: «Душа Моя есть молчание пред Богом». Эта убедительная форма выражения описывает полноту безропотного подчинения и спокойной веры псалмопевца. Все его существо представляет собой одну великую тишину, не нарушаемую ни крикливыми страстями, ни громкими желаниями, ни упрекающим сопротивлением. Подобная фраза есть и в другом псалме (cix. 4), которая может помочь проиллюстрировать это: «По любви моей они — мои противники, а я — молитва» — вся его душа — одна мольба. Гнев врагов не пробуждает ни румянца страсти на его щеках, ни ряби мести в его сердце. Он встречает все это молитвой. Охваченный преданностью и не обращающий внимания на их ярость, он подобен Стефану, который преклонил колени среди своих вопящих убийц и воскликнул громким голосом: «Господи! не возлагайте на них этот грех». Итак, здесь мы имеем сильнейшее выражение совершенного согласия всего внутреннего естества в подчинении и спокойствии и доверии пред Богом.
Это молчание — прежде всего молчание воли. Простой смысл этой фразы — смирение; а отставка – это просто молчаливое желание. Перед троном Великого Царя Его слуги должны стоять, как те длинные ряды служителей, которых мы видим на стенах восточных храмов, молчаливые, со скрещенными руками, напрягая уши, чтобы услышать, и напрягая мышцы, чтобы выполнять его шепотом команды. или даже его жест и взгляд. Воля человека должна быть эхом, а не голосом; эхо Бога, а не голос самого себя. Он должен молчать, как молчит какой-нибудь сладкий инструмент, пока рука владельца не коснется клавиш. Подобно мальчику-пророку в тишине святилища, под дрожащим светом угасающих светильников, мы должны ждать, пока ужасный голос не воззовет, а затем ответить: Говори, Господь! ибо слышит раб Твой». Не позволяйте громким высказываниям вашей собственной воли опережать или заглушать тихий, тихий голос, которым говорит Бог. Обуздайте нетерпение, пока Он это не сделает. Если вы не можете услышать Его шепот, подождите, пока не услышите. Позаботьтесь о бегстве, прежде чем вас отправят. Сохраняйте свою волю в равновесии, пока рука Божья не даст импульс и направление.
Такая молчаливая воля — сильная воля. Бог требует не слабой пассивности, не мертвого безразличия, не невозможного отречения, когда Он требует от нас привести нашу волю в соответствие с Его волей. Такая капитуляция не убивает их, а оживляет; и истинный секрет силы заключается в подчинении. Тайна блаженства тоже здесь, ибо наши печали приходят из-за разногласий между нашими обстоятельствами и нашей волей, и мера, в которой они находятся в гармонии с Богом, является той мерой, в которой мы почувствуем, что все вещи являются благословениями. получил с благодарностью. Но если мы пойдём своим путём и позволим нашей собственной воле говорить до того, как заговорит Бог, или иначе, чем говорит Бог, из этого не выйдет ничего, кроме того, что всегда из этого вышло: ошибки, грехи, страдания и многочисленные разрушения.
Мы тоже должны хранить молчание в своих сердцах. Сладкие голоса умоляющих привязанностей, громкий крик желаний и инстинктов, которые ревут в поисках пищи, как хищные звери, ворчливые жалобы разочарованных надежд, стоны и рыдания скорбей в черных одеждах, громкий гомон и Вавилон, как шум великий город, который несет в себе каждый человек, должен быть задушен и принужден к молчанию. Мы должны взять животное внутри себя за горло и строго сказать: «Ложись и молчи». Мы должны заставить замолчать вкусы и склонности. Мы должны заткнуть уши, чтобы слышать окружающий шум, какими бы сладкими ни были песни, и закрыть многие пути, по которым могла бы проникнуть музыка мира. Тот не может сказать: «Душа моя молчит пред Богом», чье все существо гудит от суеты. и шумно от грохота рыночной площади. Если у нас не будет хотя бы чего-то от этого великого спокойствия, в наших сердцах не будет мира, а в нашей религии не будет реальности.
Должно быть молчание ума, а также сердца и воли. Мы не должны постоянно думать о других вещах, но должны выработать привычку отделять их от земли и сохранять свой разум перед Богом, чтобы Он мог излить на них Свой свет. Несомненно, если когда-либо какое-либо поколение нуждалось в проповеди: «Умолкни и позволь Богу говорить», — она нужна нам. Даже религиозные люди настолько заняты распространением или защитой христианства, что у них мало времени, а у многих из них меньше склонности к спокойному размышлению и постоянному общению с Богом. Газеты, книги, практическая филантропия, христианские усилия, бизнес и развлечения настолько вторглись в нашу жизнь сейчас, что требуется какое-то решение и какое-то планирование, чтобы получить свободное место, где мы можем помолчать и посмотреть на Бога.
Но старый закон благородной и благочестивой жизни не изменяется ни под какими новыми обстоятельствами. По-прежнему остается верным, что разум, молчаливо ожидающий Бога, является условием, без которого такая жизнь невозможна. Как цветы следуют за солнцем и молча поднимают свои лепестки, чтобы их сияние окрасилось и увеличилось, так и мы, если хотим познать радость Божию, должны держать свои души, волю, сердца и умы перед Ним, Чьи голосовые команды, чья любовь согревает, чья истина делает справедливым все наше существо. Бог говорит по большей части только в таком молчании. Если душа полна шума и звенящих звуков, Его голос вряд ли будет услышан. Как и при некоторых видах глухоты, постоянный шум в голове мешает слышать любые другие звуки, прилив нашей собственной воспаленной крови и пульсация наших нервов мешают нам улавливать Его звуки. Это спокойное озеро, отражающее солнце, малейшая морщинка на поверхности которого стирает всю отраженную славу небес. Если мы хотим отразить Бога, наши души должны быть спокойны. Если мы хотим услышать Бога, наши души должны быть молчаливы.
Увы, как далека от этого наша повседневная жизнь! Кто из нас осмелится принять эти слова за выражение собственного опыта? Разве взволнованное море, которое не может успокоиться, воды которого выбрасывают ил и грязь, не является ли более истинным символом нашей беспокойной, трудящейся души, чем спокойное озеро? Поставьте себя рядом с этим псалмопевцем и честно измерьте контраст. Это как разница между какой-нибудь многолюдной рыночной площадью, полной шумных торговцев, звенящей криками, сверкающей на солнце, и внутренним пространством тихого собора, смотрящего на все это сверху вниз, где прохлада и приглушенный свет, тишина и одиночество. . Приходите, Мои люди! войди в покои твои и запри за собой двери твои». Общайтесь со своим сердцем и будьте спокойны». В спокойствии и уверенности будет ваша сила».
Заявление этого человека о полной смирении, возможно, слишком высоко для нас; но мы можем сделать его самоувещевания своими собственными. Моя душа! жди только Бога». Совершенный, как бы он ни осмеливался заявить о своем молчании перед Богом, он все же чувствует, что должен побудить себя к усилию, которое необходимо, чтобы сохранить его в его чистоте. Именно потому, что он может сказать: «Моя душа ждет», поэтому он приказывает своей душе подождать.
Мне нет нужды останавливаться на этом самостимуляции как на великой тайне нашей личности, посредством которой человек возвышает себя над собой, контролирует, направляет и разговаривает со своей душой. Но можно сказать несколько слов о проиллюстрированной здесь мысли о необходимости сознательных усилий и самопоощрения для сохранения высших религиозных эмоций.
Иногда мы склонны забывать, что никакие святые мысли и чувства не являются по своей природе постоянными, и иллюзия, что они таковы, часто имеет тенденцию ускорять их угасание. Неудивительно, что в наши избранные часы высокого общения с живым Богом мы чувствуем, что этот высокий опыт продлится благодаря своей сладости и не нуждается в наших усилиях, чтобы сохранить его. Но это не так. Любая эмоция имеет тенденцию к истощению, как маятник – к отдыху или как восточный поток – к высыханию. Все наше пламя сгорает до полного угасания. Есть только один огонь, который горит и не угасает. Действие – разрушение тканей. Жизнь достигает своего срока в смерти. Радость и горе, надежда и страх не могут быть непрерывными. Им придется изнашиваться и превращаться в серое однообразие, как горные вершины, когда солнце покидает их.
Наш религиозный опыт тоже будет иметь свои приливы, и даже те высокие и чистые эмоции и склонности, которые привязывают нас к небесам, можно сохранить только постоянными усилиями. Их существование не является гарантией их постоянства, а, скорее, является гарантией их преходящего характера, если только мы серьезно не подтолкнем себя к их обновлению. Подобно эмоциям, воспламеняемым низшими объектами, они угасают, пока светятся, и должно происходить постоянное возвращение к единому Источнику света и тепла, чтобы сохранить блеск.
Их продолжение находится под угрозой не только изнутри. Внешние силы обязательно скажутся на них. Постоянное течение моря жизни разрушает скалы и опустошает побережья. Разрушения и изнурения внешних занятий постоянно влияют на нашу религиозную жизнь. Путешественники рассказывают нам, что постоянное трение песка о египетские иероглифы удаляет все следы цвета и даже стирает глубокие буквы на базальтовых камнях. Таким образом, непрестанное истощение множества пустяков лишит весь цвет вашей религии и сотрет имя Короля, высеченное на скрижалях ваших сердец, если вы не будете противодействовать им постоянными искренними усилиями. Наша преданность, наша вера, наша любовь сохраняются только благодаря постоянному обновлению.
Это энергичное усилие выражено здесь самой формой фразы. То же слово, с которого начинается первое предложение, начинает и второе. Как в первом случае оно символизировало для нас с выразительным «Истинно» борьбу, посредством которой псалмопевец достиг вершины своего благословенного опыта, так и здесь оно представляет собой искренность самоувещевания, с которым он обращается к самому себе. Он призывает все свои силы на борьбу, которая необходима даже человеку, достигшему этой высоты общения, если он хочет остаться там, на что взошел. И для нас, братья! кто уклоняется от произнесения этих прежних слов на устах, тем более велика необходимость приложить самые напряженные усилия для успокоения наших душ. Если достигнутая вершина может быть удержана только искренними усилиями, то сколько еще нужно, чтобы подняться к ней из долин внизу!
Молчание души перед Богом – это не просто пассивность. Требуется величайшая энергия всего нашего существа, чтобы сохранять спокойствие и ожидание Его. Итак, приложите все свои силы к этой задаче и будьте уверены, что ваша душа никогда не будет так интенсивно жива, как тогда, когда в глубочайшем отречении она ожидает безмолвно перед Богом.
Не доверяйте прошлым эмоциям. Не задавайтесь вопросом, должны ли они исчезнуть, даже когда они самые яркие. Не позволяйте их мимолетности искушать вас сомневаться в их реальности. Но всегда, когда наши сердца полны Его любви, а наш дух успокоен сладостнейшим чувством Его торжественного присутствия, побуждайте себя крепко держаться за другой проходящий свет, и пусть в вашем сознании эти два слова живут в постоянном чередовании: Воистину, душа моя уповает на Бога. Моя душа! жди только Бога».

ПСАЛОМ lxiii. 1 — ПСАЛОМ lxiii. 5 — ПСАЛОМ lxiii. 8 — ЖАЖДА И УДОВЛЕТВОРЕНИЕ
Душа моя жаждет Тебя. . . . 5. Моя душа будет удовлетворена. . . . 8. Душа моя следует за Тобой». (ПСАЛОМ lxiii). 1, 5, 8.
Это мудрый совет, который побуждает нас больше обращать внимание на то, что сказано, чем на того, кто это говорит, и есть несколько областей, в которых этот совет более полезен, чем в настоящее время при изучении Ветхого Завета, и особенно Псалмов. Это авторство стало животрепещущим вопросом, который слишком часто упускает из виду гораздо более важные вещи. Кто бы ни излил перед нами это сладкое размышление в псалме, его нежное стремление к Богу и его ликующее обладание Богом остаются прежними. Это либо работа короля в изгнании, либо написана кем-то, кто пытается погрузиться в мысленную установку такого человека и воспроизвести его тоску и его доверие. Это может быть вопросом литературного интереса, но не имеет никакого духовного или религиозного значения, является ли автор Дэвидом или более поздним певцом, пытающимся воспроизвести свои эмоции при определенных обстоятельствах.
Три пункта, которые я прочитал и которые так поразительно идентичны по форме, составляют три стержня, вокруг которых вращается псалом, три изгиба потока его мыслей и эмоций. Душа моя жаждет; душа моя довольна; душа моя следует за Тобой». Три фазы эмоций следуют друг за другом так быстро, что все они окутаны кратким компасом этой маленькой песни. Если они в какой-то степени не выражают наши переживания и эмоции, маловероятно, что наша жизнь будет благословенной или благородной, и мы не имеем большого права называть себя христианами. Давайте проследим за извилистыми потоками и спросим себя, можем ли мы увидеть собственные лица на его сияющей глади.
I. Душа, знающая свои нужды, будет жаждать Бога.
Псалмопевец рисует себя жаждущим в безводной земле. Это может быть буквально точным воспроизведением его состояния, если действительно старая идея верна, что это дело рук Давида; ибо нет более ужасной пустыни, чем та, по которой он скитался в изгнании. Это земля засушливых гор без листочка зелени, пылающих своей призрачной белизной под палящим солнцем, с мрачными оврагами, в которых нет ни озер, ни ручьев, а потому ни сладкого звука бегущей воды, ни тени, ни песен. птиц, но все жарко, пыльно, ярко, безжалостно; и люди и животные изнемогают, и высовывают языки, и умирают от недостатка воды. И, говорит псалмопевец, такова жизнь, если уделить должное внимание глубочайшим нуждам души, несмотря на все обильные припасы, которые окружают нас в такой богатой и любящей роскоши, - мы жаждущие люди в безводной земле. Мне нет нужды напоминать вам, насколько верно то, что человек — это всего лишь клубок аппетитов, желаний, часто деспотических, часто болезненных, всегда активных. Но несчастье в том, что человек страдает, главным образом, я полагаю, потому, что он не знает, чего он хочет; что он жаждет, но не понимает, что означает жажда и что утоляет ее. Его животные аппетиты не допускают ошибок; он и звери знают, что, когда они хотят пить, им нужно пить, когда они голодны, им нужно есть, а когда они хотят спать, им нужно спать. Но слабый инстинкт животного, который учит его, что выбирать, а чего избегать, подводит нас на более высоких уровнях; и мы осознаем жажду, но не находим, что жажда открывает нам источник, из которого может быть получено ее удовлетворение. Поэтому разбитые цистерны, в которых нет воды, стоят дорого, а источник живой воды отворачивается, хотя он и мог бы утолить столь многие жажды. Подобно невежественным исследователям страны врага, мы видим ручей и не останавливаемся, чтобы спросить, есть ли в нем яд или нет, прежде чем приклеить к нему свои жаждущие губы. У одного из пророков есть великое старое обещание, которое объединяет идею неправильного толкования нашей жажды и ошибок относительно источников, из которых она может быть утолена, в одну прекрасную метафору, которая затемнена в нашей английской версии. Пророк Исайя говорит, что, согласно нашему чтению, высохшая земля станет прудом». Слово, которое он использует, является почти техническим и описывает явление, известное только в восточных странах или, по крайней мере, известное в них только в своей превосходной степени; мираж, где танцующие потоки восходящего воздуха имитируют подобие прохладного озера, окруженного пальмами. И, говорит он, мираж превратится в лужу, романтика превратится в реальность, ошибки будут исправлены, и люди узнают, чего они хотят, и получат это, когда узнают. Братья! если мы не прислушаемся к учению свыше, если мы не посоветуемся гораздо мудрее и глубже, чем многие из нас когда-либо понимали смысл наших собственных сердец, когда они взывают, мы тоже сможем принять за свои только жалобный крик половины этого первого изречения псалмопевца и в отчаянии скажи: жаждет душа моя». Блаженны те, кто знает, где находится источник, кто знает значение высочайшего беспокойства в своей душе и может сказать с ясным и истинным самооткровением: «Душа моя жаждет Бога!» Это религия. В христианстве есть нечто большее, чем просто стремление, но без него не может быть христианства, достойного этого имени. В нашей религии есть моральный стимул к деятельности, образец поведения и т. д., и если наша религия есть только это стремление — что ж, тогда она мало чего стоит; и я думаю, что это будет стоить гораздо меньше, если в нас нет этой ощущаемой потребности в Боге и в большем количестве Бога.
Итак, я подхожу к двум классам моих слушателей; и первому из них я говорю: Дорогие друзья! не ошибайтесь в том, что вам нужно», и следите за тем, чтобы вы направили поток своих стремлений с земли на небо; а второму из них я говорю: Дорогие друзья! если вы узнали, что Бог — ваше высшее благо, следите за тем, чтобы вы жили в добре, следите за тем, чтобы вы жили в постоянном стремлении к большему количеству того блага, которое одно только утолит ваш аппетит.
Жажда, поднимающаяся из души, просит божественного питья», и если мы не знаем, что значит тянуться наружу и вверх, в сильном стремлении к чему-то - вдали от сферы нашей печали, - я не знаю, почему мы вообще должны называть себя христианами.
Но, дорогие друзья! не будем забывать, что эти высшие стремления к нетварному и личному благу, которым является Бог, надо очень старательно и с великим упорством культивировать на протяжении всей нашей изменяющейся жизни, иначе они скоро отомрут и покинут нас. Должно быть привычное для нас ясное осознание того, что является нашим благом. Должна быть постоянная медитация, если можно так сказать, о вседостаточности этого божественного Господа и Возлюбленного наших душ, и должно быть бдительное и постоянное подавление, а часто и искоренение и изгнание других желаний. после временного и частичного удовлетворения. У человека, который позволяет всем своим стремлениям идти беспрепятственно и необузданно в поисках земного блага, ничего не остается к небесам. Если вы разобьете реку на множество каналов и отведете большую ее часть на орошение множества маленьких садов, то в ее течении не будет силы, ее русло высохнет, и она никогда не достигнет великого океана, где она теряет свою индивидуальность и становится частью более могущественного целого. Итак, если мы растрачиваем и делим наши желания между всеми крикливыми и частичными благами земли, тогда мы будем лишь слабо жаждать и слабо тосковать, лишь слабо наслаждаться прохладным, чистым, неистощимым потоком из источника жизни - — Душа моя жаждет Бога!» — в той мере, в которой это справедливо для нас, и ни на волосок за ней, несмотря на православие, и профессии, и деятельность, являемся мы христианскими людьми.
II. Душа, жаждущая Бога, насыщается.
Псалмопевец волшебной силой своего желания меняет, как в сцене внезапного преображения в театре, всю окружающую его тоскливость. В какой-то момент это сухая и бесплодная земля, где нет воды»; в следующее мгновение вспышка зелени озаряет желтый песок, и жуткую тишину нарушает пение веселых птиц. Тот момент, когда он голодает в пустыне; затем он видит, что перед ним расставлен стол в пустыне, и душа его насыщается, как мозгом и туком», и уста его славят Бога, которым он обладает, пришедшего к нему быстро, немедленно, в полном ответе на его крик. Все это — всего лишь живописный способ изложить очень простую истину о том, что мы все были бы счастливее и лучше, если бы верили и жили по ней, что мы можем иметь столько Бога, сколько пожелаем, и что то, что мы имеем от Бога, Ему будет достаточно.
Мы можем иметь столько Бога, сколько пожелаем. Есть поиск, который находит свой объект с абсолютной уверенностью и который находит свой объект одновременно с поиском. И этим двум вещам, уверенности и непосредственности, с которой жажда души по Богу переходит в удовлетворенное плодоношение души в Господе, – это то, чему нас учат здесь, в нашем тексте; и то, что мы с вами, если соблюдаем условия, можем иметь как свой собственный благословенный опыт. Есть один поиск, который действительно всегда находит. Уверенность в том, что душа, жаждущая Бога, насытится Богом, вытекает сразу из Его близости к нам и Его бесконечной готовности отдать Себя, которой Ему мешает осуществиться только наш упорный отказ открыть свое сердце желанием. Требуется все безразличие человека, чтобы не допустить Бога в свое сердце, ибо Им мы живем, и движемся, и существуем», и та божественная любовь, которую христианство учит нас видеть на престоле вселенной, всего лишь бесконечна. стремление к общению с собой. Таково всегда определение истинной любви, и они со страхом ошибаются в ее сущности и принимают ее низшие и ложные формы за высшие и благородные, которые думают о любви как о том, чем, увы! В нашей несовершенной жизни это часто является яростным желанием иметь любимую вещь или любимого человека. Но это второсортная любовь. Божья любовь – это бесконечное желание отдать Себя. Если только мы откроем наши сердца — а ничто не открывает их так широко, как тоска, — Он вольется в нас так же уверенно, как воздух проникает сквозь каждую щель и щель, так же уверенно, как если бы какая-то огромная черная скала, стоящая на краю море взорвется, воды зальют пески за ним. Поэтому, если мы не будем держать Бога в стороне, не желая Его войти, Он придет.
Уверенность в том, что мы обладаем Им, когда желаем Его, столь же абсолютна. Так же быстро, как беспроводное сообщение Маркони через Атлантику и его ответ; настолько немедленен ответ Небес на желание земли. Какой контраст это со всем нашим опытом! Есть ли что-нибудь еще, о чем мы можем сказать? Я совершенно уверен, что если я этого захочу, я это получу. Я совершенно уверен, что когда я этого захочу, я это получу»? Ничего! Могут быть колодцы, к которым человеку приходится идти, как бедуину в пустыне, с пустыми бурдюками из-под воды, путь длиной в несколько дней, и это становится борьбой между физической выносливостью человека и утомленным человеком. расстояние между ним и источником. На тропе, ведущей к колодцам, лежат кости многих людей и многих верблюдов, которые легли, задыхаясь, с черными губами и умерли, не дойдя до них. Мы все знаем, что значит иметь страстные желания, которые стоили нам многих усилий, а усилия и желания оказались напрасными. Разве не благословенно быть уверенным, что есть Тот, Кого жаждать, значит немедленно обладать?
Кроме того, здесь есть и другая мысль: когда у нас есть Бог, у нас есть достаточно. Это неверно ни в отношении чего-либо еще. Не дай Бог обесценить то мудрое приспособление земных благ к потребностям человека, которое проходит через всю жизнь! но все это признав, все же возвращаемся к тому, что здесь нет ничего, ничего, кроме Самого Бога, что наполнило бы все уголки человеческого сердца. Во всех остальных удовольствиях всегда чего-то не хватает. Они обращаются к сторонам, углам и граням нашей сложной природы; они оставляют всех остальных неудовлетворенными. Стол, накрытый в мире, за которым, если можно так выразиться, сидят в качестве гостей наши различные стремления и способности, всегда не в состоянии обеспечить некоторых из них, а некоторые, особенно те, типа, пируют сыты, рядом сидит еще один гость, который не находит на столе ничего, что могло бы утолить голод. Но если душа моя жаждет Бога, душа моя насытится, когда я получу Его. Пророк Исайя видоизменяет этот образ в прозвучавшем от него великом слове приглашения, где он говорит: «О! всякий жаждущий, придите к водам». Но ему недостаточно этой цифры, эта метафора, какой бы благословенной она ни была, не исчерпывает фактов; и вот он продолжает: да, пойди, купи вина' - и этого ему мало, это не исчерпывает фактов, поэтому он добавляет еще и молока'. Вода, вино и молоко; все формы зелья, утоляющие жажду человечества, находятся в Самом Господе, и тому, кто имеет Его, не нужно искать нигде, кроме.
Наконец--
III. Душа, удовлетворенная Богом, немедленно возобновляет свои поиски.
Моя душа усердно следует за Тобой». Как я уже сказал, две вещи соединяются: стремление и плод. Плод порождает стремление, и происходит быстрое и благословенное чередование или, скорее, сосуществование того и другого. Радостное сознание обладания и страстное ожидание больших даров переплетаются еще теснее, если придерживаться первоначального смысла слов этого последнего пункта, чем в нашем переводе, ибо псалом действительно читается: «Прилепляется душа моя к Тебе». ' В одном слове «прилипает» выражено прилипание, как у блюда к скале, сознательное единение, благословенное обладание; и, другими словами, после Тебя выражается стремление идти вперед, добиваясь большего и еще большего. Но теперь сопоставьте это с вопросом обо всех других методах удовлетворения человеческих аппетитов, будь они более низкими или более высокими. Они приводят либо к сытости, либо к тираническому, болезненному аппетиту, который увеличивается быстрее, чем увеличивается возможность его удовлетворения. Человек, который гонится за иным добром, кроме Бога, должен в конце сказать: «Мне это надоело, оно устало от него, и оно потеряло всякую силу привлекать меня», или он должен сказать: «Я жадно жажду большего». и я больше не могу получить». Кто любит серебро, тот не насытится серебром, и тот, кто любит изобилие, не насытится прибылью». Вам приходится увеличивать дозу наркотика, и по мере увеличения дозы он теряет свою силу, и чем меньше вы можете обойтись без него, тем меньше он для вас действует. Но питье из Единого Бога утоляет всякую жажду, и поскольку Он бесконечен, и наша способность принимать Его может быть бесконечно расширена; следовательно, век не может увядать, а обычаи не могут затмить Его бесконечное разнообразие»; но чем больше мы имеем от Бога, тем больше мы жаждем Его, и чем больше мы жаждем Его, тем больше мы обладаем Им.
Братья! таковы возможности христианской жизни; будучи его возможностями, они являются нашими обязательствами. Слова псалмопевца вполне могут быть превращены нами в самоанализ, и мы можем — дай Бог, чтобы мы это сделали! — все спросить себя; Жажду ли я таким образом Бога?» Понял ли я, что, несмотря на все запасы, этот мир без Него — безводная пустыня? Ощущал ли я, что, пока я зову, Он отвечает, и что вода вливается, как только я открываю свое сердце? И знаю ли я счастливое рождение новых стремлений из каждого плода, и как идти дальше и дальше в благословенную землю и в свое упругое сердце получать все больше и больше вечно благословенного Бога?» Эти мои тексты не только излагают идеал христианской жизни здесь, но и несут в себе предзнаменование жизни будущей. Ведь нельзя предполагать, что такая чисто физическая случайность, как смерть, может нарушить эту золотую последовательность, протекающую через жизнь. Несомненно, это частичное и постепенное обладание бесконечным благом природой, способной бесконечно увеличивать присвоение и приближение к нему, является пророчеством о его собственном вечном продолжении. Пока бьет источник, жаждущие уста будут пить. Божьи слуги будут жить, пока Бог не умрет. Христианская жизнь будет продолжаться здесь и в будущем, пока не достигнет предела своей собственной способности к расширению и не исчерпает Бога. Вода, которую Я дам ему, будет в нем источником воды, текущим в жизнь вечную».
ПСАЛМ lxv. 3 — ПОБЕДА И ПОБЕДА ГРЕХА
Беззакония одолевают меня; преступления наши Ты очистишь от них» (ПСАЛОМ). lxv. 3.
В этих двух положениях имеется намеренный контраст, более резкий и решительный в оригинале, чем в нашей Библии, между бессилием человека и силой Бога перед лицом факта греха. Слова первого предложения можно было бы перевести, возможно, с небольшим увеличением живости: «беззакония слишком сильны для меня»; и «Ты» в следующем предложении подчеркнуто выражено в оригинале, что касается наших проступков (которых мы не можем коснуться): «Ты очистишь их». Отчаяние себя — мать уверенности в Господе; и ни один человек не познал блаженства и сладости очищающей силы Божией, кто не познал бессилия своих собственных слабых попыток преодолеть свое преступление. Самая суть христианства – искупление. Существует очень много способов взглянуть на миссию Христа и работу Христа, но я осмелюсь сказать, что все они неадекватны, если не начинают с этой основной мысли, и что только тот, кто путем серьезного размышления и горького личного опыта познал тяжесть и безысходность факта рабства греха, правильно понимает смысл и яркость Евангелия Христова. Голос ангела, который сообщил нам Его имя и основал Его имя на Его характерной деятельности, проник в философию христианства глубже, чем многие современные мыслители, когда сказал: «Ты наречешь Ему имя Иисус, потому что Он спасет Свой народ от их грехи». Итак, здесь мы имеем безнадежность и страдания тщетной борьбы человека и рядом с ними радостную уверенность в божественной победе. У нас есть проблема и решение, барьер и его преодоление; бессилие человека и всемогущество милости Божией. Беззакония мои слишком сильны для меня, но Ты слишком силен для них. А преступления наши, от которых я не могу очистить пятно, всеми слезами моими и всеми делами моими, Ты очистишь их». Обратите внимание на эти два момента: во-первых, крик отчаяния; во-вторых, звенящая нота уверенности.
I. Крик отчаяния.
Слишком сильны для меня», и все же они — это я. Я, и не я; мои, и тем не менее, так или иначе, мои враги, хотя мои дети - слишком сильны для меня, но я даю им их силу своим собственным трусливым и слабым уступчивостью их искушениям; слишком сильны для меня и подавляют меня, хотя я часто горжусь своей свободой и духом, когда уступаю им. Мои беззакония — мои, и все же они не мои; я и все же, благословен Бог! они могут быть отделены от меня.
Картина, предлагаемая этими словами, представляет собой картину некой узурпирующей силы, которая овладела человеком и захватила его так, что все попытки вырваться из этой хватки безнадежны. Осмелюсь сказать, что некоторые из вас полусознательно думают, что это обычное преувеличение с кафедры, не имеющее никакого отношения к респектабельной и достойной жизни, которой живет большинство из вас, и о которой вы готовы сказать: с такой же быстротой и такой же лживостью, как это делали старые евреи, даже в то время как римские орлы, поднятые над стенами замка, разоблачали их ложь: «Мы никогда не были в рабстве у какого-либо человека». Вы не знаете и не чувствуете, что вами овладело что-то, что сильнее вас. Что ж, посмотрим.
Задумайтесь на мгновение. Вы бессильны справиться со своим злом, которое считается привычкой. Вы не узнаете тирании узурпатора, пока против него не поднимется восстание. Пока вы плывете по течению, вы не имеете представления о его силе. Поверните лодку и попытайтесь оттянуть ее, и когда капли пота выступят у вас на лбу, и вы, несмотря на все ваши усилия, соскользнете назад, вы начнете обнаруживать, какая огромная засасывающая энергия заключена в ней. этот тихий, тихий поток. Таким образом, готовность подчиняться худшей части моей натуры маскирует для меня огромную силу, с которой мое зло тиранит надо мной, и только когда я оборачиваюсь и пытаюсь пойти другим путем, я узнаю, какая в этом сила. в его невидимой хватке.
Пытались ли вы когда-нибудь вылечить какую-нибудь тривиальную вредную привычку, например, какой-нибудь трюк с пальцами? Вы знаете, сколько бесконечных усилий, терпения и времени вам потребовалось, чтобы это сделать, и думаете ли вы, что вам было бы легче, если бы вы однажды решили вылечить эту похоть, скажем, или эту раздражительность, гордость, страсть, нечестность или что-то еще? форма эгоистичной жизни в забвении Бога может быть вашим главным грехом? Если вы попытаетесь вытащить ядовитый клык вверх, вы обнаружите, насколько глубоки его корни. Это похоже на желтый уголь на поле, который, кажется, распространяется только в результате попыток избавиться от него, как говорится в грубой рифме; Один год посева, семь лет прополки — и в конце времени больше, чем в начале. Любая честная попытка исправить характер толкает человека на это. Мои беззакония слишком сильны для меня».
Я ни на секунду не отрицаю, что может существовать, а иногда и существует, великолепная сила воли и настойчивость цели в усилиях по самосовершенствованию со стороны совершенно нерелигиозных людей. Но если благодаря случайному успеху таких усилий человек побеждает одну форму зла, это не избавляет его от зла. Глубоко в вашей природе узурпаторское господство, и какая разница, какая часть вашего существа наиболее явно находится под его контролем? Это может быть какая-то животная страсть, и вы сможете ее победить. Например, человек в молодости живет в сфере чувственного возбуждения; а когда он стареет, он становится скрягой, смеется над удовольствиями, которые раньше получал от плоти, и считает себя намного мудрее. Он лучше? Он изменил, так сказать, вид греха. Вот и все. Дьявол поставил у власти нового наместника, но это старое правительство, хотя и со свежими чиновниками. Дом, очищенный от семи бесов, без попадания в него всенаполняющей и освящающей благодати Божией и любви Иисуса Христа, будет стоять пустым. Природа не терпит пустоты, как и сатана, и пустой дом приглашает семерых злодеев, и они возвращаются в своей дьявольской полноте.
Итак, дорогие друзья! хотя вы и можете сделать очень многое – слава Богу! – в покорении дурных привычек и наклонностей, вы не сможете коснуться и овладеть главным фактом греха, пока не заручитесь помощью Бога в этом, и вам придется встаньте на колени, прежде чем сможете выполнить эту работу. Беззакония слишком сильны для меня».
Затем, опять же, рассмотрим наше полное бессилие в борьбе с собственным злом, рассматриваемым как вина. Когда мы поступаем неправильно, внутренний судья, которого мы называем совестью, говорит нам две вещи, а может быть, и три. Сначала оно говорит: «Это неправильно»; во-вторых, там говорится: «Вы должны за это ответить»; и в-третьих, я думаю, там написано: «И ты будешь за это наказан». Другими словами, существует чувство недостатка, которое идет рядом с нашим злом, так же несомненно, как тень путешествует с сущностью. И хотя иногда, когда солнце заходит за тучу, тени нет, а иногда, когда свет внутри нас затемняется, совесть не бросает на ум черной тени порока; однако совесть есть, хотя и безмолвная. Когда оно говорит, оно говорит: «Ты поступил неправильно, и ты несешь ответственность». Отвечать перед кем? К этому? Нет! Обществу? Нет! К закону? Нет! Ответить можно только перед человеком, и это Бог. Против Него мы согрешили. Мы поступаем неправильно; и если бы неправильность была всем, в чем мы должны были себя обвинить, то это было бы потому, что не было ничего, кроме закона, перед которым мы были бы ответственны. Мы совершаем недобрые поступки, и если бы недоброта и бесчеловечность были всем, в чем нам приходилось обвинять себя, то это было бы потому, что мы были ответственны только друг перед другом. Мы совершаем суицидальные поступки, и если бы самонанесение вреда было бы всем нашим определением зла, то это было бы потому, что мы несли ответственность только перед своей совестью и перед самими собой. Но мы грешим, а это значит, что всякое зло, большое или малое, которое мы делаем, независимо от того, думаем ли мы о Боге, совершая его или нет, есть по своей глубочайшей сути преступление против Него.
Суд совести несет в себе торжественное ожидание будущего суда. Там написано: «Я всего лишь вестник: Он идет». Ни один человек не чувствует бремени вины без ожидания суда. Что ты собираешься делать с этими двумя чувствами? Как вы думаете, сможете ли вы с ними справиться? Бесполезно говорить: я не несу ответственности за то, что сделал; Я унаследовал такие-то тенденции; обстоятельства такие-то. Я ничего не мог с этим поделать; Окружающая среда, эволюция и все остальное уменьшают, если не уничтожают, ответственность». Да будет так! И все же, в конце концов, осталось — уверенность в моих собственных убеждениях, что я в силах сделать или не сделать. Это фундаментальная часть человеческого сознания. Если это заблуждение, то чему можно доверять и как мы можем быть в чем-то уверены? Так что мы несем ответственность за свои действия и не можем избежать вины, которая следует за грехом, так же, как мы не можем спрыгнуть с собственной тени. И я хочу, чтобы вы подумали, что вы собираетесь делать со своей виной.
Единственное, чего вы не можете сделать — вы не можете удалить это. Люди пытались сделать это с помощью жертвоприношений и ложных религий. Они раскачивались в воздухе с помощью крюков, прикрепленных к их телам, и я не знаю, что еще, и им это не удалось. Вы не сможете избавиться от своей вины, сожалея о своем грехе, так же, как вы не могли бы снова вернуть к жизни мертвеца, сожалея о его убийстве. Что сделано - то сделано. То, что я написал, я написал!» Ничто и никогда больше не отмоет эту маленькую лилийную ручку добела», — узнала великолепная убийца из великого творения Шекспира. Вы можете забыть свою вину; вы можете игнорировать это. Вы можете принять некоторые модные теории, которые легко выучить наизусть, которые позволят вам свести это к минимуму и посмеяться над нами, старомодными верующими в вину и наказание. Вы не убираете камень, потому что задуваете лампы маяка, и вы не меняете уродливый факт, игнорируя его. Я умоляю вас, как разумных мужчин и женщин, открыть глаза на эти простые факты о себе, что у вас есть элемент недостатка и ответственности за вытекающие из этого зло и страдания, которые вы совершенно бессильны коснуться или облегчить хоть в малейшей степени. .
Рассмотрим еще раз наше полное бессилие по отношению к нашему злу, рассматриваемому как барьер между нами и Богом. В этом сила контекста. Псалмопевец только что сказал: «О Ты, слышащий молитву! к Тебе придет всякая плоть». И тогда он думает о том, как может прийти плоть, окруженная немощами. И он в недоумении отшатывается назад. Не может быть никаких сомнений в том, что простой диктат здравого смысла таков: «Мы знаем, что Бог не слушает грешников». Зло мое не только лежит, как великая черная тяжесть вины и привычки, на моем сознании и на моей деятельности, но оно действительно стоит, как нахмуренная скала, преграждая мне путь и создавая преграду между мной и Богом. Твои руки полны крови; Я ненавижу ваши тщетные подношения», — говорит торжественный Голос через пророка. И это всегда верно: молитва нечестивых — мерзость». Там хмурится барьер. Слава Богу! милости приходят через него, каким бы тесным и непроницаемым оно ни казалось. Слава Богу! никакой грех не может закрыть Его от нас, но он может закрыть нас от Него. И хотя мы не можем отделить Бога от себя, и Он ближе к нам, чем наше сознание и самая основа нашего существа, тем не менее таинственной силой мы можем отделить себя от Него. Мы можем построить из черных блоков наших грехов, выброшенных из внутреннего огня и сцементированных битумным раствором наших похотей и страстей, черную стену между нами и нашим Отцом. Мы с тобой сделали это. Мы можем построить его, но не можем его разрушить; мы можем его вырастить, но не можем проложить туннель. Наши беззакония слишком сильны для нас.
Теперь обратите внимание, что этот великий крик отчаяния в моем тексте — это крик одной души. Это единственное место в псалме, где используется единственное лицо. Беззакония слишком сильны для нас», этого недостаточно. Каждый человек должен взять вину на себя. Признание и исповедание зла должно быть глубоко личным и индивидуальным действием. Мой вопрос к тебе, дорогой друг! это: «Знали ли вы это на собственном опыте?» Уйдя в одиночку, вдали от всех остальных, без товарищей или сообщников, которые могли бы облегчить бремя твоего чувства зла, забывая искусителей, сообщников и всех других людей, ты когда-нибудь стоял, ты и Бог, лицом к лицу, и никто не слушал на конференцию? И чувствовал ли ты когда-нибудь в этом ужасном присутствии, что независимо от того, полон ли мир людьми или пуст, а ты единственный выживший, это не имеет никакого значения для личной ответственности, тяжести и вины твоего индивидуального греха? Чувствовал ли ты когда-нибудь: «Против Тебя, только Тебя, я «согрешил один» и исповедовался, что беззакония слишком сильны для меня»?
II. Теперь позвольте мне сказать пару слов о второй части этого великого стиха, о звонком крике уверенной надежды.
Как я уже сказал, уверенность – это дитя отчаяния. Вы никогда не войдете в это большое место уверенного доверия к стирающему персту Господа, прошедшему через все ваше зло, пока не пройдете через узкий проход, где черные скалы почти не загораживают ногу путника, сознательного бессилия справиться со своим грехом. Вам необходимо, прежде всего, дорогие друзья! спуститесь в глубину и научитесь не надеяться на себя, прежде чем сможете подняться на высоту и возрадоваться надеждой славы и милости Божией. Начни со слишком сильного для меня», и бессильное «я» приведет к всемогущему Ты».
Тогда не забывайте, что то, что было уверенностью со стороны псалмопевца, является с нашей стороны знанием. Что же касается наших преступлений, Ты очистишь их». Мы с вами знаем почему, и знаем как. Иисус Христос в Своем великом деле для нас оправдал уверенность псалмопевца и обнажил для мировой веры основы, на которых действует эта божественная сила в своем очищающем милосердии. Ты очистишь их, — сказал он. Христос вознес наши грехи Своим телом на древо», — говорит Новый Завет. Я говорил о нашем бессилии по отношению к нашему собственному злу, рассматриваемому в трех аспектах. Я хотел сказать больше о работе Христа над нашими грехами, рассматриваемой в тех же трех аспектах. Но позвольте мне лишь очень кратко коснуться их.
Иисус Христос, если ему доверяют, сделает за грех по привычке то, что невозможно сделать без Него. Он даст мотив сопротивления, которого в большинстве случаев не хватает. Он даст силу сопротивления, которой не хватает во всех случаях. Он вложит в нашу природу новую жизнь и дух, которые укрепят и преобразят нашу слабую волю, возвысят и прославят наши земные привязанности, заставят нас любить то, что Он любит, и стремиться к тому, чем Он является, пока мы не станем, в перемене от славы к славе отражения образа Господня. Ничто, как привычка и доминирующая сила внутри нас, не изгонит зло, которое мы держим в наших сердцах, кроме силы жизни Христа Иисуса, в Его Духе, обитающем в нас и очищающем нас. Когда сильный человек сохраняет свой дом, его имущество в безопасности, но когда приходит более сильный, чем он, он забирает у него все его орудия, на которые он надеется, и делит свою добычу». И вот Христос связал сильного человека в этой великой жертве на Кресте. И теперь Он приходит к каждому из нас, если мы будем доверять Ему, и дает мотивы, силу, образец, надежды, которые позволяют нам изгнать тирана, властвовавшего над нами. Если Сын сделает вас свободными, вы действительно будете свободны».
И я говорю всем вам, особенно молодым мужчинам и женщинам, у которых предположительно есть благородные стремления и желания, что единственный способ победить мир, плоть и дьявола — это позволить Христу одеть вас в Свои доспехи; и позвольте Ему возложить Свою руку на ваши слабые руки, пока вы направляете стрелы и натягиваете лук, как это сделал пророк в старой истории, и тогда вы выстрелите и не промахнетесь. Христос, и только Христос внутри нас, даст нам силу изгонять зло.
Подобным же образом Он, и только Он, имеет дело с грехом, рассматриваемым как вина. Вот живая тайна и центр всей драгоценности и силы Христа – то, что Он умер на Кресте; и в Его духе, который познал ужасное опустошение быть оставленным небесами, и в Его плоти, которая понесла внешние последствия греха, в смерти, какой ее знает грешный мир, понес наши грехи и понес наши печали», так что ранами Его мы исцелились».
Если вы вверите себя могущественной Жертве и безоговорочно, как если бы вы могли что-то сделать, возложите на Него всю свою тяжесть и бремя, тогда вина пройдет и сила греха будет сломлена. Преступления будут похоронены, «покрыты», как сказано в оригинале моего текста, как будто на них воздвигнут большой курган, так что они никогда больше не будут оскорблять и пахнуть неприятным запахом, а будут потеряны из виду навсегда.
Христос может убрать барьер, воздвигнутый грехом между Богом и человеческим духом. Твердый и черный, каким бы он ни был, Его кровь, пролитая на него, тает. Затем он исчезает, как черные бастионы воздушных сооружений в облаках перед солнечным светом. Он открыл нам новый и живой путь, чтобы мы могли иметь доступ и уверенность», и, как бы мы ни были грешниками, чтобы мы могли вечно пребывать рядом с нашим Господом.
Итак, дорогой брат! пока человечество плачет — и я молюсь, чтобы все мы могли плакать, как апостол: «О, несчастный я человек!» кто избавит меня от тела этой смерти?» — Вера поднимает, быстро и ясно, свою звенящую ноту триумфа, о которой я молю Бога или, вернее, о которой я умоляю тебя, чтобы ты сделал ее своей собственной, я благодарю Бога! Я через Иисуса Христа, Господа нашего».
ПСАЛОМ lxviii. 19 — БОГ, НЕСУЩИЙ БРЕМЯ
Благословен Господь, ежедневно обременяющий нас благами» (А.В.).
Благословен Господь, ежедневно несущий наше бремя». --ПСАЛОМ lxviii. 19 (Р.В.).
Разница между этими двумя переводами кажется поразительной, и человеку, не знающему ни одного языка, кроме нашего, может быть трудно понять, как какое-то одно предложение может сочетаться с обоими. Но объяснение чрезвычайно простое. Важные слова в «Авторизованной версии с преимуществами» являются дополнением, и в оригинале их ничто не отражает. Слово, переведенное как «грузит» в одном переводе и «несет» в другом, с одинаковой легкостью допускает оба этих значения и фактически употребляется в обоих этих значениях в других местах Писания. Я думаю, ясно, что в данном случае «Ревизия» во всяком случае является улучшением. Ибо большое возражение против перевода, который стал привычным для всех нас, заключается в том, что этих основных слов нет в оригинале, и их необходимо дополнить, чтобы понять смысл. С другой стороны, если мы примем предложенную поправку: «Кто ежедневно несет бремена наши», мы получим еще более прекрасный смысл, который не требует никаких принудительных дополнений, чтобы его раскрыть. Итак, я принимаю эту разнообразную форму нашего текста как ту, о которой я хочу сейчас сказать несколько слов.
I. Первое, что поражает меня при взгляде на него, — это замечательное и красноречивое сочетание величия и снисходительности.
Недаром в этом предложении псалмопевец употребляет имя Бога, которое наиболее ярко выражает идею верховенства и владычества. Правление и достоинство являются преобладающими идеями в слове «лорд», что и чувствует английский читатель, слушая его; и затем, рядом с этим, лежит мысль, что Высочайший, Владыка всего, чья абсолютная власть распространяется на все человечество, опускается до этой низкой и рабской должности и становится носителем бремени для всех паломников, которые поверят Ему. Это смешение двух идей достоинства и снисхождения к скромным обязанностям помощи и продвижения становится еще более очевидным, если мы оглянемся назад на контекст псалма. Ибо нет в Писании места, где бы перед умом певца мелькнула более величественная картина величия и славы Божией, чем та, которая блестит и пылает в предыдущих стихах. Мы читаем в них о Боге, едущем по небесам по имени Его Иегова; о Нем, идущем во главе народа через пустыню, и о земле, содрогающейся от Его поступи, и о небесах, падающих в Его присутствии. Мы читаем о том, что сам Сион тронулся в присутствии Господа. Мы читаем о том, как Его слово распространялось с такой силой, что рассеивало армии и их царей. Мы читаем о колесницах Бога как о двадцати тысячах, даже тысячах ангелов». Все собрано воедино в великом стихе: «Ты вознесся на высоту, Ты пленил плен». И затем, прежде чем он успел перевести дыхание, псалмопевец с поразительной и драматичной резкостью обращается от трепетного и вместе с тем ликующего созерцания всей этой огромной, великолепной и потрясающей силы к этой чудесной мысли: «Благословен будь Господом! который ежедневно несет наше бремя». Он не только марширует во главе собрания через пустыню, но и идет, если можно так сказать, позади каравана, среди носильщиков и носильщиков, и понесет все, что любой из утомленных паломников доверит Его заботе. .
О, дорогие братья! если бы знакомство не притупило его славу, что это за мысль — Бог, несущий человеческие ноши! Много всякой чепухи говорят о суровом ветхозаветном Божестве»; есть ли что-нибудь слаще, великое, более притягательное и смягчающее сердце, чем такая мысль? Как все величие преклоняется и заявляет о своей поддержке на нашей стороне, когда мы думаем, что Тот, Кто сидит на небесном круге, и его обитатели подобны кузнечикам, есть Бог, который ежедневно несет наше бремя!
И таков тон всего Ветхого Завета, ибо вы всегда найдете сплетенными в самом тесном жизненном единстве представление этих двух аспектов божественной природы; и если когда-нибудь мы услышим, что изложено более чем обычно великолепное представление о Его могуществе и величии, будьте уверены, что, если вы посмотрите, вы найдете рядом с ним более чем обычно нежное представление о Его кротости и Его благодати. И если мы посмотрим глубже, то это не случай контраста, дело не в том, что эти две вещи, мягкость и величие, снисходительность и великолепие, резко противоположны друг другу, но первое есть прямой результат последний; и именно потому, что Он Господь и владычествует над всем, поэтому Он несет бремена всех. Ибо обязанности Творца пропорциональны Его величию, и Тот, Кто создал человека, тем самым сделал необходимым, чтобы Он, если Ему позволят, был их Носителем и их Слугой. Высшее должно быть самым низким, и именно потому, что Бог высок над всем, благословен навеки, поэтому Он является Поддержкой и Поддерживающим всего. Таким образом, мы можем узнать истинное значение всякого рода возвышений и на примере самых высоких из наших более незначительных разновидностей роста можем извлечь урок, что чем выше мы стоим, тем больше мы вынуждены сутулиться и что люди тогда они уподобляются Богу, когда их возвышение предполагает ответственность и когда главный становится слугой.
II. Итак, обратите внимание на глубокое понимание сердца и путей Божьих.
Он ежедневно несет наше бремя». Если вообще в этом слове есть какой-то смысл, то это значит, что Он так связывает Себя с нами, как все, что касается нас, касается Его, что Он принимает участие во всех наших насущных обязанностях и чувствует отражение всех наших печалей и болей. . У нас нет бесстрастного Бога на небесах, не заботящегося о человечестве, и Его устойчивое, неизменное и незатененное блаженство не является таким, чтобы через него не могло пройти - если я не могу сказать тень, я могу, по крайней мере, сказать: рябь от мужских мук, бед и забот. Любовь – это отождествление себя с любимым объектом. Мы называем это симпатией, когда говорим о чувстве товарищества между людьми, воспламеняемом любовью. Но есть нечто более глубокое, чем сочувствие, в этом великом Сердце, которое собирает в себя все сердца, и в том великом Существе, чье бытие лежит в основе всех наших существ и является корнем, из которого мы все живем и растем. Бог во всех наших скорбях страдает; и в простой, хотя и глубокой истине имеет то, что наиболее верно представляется людям, называя это чувством сопричастности нашим немощам и нашим печалям.
«Не думай, что ты можешь вздохнуть вздохом,
И Создателя твоего нет рядом;
Не думай, что ты можешь пролить слезу,
И твоего Создателя нет рядом».
За неимением лучшего слова мы говорим о сострадании Божием: но нам нужно нечто гораздо более интимное и неутомимое, чем мы понимаем под этим словом, чтобы выразить общность чувств между всеми, кто доверяет Ему, и Его собственным бесконечным сердцем. Если это ношение нашего бремени что-то значит, оно также дает нам глубокое понимание Его дел, а также Его сердца. Ибо за этим скрывается великая истина о том, что Он Сам приходит к нам и, сообщая нам Свою собственную силу, делает нас способными нести бремена, которые мы возлагаем на Него. Смысл того, что Он поднял наше бремя», поскольку это выражение относится к божественному действию, а не к божественному сердцу, состоит в том, что Он вдыхает в нас силу, с помощью которой мы можем нести тяжелую задачу обязанностей и выдерживать сокрушительные испытания. давление наших печалей. Вся терпимость святых — это Бог в них, несущий их бремена.
Обратите также внимание: «ежедневно приносит», или, как это выражается на иврите еще более выразительно, потому что проще, «день за днем приносит». Он путешествует с нами, в величии Своей мощи и долготерпении Своего неутомимого терпения, через все наши скорби, и как Он носил и носил «Свой народ во все дни древности», так и при каждом новом повторении новые гири, Он с нами до сих пор. Подобно реке, которая течет у обочины и всегда веселит своей музыкой путника на пыльной дороге и предлагает свои воды, чтобы охладить его жаждущие губы, так день за днем, в медленном повторении наших затянувшихся печалей и в монотонном При повторении наших привычных обязанностей с нами всегда присутствует помощь Ветхого днями, который ежедневно измеряет силы для ежедневного бремени и никогда не посылает одно, не предложив другого.
III. Итак, еще раз обратите внимание на удивительное предвкушение самого сердца Евангелия.
Бог, ежедневно несущий наши бремена», — говорит псалмопевец. Он говорил более глубокие вещи, чем знал, и был мудрее, чем понимал. Ибо надежда, сияющая в этих словах, исполняется в Нем, о ком они были написаны в пророческом предвкушении, настолько ясном и определенном, что читается как историческое повествование: Он понес наше горе и понес наши печали. Наказание нашего мира было на Нем. Господь возложил на Него грехи всех нас».
Ах! было бы мало пользы знать Бога, несущего бремя наших печалей и бремя наших обязанностей, если бы мы не знали Бога, несущего бремя наших грехов. Ибо это настоящая сокрушительная тяжесть, которая разбивает сердца людей и пригибает их к земле. Таким образом, Новый Завет с его посланием о Христе, на котором лежит все бремя мирового греха, является глубочайшим исполнением великих слов моего текста.
IV. Заметьте, наконец, что нам следует делать со своим бременем.
Во-первых, мы должны возложить их на Бога и позволить Ему нести их. Он не сможет, если мы этого не сделаем. Иногда можно увидеть капризного и самоуверенного маленького ребенка, шатающегося вместе с какой-то тяжелой ношей рядом с родителем, но отталкивающей протянутую руку, чтобы помочь ему нести ношу. И именно это делают многие из нас, когда Бог говорит нам: «Вот, дитя Мое!» позволь Мне помочь тебе, Я возьму на себя тяжелую сторону, а ты возьми легкую». Возложите свое бремя на Господа» — и делайте это верой, простым доверием Ему, осознавая для себя факт Его божественного сочувствия и Его уверенного присутствия, помогающего и поддерживающего.
Позволив Ему нести бремя, не пытайтесь нести и его. Как гласит наш старый добрый гимн: «Почему я должен нести это бремя?» Это гораздо больше дело Божие, чем ваше. В каком-то смысле нам действительно приходится его нести. Каждый человек должен нести свое бремя». Груз долга не должен лениво перекладываться с наших плеч на Его плечи, говоря: «Позволь Ему сделать всю работу». Нам действительно приходится нести бремя скорби. Бесполезно пытаться отрицать ее горечь и ее бремя, и для нас было бы нехорошо, если бы она была менее горькой и менее тяжелой. Во многих странах преобладает привычка, особенно среди женщин, носить на голове тяжелые грузы; и все путешественники говорят нам, что эта практика придает осанке достоинство и грацию, а походке свободу и плавность, чего ничто другое не даст. Будьте уверены в том, что та большая часть нашего бремени работы и усталости, которая остается нам после того, как мы возложили их на Него, предназначена для того, чтобы укрепить и облагородить нас. Но не позволяйте тревоге грызть вас. Не позволяйте самоистязанию бесцельных предсказаний зла. Не позволяйте жевать горький кусок невозвратных печалей; но возложите все на Бога. И помните, что сказал Учитель и повторил Его слуга: Не беспокойтесь. . . ибо Отец ваш Небесный знает»; Возложите свою тревогу на Него, ибо Он заботится о вас».
И последний совет, который следует из моего текста, — следить за тем, чтобы ваши языки не молчали в этом великом гимне хвалы, который должен возноситься к Господу, ежедневно несущему наше бремя». Ему нужны только наше доверие и наша благодарность, и лучше всего ему воздается хвалой нашей любви и тем, что мы еще больше возлагаем на Его всегда сильную и готовую руку. Благослови Господа! несущего наши бремена, и смотри, чтобы ты отдал Ему свое. Слушайте Того, Кто сказал: придите ко Мне все вы. . . обременены, и Я успокою тебя».
ПСАЛОМ lxxiii. 25-26 — РАЗУМНОЕ УДОВОЛЬСТВИЕ
Кто мне на небесах, кроме Тебя? и нет на земле никого, чего я желаю, кроме Тебя. 26. Моя плоть и мое сердце изнемогают; но Бог — крепость сердца моего и доля моя вовеки». --ПСАЛОМ lxxiii. 25, 26.
В этом псалме мы видим запись борьбы псалмопевца с великой постоянной трудностью, связанной с тем, как примирить неравномерное распределение мирского процветания с мудростью и провидением Божьим. Эта трудность сильнее давила на людей Ветхого Завета, чем даже на нас, потому что само обещание этой стадии откровения заключалось в том, что благочестие приносило с собой внешнее благополучие. Наш псалмопевец достигает решения не совсем тем же путем, которым авторы книг Иова и Экклезиаста находят ответ на проблему. Этот человек оставляет стремление решить вопрос размышлением и размышлением и, как он говорит, «входит в святилище Божие», вступает в общение со своим Отцом Небесным и благодаря этому общению приходит к заключению, которое, по его словам, все события, приблизительное решение его проблемы, а именно. вера в будущую жизнь, Тогда я понял их конец». Торжественное видение жизни за пределами настоящего, которая должна быть исходом и возмездием за это, встает перед ним из его взволнованных мыслей, как луна, бледная и призрачная, из бурного моря. Эта истина, если она вообще была раскрыта современникам псалмопевца, конечно, не занимала такого же положения ясности и выдающегося положения, как в наших религиозных верованиях. Но здесь мы видим душу, ведомую своей борьбой, чтобы постичь ее, и, как было сказано о государственном деятеле, вызывающую к существованию новый мир, чтобы восстановить баланс старого». Таким образом, мы получаем здесь душу, наученную Небесами и наполненную Им посредством общения, а значит, вознесенную на высоту веры в будущую жизнь и, таким образом, получившую возможность взглянуть на все затруднения и ошеломляющие тайны смешанных болезней и земных болезней. хорошо, если не с отчетливым пониманием, то, по крайней мере, с терпеливой верой.
Слова моего текста указывают нам на высшую точку религиозного опыта, на самую вершину и кульминацию того, что некоторые люди назвали бы мистической религией, к которой поднялся этот человек, потому что он боролся со своими сомнениями и по милости небес. смог их уложить. Для него неопределенное зло или добро мира становится бесконечно незначительным, потому что на будущее он имеет ясное видение продолжения жизни с Богом, и потому что в настоящее время он знает, что иметь Бога в своем сердце — это все, что ему действительно нужно.
I. Прежде всего, мы имеем дело с необходимостью, которая, если ее неправильно направить, является источником страданий человека.
Кто мне на небесах, кроме Тебя? нет никого на земле, чего я желаю, кроме Тебя». Если бы люди могли истолковать самые глубокие голоса своей души, они бы все сказали именно это, потому что по самой природе нашей человеческой природы нет ни одного из нас, каким бы слабым, грешным и маленьким он ни был, но достаточно великим, чтобы быть слишком здорово быть наполненным чем-то меньшим, чем Бог. Наши мысли, даже мысли наименее просвещенных из нас, блуждают в вечности; и как говорит автор Книги Экклезиаста: «Он вложил вечность в сердца людей». Но нам всем нужно, увы! так немногие из нас знают, что нам необходимо живое обладание живой совершенной Личностью для ума, для сердца, для воли. Для самых маленьких из нас недостаточно ничего, кроме полноты Бога. Итак, поскольку мы не верим этому, потому что сотни из вас не знают, о чем взывают ваши души, несчастье человека велико для него». Эту глубокую и щемящую пустоту в ваших сердцах, которая есть знак вашего возможного благородства и залог вашего возможного блаженства, вы стараетесь заполнить всякой мелкой дрянью, которая никогда не сможет заполнить образовавшуюся там брешь. Воз за возом можно опрокидывать в бездонную трясину, и твердой земли на поверхности становится не больше, чем было вначале. О, мой брат! посоветуйтесь со своей глубочайшей потребностью; прислушайтесь к этому голосу, часто приглушаемому, часто пренебрегаемым и некоторыми из вас всегда неправильно понимаемому, который говорит в вашей воле, разуме, совести, надеждах, желаниях, сердцах; и не это ли: «жаждет душа моя Бога, Бога живого»?
Нет никого на небе со всеми его звездами и ангелами, достаточного для тебя, кроме Него. На земле со всеми ее цветами, сокровищами и любовью нет никого, кто успокоил бы и успокоил твою душу, кроме Бога. Слова моего текста проистекают из необходимости, ощущаемой каждым человеком, неверно направленной трагическим большинством людей и, следовательно, являющейся источником беспокойства и страданий.
II. Во-вторых, мы видим здесь стремление, которое, правильно направленное и взлелеянное, составляет сам дух религии.
Он, и только он, является религиозным человеком, который может принять эти слова моего текста за сокровенные слова своего сознательного усилия и жизни. Лишь в той мере, в какой мы с вами признаем, что Бог есть наше единственное и вседостаточное благо, в той мере мы имеем право называть себя благочестивыми или христианскими людьми. Это серьёзное испытание, не так ли? Разве это не достоверно и не точно? Разве не это на самом деле делает религиозного человека, а именно, высшее восхищение, стремление и обладание Богом и только Богом? Какой контраст это образует с нашими обычными представлениями о том, что такое религия! Выше всех вероучений, которые ценны как ведущие к этому энтузиазму стремления и восторга обладания, выше всех предварительных действий и приготовлений на пути внешнего служения и церемониальных или совместных актов поклонения, которые являются лишь помощью этому внутреннему обладанию, возвышается такая мысль о религии, как эта. Вы не христианин, потому что верите в какое-то вероучение. Сама смерть Иисуса Христа является средством достижения этой цели. Чтобы мы могли лично, восторженно и свято овладеть Богом, Его Самим Я в наших сердцах и духах, Иисус Христос умер и воскрес. Не путайте лестницу с комнатой присутствия. Не воображайте, что вы христиане, потому что придерживаетесь определенных мнений или убеждений в отношении определенных доктрин. Не думайте, что религия состоит либо из простой внешней практики определенных форм поведения, либо из воздержания от них. Такие вещи являются средством или результатом этой внутренней преданности, но истинная суть нашей религии состоит в том, что мы признаем Бога нашим единственным благом и что в Нем мы находим абсолютный покой и совершенную достаточность.
Это твоя религия, брат мой? Какой контраст эти слова моего текста представляют не только с нашими представлениями о том, что представляет собой религия, но и с нашей практикой! Чего мы с вами жаждем больше всего? О чем мы больше всего сожалеем, когда проигрываем? Куда направляются наши желания, когда мы убираем с них направляющую руку и позволяем им течь так, как они хотят? Для некоторых из нас на земле есть более дорогие сердца, чем Его, Возможно, для некоторых из нас на небесах есть более дорогие и любимые лица, чем Его. Взяв два крайних возможных случая и предположив на одном конце шкалы человека, у которого было все, кроме Бога, а на другом конце — человека, у которого не было ничего, кроме Бога, живем ли мы так, как если бы верили, что человек, у которого есть все, минус Бог — нищий; а тот, у кого есть Бог минус все, богат во всех смыслах блаженства»? Давайте формировать наши желания, стремления и усилия в соответствии с этой определенной истиной.
Мне нет нужды напоминать вам, что эта высокая высота сознательного стремления, не лишенная одновременного осуществления, находится выше той высоты, на которую мы обычно поднимаемся. Но сейчас я бы настаивал только на том, что, хотя будут вариации, хотя будут взлеты и падения, периоды в нашей жизни, когда мы сознательно не признаем Его как наше высшее и единственное благо, - это периоды, которые опускаются ниже долг и блаженство. Признайте несовершенства, но О, друзья мои! вы, христиане, мужчины и женщины, знающие, что эти часы высокого общения с любящим Богом не растекаются по всей вашей жизни, не сидите довольные и не говорите, что так должно быть; но признайте их как несовершенства, в которых вы виноваты сами, и помните, что ровно настолько, и ни на волосок больше, мы можем принять эти слова моего текста за свои, настолько и не более, имеем ли мы право называть себя религиозные мужчины и женщины.
III. Опять же, перед нами благодатное владение, умерщвляющее земные желания.
Эту фразу: «Нет на земле никого, кого я желаю, кроме Тебя», я думаю, можно было бы перевести более точно «С Тобой», то есть обладая Тобою: «Я не желаю никого на земле». Если мы таким образом жаждали Бога и полнее владели Им, и если в какой-то мере, в ответ на желание, как это всегда бывает, мы приняли в разум, сердце и волю больше Его драгоценности и сладости, тогда это убьет желания, которые в противном случае противоречили бы ему. Наш великий поэт, говоря о высшей земной любви, говорит:
«Этот богатый золотой вал
Убил стадо всех других привязанностей,
Это жило в ней».
И то же самое верно и в отношении этой высшей жизни. Эта новая привязанность заглушит и в каком-то смысле уничтожит желания, обращающиеся к низшим и земным вещам. Солнце, когда оно восходит, гасит самые яркие звезды, которые могут только погаснуть в его свете и умереть. И поэтому, когда в ответ на наше стремление Бог поднимает на нас свет Своего лица — лучший восход солнца, эта новая привязанность тускнеет и гасит яркость этих маленьких, хотя они и блестящие точки, которые излучают фрагментарный и многообразие, мерцающее во тьме нашей прежней ночи. Ходите во свете», и ваши небеса будут лишены всякого сияния.
Только помните, что эта высшая и в каком-то смысле исключительная любовь и стремление не уничтожают сладости низших благ и благ. Новая глубокая любовь в сердце мужчины или женщины не делает их прежнюю привязанность не менее, а более сладкой, благородной и сильной. И поэтому, когда мы научимся любить Бога лучше всего и любить всех других людей и вещи в Нем, а Его в них, тогда они станут источниками достоинства и благородства, сладости и силы в нашей жизни, которыми в противном случае они никогда бы не стали. . Если вы хотите, например, сделать все ваши семейные привязанности более постоянными, более возвышенными и более благословенными, пусть все они будут в Господе:
«Я верю, что он живет в Господе, и там
Я считаю, что он достоин того, чтобы его любили».
говорит поэт об одном, перенесенном в другую жизнь. Это верно в отношении нас в наших отношениях друг к другу, даже пока мы остаемся здесь. Пусть Бог будет первым, а второе поднимется выше по шкале, чем когда мы думали об этом первым. Чем больше наши сердца привязаны к Нему и все остальные желания подчинены Ему, тем больше они становятся драгоценными и сильными для добра в нашей жизни.
IV. И вот, наконец, мы имеем здесь владение, которое является залогом вечности.
Псалмопевец в последнем стихе моего текста предполагает крайний и в некотором смысле невозможный случай. Моя плоть – мое телесное тело – и мое сердце – какая-то часть моего нематериального существа – терпят неудачу». Это положение, вероятно, следует воспринимать как гипотетическое. Даже если предположить, что дошло до того, — говорит он, — что я отделился от своего тела и что вместе с телом «поглотилась» (как и смысл первоначального слова) некоторая часть моего духовного будучи, даже тогда, хотя от личности осталась лишь тонкая нить, достаточная для того, чтобы называть «я» и не более, так сказать, я должен был бы этим цепляться за небо, и я знаю, что тогда мне было бы достаточно, ибо» Бог — Скала моего сердца и мой удел навеки». Эти два последних слова, очевидно, следует понимать здесь в самом широком смысле. Весь контекст заставляет нас предположить, что глаз псалмопевца смотрит через черное ущелье смерти на сияющее плоскогорье за ним. Итак, здесь мы допускаемся видеть веру в будущую жизнь в самом акте роста. Певец взлетает на эту солнечную высоту уверенности в бесконечном блаженстве соединения с Богом именно потому, что он так глубоко чувствует святость и блаженство своего нынешнего богообщения.
После воскресения Иисуса Христа лучшим доказательством бессмертия является нынешний опыт общения с Богом. Все более разумно, чем верить, что душа, которая может постичь Бога для своего блага, может обратиться к бесконечному Существу и соединиться с ним; и само по себе способно к бесконечному приближению к этому Существу, его путь и карьера должны быть прерваны такой поверхностной вещью, как смерть. Если вообще существует Бог, то разумнее верить в то, что союз, образовавшийся между Ним и мною по вере здесь, может когда-нибудь прийти к концу, пока я не исчерпаю Его и не втяну в себя всю Его полноту. Это общение по самой своей сладости доказывает, что оно рождено для бессмертия». И здесь псалмопевец, только потому, что сегодня Бог является Скалой его сердца, уверен, что эти отношения должны продолжаться, через жизнь, через смерть, да! и навсегда, когда все, что кажется, будет потрясено».
Итак, братья мои! вот выбор и альтернатива, представленные перед нами. И я спрашиваю вас, кто мудрец: тот, кто цепляется за внешние вещи, которые не могут устоять, или тот, кто жаждет того внутреннего Бога, который погружается в самое существо его души и более неотделим от него, чем само его тело? Кто есть мудрец, тот, о ком однажды скажут: «В эту ночь душа твоя потребует от тебя», и слава Его не сойдет после него», или человек, который знает, чего жаждет его сердце, и знающий она обращается к небу в Господе простой верой и смиренным устремлением, как к Его непреходящему Сокровищу; и тогда, и, следовательно, можно со спокойной и уверенной улыбкой смотреть на все бурлящее море перемен и за темный горизонт, туда, где зрение терпит неудачу; и могу сказать: я убежден, что ни настоящее, ни будущее, ни жизнь, ни смерть, ни какое-либо другое творение не сможет отделить меня от Бога, который является моим Сокровищем и Жизнью самого моего «я». ?
ПСАЛОМ lxxiii. 28. БЛИЗОСТЬ К НЕБЕ — КЛЮЧ К ЗАГАДКЕ ЖИЗНИ
Хорошо мне приблизиться к небу: я уповаю на Господа Бога, чтобы возвещать все дела Твои» (ПСАЛОМ Lxxiii). 28.
Старое недоумение относительно того, как получается, что, если Бог добрый, мудрый и сильный, плохие люди должны процветать, а хорошие люди должны страдать, пошатнули веру псалмопевца. Он не отвечает на этот вопрос точно так, как дал бы Новый Завет, но находит достаточное для себя решение в двух мыслях: о бренности этого внешнего процветания и вечной достаточности Бога. Мне было слишком больно, пока я не вошел в Святилище, тогда я понял их конец»; и с другой стороны: Ты — Сила моей жизни и моя доля навеки». Итак, он взбирается, наконец, на спокойную высоту, где узнает, что каким бы ни было внешнее процветание человека, если он отделен от Бога, он перестает существовать. Как говорит контекст: «Те, кто далеки от Тебя, погибнут». Ты уничтожил – еще до того, как они умерли, – всех, кто блудодействовал от Тебя». А с другой стороны, какими бы ни были внешние условия, Бога достаточно. Хорошо мне, богатому или бедному, беспокоящемуся или отдыхающему, страдающему или процветающему, здоровому или больному, одинокому или окруженному любящими друзьями, хорошо мне приблизиться к небу»; и больше ничего хорошего. Таким образом, река, которой пришлось пробиваться сквозь скалы, истерзаться в борьбе и проложить свой путь через множество глубоких, темных, темных ущелий, выходит наконец на открытое пространство и течет широким, освещенным солнцем потоком. грудь, мирная и полная, в великий океан. Хорошо мне приблизиться к небу».
Но это еще не все. Далее псалмопевец говорит, как нам приблизиться к небу: «Я уповаю на Него». И это еще не все, ибо дальше он рассказывает, как, приближаясь верою к небу, все эти загадки и тайны о состоянии людей перестают смущать, и луч света падает на всех их. Я уповаю на Господа, чтобы возвещать все дела Твои». Теперь на нитке нет узлов.
I. Итак, здесь мы имеем, во-первых, истину опыта о том, что близость к небу – единственное благо.
Конечно, с точки зрения псалмопевца это так, поскольку он верит, как и мы исповедуем веру, что, цитируя слова другого псалмопевца, «У Тебя источник жизни»; и поэтому приблизиться к Тебе — значит отнести наши маленькие пустые кувшины к тому великому источнику, который всегда течет сладкими и прозрачными водами. Союз с Богом есть жизнь во всех смыслах этого слова, в зависимости от того, насколько тварь способна к союзу с Ним. Почему! в растении нет жизни, если только Божья сила не оживляет его. Посмотрите на полевые лилии, как они растут, потому что Бог заставляет их расти. Нет телесной жизни в человеке, если Он не вдыхает постоянно в ноздри дыхание жизни. Если остановить течение фонтана, то все бассейны пересохнут. В человеке нет жизни разумной, кроме как по вдохновению Всевышнего, «от которого исходят все справедливые мысли». Над всеми этими формами жизни настоящая жизнь духа — это жизнь, происходящая от соединения с Самим Богом, посредством которого Он изливает Себя в него, и в глубочайшем смысле этого слова это правда: Потому что Я живу, и вы будете жить. ' «Хорошо мне приблизиться к небесам», потому что, если я этого не сделаю и если я буду отделен от Него, мое истинное «я» мертво, даже когда я кажусь живым. Все, кто разлучится с Ним, погибнут; все, кто соединен с Ним, и только они живут тем, что достойно называть жизнью. Отрежьте солнечный луч от солнца, и что с ним станет? Оно исчезает. Отделите душу от Бога, и она мертва. Какая польза для тебя от мира, если твое истинное «я» мертво? И какая нелепость украшать труп различными богатствами и помпезностями! Вот что делают мирские люди, которые приковали себя к земле и отрезали себя от Бога. Для меня хорошо приблизиться к небу». Вы приближаетесь? Потому что если нет, то, какой бы у тебя ни был достаток, ты ничего не знаешь об истинной жизни и настоящем благе для сердца и духа.
Полагаю, мне вряд ли нужно продолжать указывать на другие аспекты этого высшего — или, вернее, этого единственного — блага. Например, для меня нет ничего действительно хорошего, пока оно не будет во мне, так что его никогда нельзя будет отнять у меня. Благословения, которые мы не можем включить в саму суть нашего существа, в конце концов являются лишь частичными благословениями; и все эти вещи вокруг нас, которые служат нашим потребностям, вкусам, привязанностям, а иногда и нашим слабостям, эти хорошие вещи терпят неудачу именно в том, что они стоят вне нас, и между нами и ними нет настоящего союза. Итак, наступают перемены, и нам приходится разжимать руки, и шаги, которые раньше были рядом с нашими, смолкают, и наша тропа по пескам одинока; и приходят потери, и приходит смерть, и всю славу и добро, которыми мы только внешне обладали, мы оставляем после себя. Как сказано в этом псалме: Я помыслил их конец. . . как они приходят в запустение, как в один миг!» Что такое добро от блага, которое не заложено ни в одном существе? Что хорошего в благе, о котором я не могу сказать с улыбкой уверенности, я знаю, что куда бы я ни пошел и что бы со мной ни случилось, это никогда не может уйти от меня»? В этом роде есть только одно добро. Я убежден в этом. . . ни жизнь, ни смерть. . . и никакая другая тварь не отлучит нас от любви Божией, которая в Господе Иисусе, Господе нашем». «Мне хорошо» среди болот, зыбучих песков и трясин жизни, неопределенной и изменчивой, плохой и хорошей, поставить ноги на камень и сказать: «Здесь я стою, и моя опора никогда не подведет». Ты, брат! обладать таким неизменным, нетленным, внедренным добром? Если хотите, можете.
Но помните также, что по отношению к этому христианскому благу блаженно не только обладание им, но и стремление к нему. Псалмопевец не только говорит: «Хорошо мне быть близко к небу», но он говорит: «Хорошо мне приблизиться». Есть один вид жизни, в котором поиск столь же благословенен, как и находка. Есть один вид жизни, в котором желание столь же полно мира, силы и радости, как и обладание. Поэтому другой псалом, который начинается с прославления блаженства мужей, живущих в доме Господнем и до сих пор восхваляющих Тебя, продолжает говорить о блаженстве, не менее блаженном, людей, в сердце которых пути. ' Дошедшие до Храма упокоились и блаженны в своем упокоении. Те, кто движется к нему, находятся в действии и благословенны в своей деятельности. Хорошо приближаться»; и поиск Бога настолько выше обладания всеми другими благами, насколько небо выше земли.
Но затем обратите внимание, как наш псалмопевец сводится к очень простому и практическому учению. Кажется, он чувствует, что должен объяснить, что он имеет в виду, говоря о приближении к небу. И вот его объяснение. Я доверился Господу».
II. Путь к близости к небесам двоякий.
С одной стороны, истинный путь — это Иисус Христос, с другой стороны, средство, с помощью которого мы идем по этому пути, — это наша вера. Апостол излагает все это в двух словах, когда говорит, что его молитва за Ефесскую Церковь состоит в том, чтобы верою Христос вселился в ваши сердца», а затем по связанной цепи, которую нам сейчас не нужно рассматривать, ведет к окончательному финалу. результаты этой веры в обитающего во Христе, чтобы вы могли исполниться всей полноты Божией». Итак, чтобы приблизиться и овладеть тем добром, тем единственным добром, которое есть Бог, все, что необходимо, — и это необходимо — чтобы мы обратились с покорностью наших сердец, с подчинением нашей воли, с исходящие наши привязанности и соответствие нашей практической жизни небесам. Видя Его, мы видим Отца, а имея Его рядом с собой, чувствуем прикосновение божественной руки и, соединяясь с Господом, отделяемся от суеты жизни и соединяемся с Высшим Благом.
Дорогие братья! этот псалмопевец показывает нам, как трудно нам сохранять постоянную веру, как много трудностей встречается в повседневной жизни на пути того, чтобы мы постоянно оставались верными своим глубочайшим убеждениям и искали Его среди всей отвлекающей суеты. и трудности нашей повседневной жизни. Но он также показывает нам, насколько возможно даже для людей, устроенных так, как мы, момент за моментом, день за днём, задача за задачей, сохранять живое сознание нашей зависимости от Него и блаженное сознание нашего существа. рядом с Ним, и как, если мы это сделаем, к нам придет сила на все. Секрет радостного хождения заключается в том, что я всегда ставил перед собой Господа. Поскольку Он по правую руку от меня, я не поколеблюсь». Мы приближаемся к небесам, когда с верой хватаемся за Христа. Наша вера проявляется не просто в ленивой надежде на то, что Он когда-то, давным-давно, сделал для нас на Кресте; но путем ежедневного, прилагающего усилия возрождения нашего сознания Его присутствия, нашего сознания нашей зависимости от Него и постоянного обращения мыслей, желаний, планов и действий к Нему.
Так держите Бога рядом с собой, и тогда последует то, чего наконец достиг этот псалмопевец: мирное понимание того, что еще полно недоумений и трудностей, — путей Божиих в мире.
Мне, моим близким, нации, Церкви, миру приходит множество загадочных загадок относительно небесных дел, которые невозможно разрешить, кроме как приблизившись к Нему. Как маленький ребенок, приютившийся на груди матери, обняв его за руку матери, мирным взглядом и светлой улыбкой смотрит на все, что находится за пределами безопасного гнездышка, так и те, кто близок к небу, могут выносить взгляд на трудности и недоумения. и тайны своих печалей и страданий мира, и говорят: «Все содействует ко благу»; Я уповаю на Господа, чтобы возвещать все дела Твои». Встаньте на солнце, и все планеты движутся вокруг него в явном порядке. Займите свое место где-нибудь еще, и возникнет путаница. Подойди к Богу и взгляни на мир, и ты увидишь его так, как Он видел его, когда: Вот! это было очень хорошо.'
Теперь, дорогие друзья! мой текст в первой части может стать описанием нашей смерти. Один человек держится за мир, который ускользает от него. Помню историю о береговом гвардейце, которого однажды сбросили со скалы, а когда его труп подобрали, все под ногтями было забито мелом, который он соскреб со скал в отчаянных попытках ухватиться за что-нибудь. держись. Это похоже на один из видов смерти. Но может быть и другой вид: «Хорошо мне приблизиться к небу». И когда мы достигнем Его стороны и увидим все прошлое из центра, в свете Вечного Настоящего, к которому оно привело, мы сможем объявить все Его дела и поблагодарить за весь путь, Который Господь, Бог наш, вел нас и весь мир вот уже много лет в пустыне».
ПСАЛОМ lxxviii. 7. ПАМЯТЬ, НАДЕЖДА И УСИЛИЯ
Чтобы они уповали на Господа и не забывали дел Божиих, но соблюдали заповеди Его». (ПСАЛОМ Lxxviii). 7.
В своем первоначальном применении этот стих представляет собой просто изложение цели Бога в даровании Израилю Закона и такой истории избавления. Намерение состояло в том, чтобы все будущие поколения могли помнить о том, что Он сделал, и воодушевлялись этим воспоминанием, чтобы надеяться на Него в будущем; и память, и надежда будут побуждаемы к исполнению нынешнего долга.
Таким образом, эти слова вполне могут иметь то применение, которое я намереваюсь применить к ним в этой проповеди, лишь повторяя (и не претендуя ни на что большее) мысли, которые сезон уже, я полагаю, более или менее подсказал большинство из нас. Плавность движения незаметна; именно толчки говорят нам, что мы продвигаемся вперед. Хотя каждый день — это Новый год, все же изменение наших дат и наших календарей должно заставить нас всех задуматься о том постоянном исчезновении таинственной вещи — создания нашего собственного разума, — которую мы называем временем и которая несет в себе мы все так размеренно и молча идем вперед.
Мой текст рассказывает нам, как прошлое, настоящее и будущее – память, надежда и усилия – могут быть облагорожены и благословлены. Короче говоря, это путем объединения их всех с Богом. Наше прошлое лучше всего помнится как поле Его работы. Именно на Него разумнее всего возлагать наши надежды. Соблюдение Его заповедей является освящением настоящего. Давайте же возьмем три мысли нашего текста и превратим их в новогодние рекомендации.
I. Итак, сначала соединим Бога с памятью благодарным воспоминанием.
Теперь я предполагаю, что в нашей природе очень мало способностей, которые мы реже пытаемся регулировать христианскими принципами, чем та великая сила, которой мы обладаем, чтобы оглядываться назад. Задумывались ли вы когда-нибудь о том, что вы несете ответственность за то, что вы помните, и за то, как вы это помните, и что вы обязаны тренировать и воспитывать свою память не только в смысле ее развития как средства хранения интеллектуальных сокровищ, но и для религиозная цель? Единственное, в чем нуждаются все части нашей природы, — это Бог, и это так же верно в отношении нашей силы памяти, как и в отношении любой другой части нашего существа. Прошлое тогда священно, благородно и приносит нам свои высшие результаты и самые благословенные плоды, когда мы тесно связываем его с Ним и видим в нем не только и не столько игру наших собственных способностей, порицаем ли мы или одобряем это. мы сами, а скорее видим в нем великое поле, на котором Бог приблизился к нашему опыту и регулирует и формирует все, что с нами происходит. Единственное, что освятит память, избавит ее от ошибок и злоупотреблений, возвысит ее до высшей и благороднейшей силы, — это то, что она будет соприкасаться с Богом и что прошлое будет рассматриваться каждым из нас таким, какое оно есть. на деле и в истине — одно длинное повествование о том, что Бог сделал для нас.
Мы можем увидеть Его присутствие яснее, когда оглядываемся на длинный, связанный между собой отрезок дней и когда прошли волнения от чувства агонии или восторга, чем мы могли бы видеть, когда они были жаркими, а жизнь была суетливой и суетливой. Мужчины на палубе корабля видят красоту города, который они оставили позади, лучше, чем когда они пробирались по его узким улочкам. И хотя вид удаляющихся домов из далеких вод может быть иллюзией, наш взгляд на прошлое, если мы видим Бога, размышляющего над всем этим и действующего во всем этом, не является иллюзией. Подлости скрыты, узкие места невидимы, вся боль и страдания утихли, и мы можем более верно, чем когда мы были среди них, увидеть смысл, цель и блаженство наших печалей. и о наших радостях.
Немногие из нас достаточно взрослые, чтобы прояснить многие тайны наших ранних дней. Мы видели по крайней мере начало жатвы, которую готовили нам лемех скорби и зимние ветры, а в остальном мы можем доверять. Братья! помните о своих милостях; помните о своих потерях; и за весь путь, которым Господь, Бог наш, вел нас в течение многих лет по пустыне, постараемся быть благодарными, включая в свои хвалы тьму и бурю, а также свет и покой. Некоторые из нас подобны людям, которые, выздоравливая от болезни, недовольны счетом врача. Мы забываем о милостях, как только они прошли, потому что мы наслаждались их чувственной сладостью только тогда, когда они щекотали наше небо, и не думали, наслаждаясь ими, о чьей любви они говорили нам. Печали и радости принесите все в благодарении своем и не забывайте дел Божиих».
Такая привычка культивировать память о руке Божией, движущейся во всем нашем прошлом, ни в малейшей степени не помешает более низким, но тем не менее драгоценным упражнениям той же самой способности. Мы по-прежнему сможем оглядываться назад и узнавать свои ограничения, отмечать свои слабости, извлекать разумные советы из наших неудач, укрощать свои амбиции, вспоминая, где мы потерпели неудачу. И такое упражнение благодарной, богопризнающей памяти избавит нас от злоупотреблений той великой силы, посредством которой многие из нас превращают свои воспоминания в причину слабости, если не греха. Есть люди, и мы все склонны принадлежать к их числу, которые оглядываются на прошлое и не видят там ничего, кроме себя, своего ума, своего успеха; возжигают благовония в своей сети и приносят жертвы своему собственному волоку». Другое настроение заставляет нас грустно и разочарованно оглядываться в прошлое, говорить: «Я так часто срывался; все мои решения так быстро пошли прахом; Я пробовал и терпел неудачу снова и снова. С тем же успехом я могу отказаться от всего этого, принять неизбежное и идти вперед, насколько это возможно, без надежды на самопродвижение или победу». Никогда! Если только мы оглянемся на небеса, мы сможем с нетерпением ждать совершенного «я». Завтрашний день никогда не должен определяться неудачами, которые были. Мы все еще можем победить там, где нас часто терпели поражения. Нет худшего использования силы памяти, чем когда мы используем ее, чтобы связать с собой, как постоянные ограничения нашего прогресса, неудачи и недостатки прошлого. Забудьте о том, что позади». Ваша старая фрагментарная добродетель, ваши старые несбывшиеся стремления, ваши старые частые неудачи — оставьте все это позади!
А есть и другие, для которых воспоминание является главным образом злорадством по поводу старых грехов и повторением их, размышлением над ними; еще раз принести пережеванную пищу для пережевывания. Некоторые из нас собирают только ядовитые сорняки и носят их с собой в hortus siccus наших воспоминаний. Увы! для человека, чья память — лишь бледное изображение прошлых грехов. Я уверен, что у некоторых из нас прежнее зло так крепко держит нас в своих путах, что, когда мы оглядываемся назад, память оскверняется вещами, которые осквернили незабываемое прошлое. Братья! вы можете найти убежище от проклятия памятования в памятовании о Боге.
И некоторые из нас, неразумно и неблагодарно, живут светом отшедших благ, так что не иметь сердца ни к теперешним милостям, ни к теперешним обязанностям. Нет более слабого и глупого неправильного направления этого великого дара памяти, чем когда мы используем его, чтобы снести нежную зелень, которой время исцеления укрыло руины; или снова обратиться к ране, которая начинает заживать, острому и отравленному острию печали, когда-то пронзившему ее. За все эти злоупотребления — память, злорадствующая над грехом; память, гордящаяся успехом; память, приходящая в уныние из-за неудач; память, слезящаяся и сокрушающаяся о потерях, - от всего этого лекарство в том, чтобы мы не забывали дел Божиих, но видели Его повсюду, наполняющим прошлое.
II. Опять же, будем жить в будущем надеждой на Него.
Наши воспоминания и наши надежды тесно связаны; можно даже сказать, что сила, с помощью которой мы смотрим назад, и сила, с помощью которой мы смотрим вперед, — это одна и та же сила. Во всяком случае, Надежда обязана Памяти пигментами, которыми она пишет, холстом, на котором она рисует, и предметами, которые она там изображает. Но во всех наших земных надеждах есть чувство неуверенности, которое приносит не только ожидание, но и тревогу, и тот, чье дальнее видение простирается только над низкими уровнями земли и питается только опытом и воспоминаниями, никогда не сможет сказать: Я надеюсь с уверенностью и знаю, что моя надежда осуществится». Для него надежды и страхи, возбуждающие надежды, «будут неразличимой толпой»; и в его взгляде вперед будет столько же боли, сколько и удовольствия.
Но если, согласно моему тексту, мы возложим надежду на Бога, то у нас будет абсолютная уверенность. Какое это благословение — иметь возможность смотреть вперед в будущее, столь же фиксированное и надежное, столь же прочное и столь же реальное, в такой же мере наше достояние, как и невозвратное прошлое! Надежда христианина, если она возложена на Бога, не «может быть», а «будет»; и он может быть так же уверен в завтрашнем дне, как и во вчерашнем.
Те, чьи надежды возлагаются на Бога, имеют определенную надежду, достаточную и наполняющую все будущее. Все остальные ожидания реализуются или разочаровываются, в зависимости от обстоятельств, но остаются позади и перерастают. Только этот никогда не надоедает, никогда не достигает цели и, тем не менее, никогда не разочаровывается. Поэтому, если мы возложим на Него надежду, мы сможем спокойно встретить тьму, которая ждет нас впереди. Земные надежды — это лишь зеркала, в которых отражается прошлое, как в каком-нибудь королевском дворце вы найдете освещенную комнату с огромным листом стекла на каждом конце, который увековечивает сияющими рядами огни позади зрителя. Занавес застилает будущее, и земная надежда может лишь поставить перед ним зеркало, отражающее то, что было. Но надежда, возложенная на Бога, приоткрывает завесу и позволяет нам увидеть фиксированное, вечное будущее достаточно, чтобы наша жизнь стала яркой, а наши сердца спокойными. Тьма остается; что из этого, если
«Я знаю только, что не могу дрейфовать
За пределами Его любви и заботы»?
Надейтесь на Бога, и они не постыдятся.
III. Наконец, давайте жить в настоящем, проявляя усердное послушание.
Ведь память и надежда призваны подготовить нас к работе в миг полета. И то, и другое должно побуждать нас к такому соблюдению заповедей Божиих; ибо и то, и другое дает мотивы, которые должны склонить нас к этому. Прошлое, полное благословений, требует жертв любящих сердец и искренних рук. Будущее, столь прекрасное, такое далекое, такое уверенное, такое суверенное, и надежда, которая охватывает его и вносит часть своего сладкого аромата в лишенный запаха воздух бедного настоящего, должны побуждать к служению, энергичному и постоянному. Оба должны иметь мотивы, которые сделают такое служение удовольствием.
Если память моя ослабляет меня для настоящей работы, или потому, что она угнетает мою надежду на успех, или потому, что она печалит меня воспоминанием об ушедших благах, то это проклятие, а не добро. И если я мечтаю о каком-либо будущем и забываю о необходимости необходимого и быстро проходящего момента, то и способность надежды является проклятием и ослаблением. Но и то, и другое избавляется от возможных злоупотреблений, если и то, и другое становится средством, помогающим нам наполнить настоящее любящим послушанием. Эти две способности подобны двум крыльям, которые могут поднять нас на небеса, как двум веслам, по одному с каждой стороны корабля, которые могут неуклонно вести нас вперед, несмотря на все волны и бури. Они находят свою высшую сферу деятельности в том, чтобы подготовить нас к трудным задачам и тяжелому бремени, которое возлагает на нас данный момент.
Итак, дорогие друзья! мы очень разные по своим обстоятельствам и позициям. Для некоторых из нас корзина Надежды почти пуста, а мешок Памяти очень полон. Для нас, пожилых людей, прошлое длинно, а земное будущее коротко. Для вас, молодых людей, дело обстоит наоборот. Это Надежда, чьи руки отягощены для вас сокровищами, Память хранит лишь небольшой запас. Ваше прошлое кратко; ваше будущее, вероятно, долгое. Песчинки в некоторых наших песочных часах очень кучки и высоко в нижней половине и очень низко в верхней. Но к какой бы категории мы ни принадлежали, одно для всех нас остается одинаковым – это долг соблюдать заповеди Божии. Это навсегда, и это единственное, ради чего стоит жить. Живем ли мы, мы живем для Господа; или, умрем ли мы, мы умираем для Господа».
Итак, давайте встретим этот Новый год со всеми его скрытыми возможностями со спокойными, храбрыми сердцами, исполненными настоящего долга, как и подобает тем, у кого есть такое прошлое, о котором нужно помнить, и такое будущее, на которое можно надеяться. Вероятно, для некоторых из нас это будет последний раз на земле. Вероятно, для одних из нас это будет великая скорбь, а для других – великая радость. Для других это, вероятно, пройдёт сравнительно гладко. Оно может произвести для нас большие внешние перемены или может оставить нас такими же, какими оно нас застало. Но в любом случае в нем будет Бог, и в нем должна быть работа для Него. Хорошо для нас, если, когда часы его ускользнут в серое прошлое, они продолжат свидетельствовать нам о Его любви, как и, будучи окутаны туманом будущего, призывали нас уповать на Него! Хорошо нам, если мы наполним уходящий миг делами любящего послушания! Тогда настоящее соблюдение Его заповедей уйдет в прошлое, о котором мы будем с благодарностью вспоминать, и приблизит нас к будущему, в котором надежда не будет посрамлена. Для того, кто видит Бога во всех подразделениях и частицах своих дней и делает Его объектом воспоминаний, надежд и усилий, прошлое, настоящее и будущее являются лишь последовательными спокойными волнами могучей реки Времени, несущей его по течению. великий океан Вечности, из которого поднялись капли, составляющие его воды, и куда возвращается его непрекращающийся поток.

ПСАЛМ lxxxiv. 3 — ВОРОБЬИ И ЖЕРТВЕННИКИ
Да, воробей нашел себе дом, а ласточка — гнездо, где она может положить своих детенышей, это жертвенники Твои, о Господь Саваоф, мой Царь и моя благость» (ПСАЛОМ LXXXIV). 3.
Хорошо известное высказывание святого Рутерфорда, когда его заставили замолчать и изгнали из своего прихода, перекликается и поясняет эти слова. Когда я думаю, — сказал он, — о воробьях и ласточках, которые строят свои гнезда в церкви Анвота, и о моих немых субботах, мои печальные, затуманенные глаза смотрят косо на Христа и представляют Его разгневанным. Так вздыхал пресвитерианский служитель в своем вынужденном безделье в прозаическом шотландском городке XVII века, отвечая своему брату сердца еще в далеком времени и в столь разных обстоятельствах. Псалмопевец, вероятно, был членом левитской семьи Сынов Корея, которые были привратниками в доме Господнем». Он знал, что говорил, когда предпочитал свою скромную должность всем почестям среди безбожников. По каким-то неизвестным обстоятельствам он был отстранен от внешнего участия в храмовых обрядах и жаждет быть одним из ласточек или воробьев, которые щебечут и порхают вокруг священных дворов. Без сомнения, для него вера была гораздо более неразрывно связана с формой, чем для нас. Без сомнения, место и ритуал были для него важнее, чем они могут быть допустимыми для тех, кто услышал и понял великую хартию духовного поклонения, изложенную сначала изгнанному самаритянину сомнительного характера: «Ни на этой горе, ни в Иерусалиме люди не будут поклоняться Отцу». ' Но также верно и то, что он хотел того, что приносило ему внешнее поклонение, а не само поклонение. И псалом, который начинается с тоски «и изнеможения» по дворам Господним и произнесением благословений живущим в доме Твоем», действует ясно, если можно так сказать, и заканчивается словами «О Господь Саваоф!» Блажен человек, надеющийся на Тебя, ибо он будет обитать в доме Твоем, где бы он ни был. Так что этот полет воображения в словах моего текста может подсказать нам два-три урока.
I. Я воспринимаю это в первую очередь как указание на горький и значительный контраст.
Воробей нашел себе дом, и ласточка — гнездо», а я! Мы не знаем, каковы были обстоятельства жизни псалмопевца, но если мы примем предположение, что он мог сопровождать Давида в его бегстве во время восстания Авессалома, мы можем представить его странствующим по нагорьям за Иорданом и разделяющим волнения, страхи и печали. о тех темных часах, и среди всего этого, как маленькая компания спешила туда и сюда в поисках безопасности, думая с оттенком горькой зависти о спокойном покое и безмятежном служении мирного Храма.
Но, какой бы жалкой ни была эта жалоба, если ее рассматривать как вздох служителя святилища, изгнанного из святыни, которая была его домом, и из богослужения, которое было его занятием и наслаждением, она звучит более глубокой нотой, пробуждающей эхо. в наших сердцах, когда мы слышим в нем, сколько можем, жалобы человечества, противопоставляющие его беспокойство более счастливой доле низших существ. Помните ли вы, кто сказал и по какому поводу Он сказал это: «Лисицы имеют норы и птицы небесные имеют норы, а Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову»? Это высказывание, как и наш текст, имеет более узкое и более широкое применение. В первом он патетически изображает бездомного Христа, странника по своей собственной земле, и предупреждает Его восторженного потенциального последователя о судьбе, которую Он так беззаботно намеревался разделить. Но когда Иисус называет Себя «Сыном Человеческим», Он претендует на то, чтобы быть реализованным идеалом человечества, и когда, как в этом изречении, Он противопоставляет состояние Сына Человеческого состоянию животного творения, мы едва ли можем не дать словам, их более широкое применение к тому же контрасту между бездомностью человека и покоем созданий, который мы нашли во вздохе псалмопевца.
Да! В этом мире есть только одно существо, которое не соответствует миру, в котором он находится, — это человек, главный и первейший из всех. Другие существа полностью соответствуют тому, что мы сейчас называем их средой обитания». Как мягкий моллюск соответствует каждому извилину своей раковины, а твердая раковина соответствует каждому изгибу мягкого моллюска, так и каждое живое существо соответствует своему месту и свое место ему, и у них все идет гладко. Но человек, венец творения, является исключением из этой универсальной полной адаптации. Земля, о Господи! полно Твоей милости», но единственное существо, которое видит и говорит это, является единственным, кто может сказать дальше: «Я чужой на земле». Он, и только он один, уязвлен беспокойством и осознает стремления и потребности, которые не находят здесь удовлетворения. Это чувство бездомности может быть агонией или радостью, проклятием или благословением, в зависимости от того, как мы интерпретируем его значение и как мы его успокаиваем. То, что мы одни должны нести в своем духе пустые опасения тех, кто среди неудовлетворительного окружения испытывает слепые чувства к неосуществленным мирам, ускользающих от нашего понимания, является признаком не неполноценности, а более высокой судьбы. Нет никакого преимущества перед нами в том, что каждая муха, танцующая в предательских сияниях апрельского солнца, и все другие существа на земле, кроме нас самих, на которых возложена корона, совершенно соразмерны своему месту и имеют абсолютно совпадающие желания и владения. .
Сыну человеческому негде преклонить голову». Почему он один должен бродить бездомным по унылой вересковой пустоши, в то время как воробьи и ласточки имеют свои гнезда и свои домики? Почему? Потому что они воробьи и ласточки, а он человек и лучше многих воробьев». Итак, примем близко к сердцу верные обещания, блаженные надежды, стимулирующие увещевания, исходящие из того, что на первый взгляд кажется тайной и наполовину обвинением божественной мудрости, в контрасте между беспокойством человечества и спокойное довольство тех, кого мы называем низшими существами. Будь верен беспорядкам, брат! и не ошибайтесь в его значении и не пытайтесь успокоить его, пока оно не приведет вас на небеса.
II. Эти слова несут нам призыв, которым мы можем воспользоваться, и залог, на который мы можем положиться.
Жертвенники Твои, Господи Саваоф! мой король и моя доброта. Псалмопевец умоляет Бога и опирается на свою уверенность в том, что существа, не понимающие, что означает жертвенник, могут строить рядом с ним, а те, кто не имеет представления о том, кто такой Бог, для которого дом посвящен, все же о них заботится Он. И он думает про себя: «Если я смогу сказать: «Мой король и моя доброта», то, конечно же, Тот, кто заботится о них, не оставит меня без заботы». Беспокойство души, способной присвоить Бога, — это беспокойство, которое содержит в себе, если мы правильно его понимаем, уверенность в том, что она будет успокоена и удовлетворена. Тот, кто способен вступить в тесную личную связь с Богом, выражаемую этим красноречивым местоимением и его повторением двумя словами «Царь» и «Бог», — такое существо не может напрасно взывать об отдыхе или напрасно искать , как бездомный странник, за дверь дома Отчего.
Заботится ли Бог о волах? или Он говорит это исключительно ради нас?» Взгляните на птиц небесных; Отец ваш Небесный питает их». И тот же аргумент, который использовал Апостол в одном из этих высказываний, а Господь – в другом, является действительным и полным ободрения, когда он применяется к этому вопросу. Тот, кто удовлетворяет желания каждого живого существа и наполняет утробу самого низкого существа; и помещает червей в разинутый клюв молодых воронов, когда они кричат, разве Царь не должен оставить глухим ухо или тыльную сторону Своей руки к человеку, который может обратиться к Нему с этим словом на устах: Мой Царь и боже мой! Мы постигаем Бога, когда говорим это; и все, что мы видим в предусмотрительном признании и удовлетворении потребностей в отношениях с этими низшими созданиями, должно побуждать нас лелеять спокойную непоколебимую уверенность в том, что каждое истинное желание нашей души после Него обязательно будет удовлетворено.
И поэтому скользящие ласточки вокруг карнизов Храма и щебетание воробьев на его вершинах могут провозгласить нам не только горький контраст, но и сладкую уверенность. Мы можем быть уверены, что о нас не оставят без заботы среди множества пенсионеров, сидящих за Его столом, и что чем глубже наши потребности, тем надежнее мы их удовлетворяем. Наши тела могут голодать напрасно — телесный голод не имеет тенденции приносить мясо; но наш дух не может жаждать напрасно, если он жаждет Бога; ибо этот голод является верным предвестником и непогрешимым пророком грядущего удовлетворения.
Эти слова не только могут вселить в нас уверенность в том, что наши желания будут удовлетворены, если они возложены на Него, но и указывают нам единственный путь, которым это можно сделать. Скажи: «Мой король и моя доброта!» в самых глубоких тайниках духа, осознающего Его присутствие, воли, подчиняющейся Его власти, пустоты, ожидающей Его полноты; скажи это, и ты в доме Господнем. Ибо это не вопрос места, это вопрос расположения и желания. Однако этот псалмопевец, когда он начал свою песнь, находился далеко от Храма, и хотя он закончил ее, сидя на том же склоне холма, на котором начал ее, когда он закончил, она была за завесами святилища и окутана вокруг. с присутствием своего Бога. Во время пения он обрел то, что на мгновение потерял сознание, когда начал, а именно. присутствие Бога с ним на одиноком, мрачном пространстве чужой земли так же истинно, как и среди святынь того, что называлось Его Домом.
Итак, братья! если мы хотим покоя, давайте примем Бога как своего; если мы желаем дома теплого, безопасного, защищенного от всякого дующего ветра и недоступного для врагов, давайте, как ласточки, устроимся под карнизом Храма. Давайте возьмем Бога за нашу Надежду. Те, кто поддерживают общение с Ним — а мы все можем это делать, где бы мы ни находились и что бы мы ни делали — они, и только они, обитают в доме Господнем во все дни своей жизни». Поэтому с глубочайшей простотой выражения наш псалом описывает как равно получателей блаженства живущих в доме Господнем и тех, в чьем сердце пути, ведущие к нему, и объясняет наконец, как я уже указывал, что как жители, так и паломники к этой близости пребывания с Богом включены в благословение, изливаемое на тех, кто цепляется за Него: «Блажен человек, который надеется на Тебя!»
III. Наконец, мы можем воспринимать эту картину псалмопевца как предупреждение.
У воробьев и ласточек очень маленький мозг. Они строят свои гнезда и не знают, вокруг чьих алтарей порхают. Они преследуют насекомых на лету и щебечут свои песенки; и они не понимают, как вся их занятая, мимолетная, короткая, тривиальная жизнь протекает под тенью херувимов, и все, кроме присутствия сокрытого Бога Шекины.
Слишком много людей живут так. Мы все испытываем искушение построить свои гнезда, где мы сможем отложить своих детенышей, или избавиться от себя или наших сокровищ в самом святилище Бога, со слепым и грубым безразличием к Присутствию, в котором мы движемся. В доме Отца много обителей, и куда бы мы ни пошли, мы находимся в Храме Господнем. Увы! у некоторых из нас нет большего чувства святости вокруг нас и нет большего осознания божественного Ока, который смотрит на нас сверху вниз, чем если бы мы были пернатыми воробьями, порхающими вокруг алтаря.
Давайте позаботимся, братья! что мы отдаем свои сердца влиянию, трепету, облагораживанию и успокоению от ощущения все большего пребывания в доме Господнем. Давайте позаботимся о том, чтобы мы оставались в этом доме постоянным устремлением, лелея в своих сердцах пути, ведущие к нему; и таким образом сделал все поклонение жизни и каждое место тем, чем паломник нашел камень Вефиля, домом Божьим и вратами небесными. Ибо повсюду для глаза, который видит то, что есть, а не только то, что кажется, и для сердца, которое чувствует невидимое присутствие Единой Реальности, Самого Бога, все места являются храмами, и всякая работа может быть созерцая Его красоту и вопрошая Его святилище; и везде, хотя наша голова покоится на камне, и вокруг нас ночь и одиночество, и сомнение и тьма впереди нас, и опасность и ужас позади нас, и слабость внутри нас, как это было с Иаковом, будь лестницей, у которой подножие будет с нашей стороны, а вершина — в небесах; а над верхушкой Его лик, который, когда мы видим его, смотрящим на нас, делает все места и обстоятельства добрыми и приятными.
ПСАЛМ lxxxiv. 5-7 — СЧАСТЛИВЫЕ ПАЛОМНИКИ
Блажен человек, чья сила в Тебе; в сердце которого пути к Сиону. 6. Проходя через долину Плача, они делают ее местом источников; да, ранний дождь покрывает его благословениями. 7. Они переходят от силы к силе, каждый из них предстает перед Богом на Сионе». (ПСАЛОМ lxxxiv). 5-7.
Если правильно перевести, то первые слова этих стихов представляют собой не спокойное, прозаическое высказывание, а эмоциональное восклицание. Тон псалмопевца был бы более верно передан, если бы мы прочитали: «Как блажен сей человек» или «О, блаженства!» ибо это буквальный перевод еврейских слов: человека, чья сила – Ты».
Таких восклицаний в этом псалме три, рассмотрение которых далеко уводит нас к пониманию глубочайшего его смысла. Первое из них таково: «Как блаженны живущие в доме Твоем!» Конечно, это прямой намек на фактическое присутствие в реальном Храме в Иерусалиме. Но эти старые псалмопевцы, хотя и придавали внешним формам большее значение, чем мы, но не были настолько ими связаны, даже на своей ступени развития религиозной жизни, чтобы понимать, что никакое общение с Богом невозможно без формы. или что сама форма была общением с Богом. Мы видим, как во всех их словах, хотя и только в них, светится та же самая истина, которую Иисус Христос выразил в бессмертной фразе — устав освобождения Церкви от всего внешнего — ни на этой горе, ни в Иерусалиме не будет люди поклоняются Отцу». «Жить в доме Господнем» — это не только телесно присутствовать в Храме (псалмопевец не думал, что это только это), но и обладать общением с Ним, для которого внешнее присутствие есть лишь символ, тень и средство.
Но есть и другое благословение. Быть там — благословение, желать быть там — не меньше. Блаженны люди, в сердце которых пути». Веселая компания, пришедшая со всех концов земли на праздники в Иерусалим, во время своего путешествия оглашала дороги песнями своими, и, как говорит пророк о другом деле, они поднимались на Сион с песнями и радостью на головах своих, и поэтому поиски лишь немногим менее благословенны, если даже это так, чем обладание общением с Богом.
Но есть в нашем псалме и третье блаженство. Ой! блаженство человека, надеющегося на Тебя». Это включает в себя и объясняет оба остальных. Это подтверждает то, что я сказал: мы причиняем большую несправедливость красоте и духовности ветхозаветной религии, если воспринимаем ее как рабски привязанную к внешним формам. И это наводит на мысль, что в доверии заключаются оба предыдущих элемента, ибо тот, кто доверяет, обладает, а тот, кто доверчиво владеет, тем самым побуждается так же доверчиво искать более крупных даров.
Итак, я обращаюсь к этому наброску счастливых паломников в пути и желаю как можно проще собрать из него стимулирующие мысли, которые он нам наводит.
I. Итак, позвольте мне попросить вас, следуя словам, которые я вам прочитал, взглянуть вместе со мной прежде всего на блаженство духа паломников.
Блаженны люди, в сердце которых пути». Необычное выражение, но в то же время очень красноречивое и значительное! «Пути» — это, конечно, различные дороги, которые со всех уголков земли ведут к Храму, и напрашивается мысль, что люди, которых псалмопевец объявляет блаженными и в блаженстве которых желает разделить его жаждущее сердце, Это люди, которые беспокойны, пока не встанут на путь, чьи глаза всегда стремятся к цели, которые испытывают божественное недовольство расстоянием от Бога и которые знают импульс и жало, которые заставляют их всегда идти по пути, который ведет к Нему.
На любом более низком уровне совершенно верно, что сама соль жизни — это стремление к недостигнутому идеалу; что нет ничего, что так сохраняло бы человека молодым, сильным, жизнерадостным и готовило бы его к благородным действиям, как то, что перед ним в манящей дали всегда будет сиять горизонт, который движется вместе с ним. Когда мы перестанем быть рабами недостигнутых идеалов в какой-либо сфере, нам пора умереть; действительно, мы уже мертвы. В каждой цивилизованной стране есть люди с цыганским привкусом в крови, которые никогда не могут успокоиться, пока не начнут движение, для которых оседлое жилище утомительно и для которых понятие блаженства состоит в том, что они должны находиться вне дома. свободные равнины. Амплиус, «слово умирающего Ксавьера, еще дальше», — это девиз всей благородной жизни — ученого, знатока, художника, литератора, человека дела; все подчиняются одному и тому же закону: если перед ними нет чего-то, что овладело бы их сердцем и влекло бы к этому все их существо, их жизнь нуждалась в соли, нуждалась в благородстве, нуждалась в свежести, и зеленая пена набегала на пруд. Мы все это знаем. Жить — значит стремиться; перестать стремиться значит умереть.
Что ж, тогда, оглядывая наш горизонт, мы видим один путь для устремления, по которому явно благословенно идти, - один путь, и только один путь. Ибо, о братья! во всех наших сердцах есть нужды, глубокие стремления, ужасные раны, унылое одиночество, которые можно умиротворить, исцелить и составить им компанию только тогда, когда мы приближаемся все ближе и ближе к Богу, этому бесконечному и божественному Источнику всего блаженства, всего мира и добра. Обладать Богом — это жизнь; Чувствовать Бога – это тоже жизнь. Ибо эта цель, как мы увидим, наверняка будет достигнута. Эта цель дает, и она единственная, которая дает адекватное занятие каждой силе человеческой души; эта цель одновременно с ее достижением приводит к ее удовлетворению; ибо, как я уже сказал, в одном акте веры заключаются оба этих элемента блаженства: обладание Богом и стремление к нему. Религиозная жизнь отличается от всех остальных в двух отношениях; одно — одновременность и сосуществование желания и плода, а другое — невозможность того, чтобы осуществление когда-либо было настолько полным и совершенным, что это желание умрет. И поскольку таким образом вся моя природа может протянуть свои стремления к Нему и, стремясь, может найти то, к чему она стремится, и все же, найдя это, должна чувствовать это еще больше; поэтому выше всех других наслаждений поиска, выше всех других блаженств странствия, выше всей плавучести и сосредоточенности цели и презрения к помехам, вливающимся в душу, перед которой, маня и маня, горит недостигнутый идеал, стоит блаженство человека, в сердце которого пути, ведущие в рай в Сионе.
II. А теперь обратите внимание на блаженство опыта паломников.
Если вы воспользуетесь Пересмотренной версией, вы увидите изменения в Авторизованном, которые она вносит, следуя за потоком современных критиков и комментаторов, и которые могут быть воспроизведены таким образом: Проходя через Долину Плача, они делают ее местом источников, дождь также покрывает его благословениями». Без сомнения, поэт имеет в виду здесь реальные факты паломничества в Сион. Без сомнения, на какой-то из дорог лежало мрачное ущелье, имя которому было Долина Плача; либо потому, что оно смутно напоминало о какой-то давно забытой трагедии, либо, что более вероятно, потому, что оно было засушливым, хмурым и полным трудностей для путников, идущих в поход. Псалмопевец использует это имя с высокой творческой свободой, что само по себе подтверждает мою точку зрения, что в псалме есть нечто более глубокое, чем просто внешние обстоятельства паломничества в Святой Град. Ибо, говорит он, проходя долину плача, они делают ее местом источников». Они как бы льют свои слезы в колодцы, и они становятся источниками освежения и плодородия.
Но есть и другие виды влаги, кроме слез и фонтанов. И так далее: и дождь «сверху покрывает его благословениями»; благословением, я полагаю, являются колышущиеся посевы, которые, как представляет воображение поэта, вырастают на всей остальной засушливой земле. Орошаемая таким образом трудом паломников и осыпанная таким образом небесным даром, пустыня радуется и цветет, как роза».
Теперь переведите это - я полагаю, он вряд ли нуждается в переводе для любого, кто будет читать псалом с хотя бы малейшим проявлением поэтического воображения - переведите это, и получится вот что. Если мы будем иметь в своем сердце главной целью стремление приблизиться к небу, то наши скорби и наши слезы станут источниками освежения и плодородия. Ах! насколько по-разному выглядят все наши проблемы, большие и малые, когда мы принимаем в качестве своей великой цели в жизни то, что является великой целью Бога в даровании нам жизни, а именно. что мы должны быть сформированы по Его подобию и обогащены обладанием Им Самим. Это устраняет остроту печали и, хотя не оставляет нас в болезненном состоянии бесчувствия, все же дает нам возможность собрать наши слезы в резервуары, которые будут для нас источниками многих благословений и многих благодарностей. Он помещает их в Свою бутылку; мы должны поместить их в наши колодцы. И будьте уверены в том, что если бы мы лучше понимали смысл жизни, что вся она была задумана как наша дорога в рай, и если бы мы больше судили о вещах с этой точки зрения, то нам реже приходилось бы стоять в стороне. то, что мы называем тайнами Провидения, и более способными выжать из них весь тот богатый мед, который хранится в них всех для нас. Не последним из благословений сердца странника является его способность переносить слезы странника в колодцы странника. Братья! Вы наносите такие мысли на разочарования, тревоги, печали и потери, которые постигают вас, большие или малые? Если да, то вы узнаете лучше, чем я могу это выразить, как странно меняет свой вид горе, когда на него смотрят как на помощника и слугу нашего продвижения к Богу.
Но это еще не все. Если мы с сердцем странника правильно воспользуемся своими скорбями, то нам не останется только находить освежение и оплодотворяющую силу только в себе, но сойдет благословение дождя с небес, и великий Дух Божий сойдет на нас. наши сердца не в потоке, который тонет, а разбиты в благотворный туман, который тихо падает на нас и приносит с собой уверенность в плодородии. Итак, секрет превращения пустыни в изобилие, а слез в благословения заключается в наличии сердца паломника.
III. Обратите внимание на блаженство продвижения паломников.
Они набирают силу. Я не знаю, имеет ли псалмопевец в виду слово «сила» в том значении, которое оно имеет и в древнеанглийском языке, для укрепленного места, так что метафора будет заключаться в том, что из одного безопасного лагеря, из одной крепости в другую они путешествуют. всегда в безопасности благодаря своей защите; или же он имеет в виду использовать это слово скорее в его простом и простом смысле, согласно которому значение будет заключаться в том, что эти счастливые паломники не утомляются в пути, как это обычно бывает с людьми, отправляющимися, например, из какого-нибудь города. из дальнего угла Индии в Мекку, и приходят избитые, запятнанные путешествием, полумертвые от своих лишений, но чем дальше они идут, тем сильнее они становятся; и в дороге приобретут больше сил, чем они могли бы когда-либо получить от легкости и снисходительности в своих домах. Но какое бы из этих двух значений мы ни были склонны принять, великая мысль, исходящая из обоих, одна и та же, а именно. что это одна из отличительных радостей христианской карьеры, стремящейся к более тесному общению и согласию с нашим Господом и Учителем, в котором проявляется Бог, а именно. что мы день ото дня становимся сильнее, и что усилия не ослабляют, а воодушевляют.
А теперь я должен задать очень простой вопрос. Является ли эта растущая сила чем-то вроде общей характеристики нас, исповедующих христианство? Интересно, сколько людей сейчас меня слушают, которые уже почти полвека являются членами христианских церквей, но их состояние ничуть не лучше, чем в те годы, которые они почти забыли? Интересно, во скольких из наших случаев наблюдалась остановка развития, подобная той, которую иногда можно увидеть у уродливых людей, когда нижние конечности почти атрофировались? Интересно, сколько из нас — сорокалетние младенцы, и из сознания скольких из нас совершенно исчезло само понятие постоянного роста, как неотъемлемой части христианской жизни? Брат! ты дальше, чем был десять лет назад?
Я помню, как однажды, давным-давно, когда я был на борту парусного корабля, мы пытались добежать до берега под сильным ветром; и утро за утром в течение недели мы выходили на палубу и видели ту же самую ветряную мельницу и ту же самую церковную башню, которую мы видели прошлой ночью, и накануне, и позавчера. Именно такое путешествие совершают многие из вас, христиане. Может быть движение; прогресса нет. Вы идете по кругу, по кругу. Это не путь к Сиону. Они набирают силу», и если вы не делаете этого, вы мало что знаете о блаженстве сердца странника.
IV. Наконец, отметим блаженство прибытия паломников.
Каждый из них на Сионе предстанет перед Богом». Тогда есть одна дорога, по которой всякий, идущий, обязательно достигнет своей цели. На всех остальных караваны заблудились, были захвачены песчаной бурей или убиты разбойниками; а обесцвеченные кости людей и верблюдов веками лежат на песке. Этот караван всегда прибывает. Ибо ни один человек никогда не хотел Бога, кто не обладал Им, и мерой нашего желания является пророчество нашего обладания. Конечно, стоит, даже с точки зрения корысти, отказаться от всех этих низших целей, успех в которых абсолютно проблематичен, или, преследуя их, насколько того требуют долг и необходимость, в них и через них также как над ними и за их пределами, стремиться к единственной цели, в которой неудача невозможна. Нельзя сказать иного пути: блажен человек, вступивший на него, ибо он обязательно достигнет того, чего желает». Другие цели недостижимы; золотой обруч никогда не упадет на ваши локоны. Но есть один путь, на котором вы получите все, что вы ищете, и вы на нем, если в ваших сердцах есть пути».
Мне нет нужды говорить ни слова о окончательном исполнении этого великого обещания нашего текста; как в нашем псалме не только просвечивает ссылка на земное общение, а не на внешнее Присутствие в святилище, но также намекается, хотя и менее сознательно, на самого псалмопевца, но обязательно со стороны природа дела – совершенствование этого земного общения в высшем доме Господнем, в небесном Сионе. Неужели все эти желания, эти стремления, эти стремления к Богу, которые делают благородство и блаженство жизни на земле и которые всегда удовлетворяются, но никогда не насыщаются, могут быть уничтожены случайностью телесного разложения? Тогда самая темная из всех туч сгущается над лицом Бога, и мы впадаем в состояние абсолютного интеллектуального недоумения относительно того, для чего вообще была жизнь, тщетная и хрупкая. Нет брат! Бог никогда не дает уст, но Он посылает мясо, чтобы наполнить их; и Он не позволил Своим детям жаждать Его, стремиться к Нему только для того, чтобы частичное исполнение их желаний и стремлений, возможное на земле, было всем их опытом.
«Он думает, что его не заставляли умирать,
И Ты создал его; Ты справедлив.
Будьте уверены, что каждый из них на Сионе предстанет перед Богом».
Итак, братья! возьмем суму паломника и посох; и будьте уверены в том, что старое благодатное слово исполнится, что мы не потеряемся в пустыне, где нет пути, и не будем нащупывать и искать ускользающее и мимолетное добро; но что искупленные Господом вернутся и придут в Сион с песнями, и вечная радость будет на их головах».
ПСАЛМ lxxxiv. 12 — БЛАГОСЛОВЕННОЕ ДОВЕРИЕ
О Господь Воинств, благословен человек, который уповает на Тебя». --ПСАЛМ lxxxiv. 12.
В своей последней проповеди из центральной части этого псалма я указал, что псалмопевец трижды прославляет блаженство определенных типов характера и что эти тройные благословения составляют, так сказать, ключевые ноты тех частей псалма, в которых они соответственно происходить. Вот они: Блаженны живущие в доме Твоем»; Блажен человек, в сердце которого пути»; и этот последний: Блажен человек, который надеется на Тебя».
Итак, это последнее благословение включает в себя, как я тогда заметил, оба других; как блаженство, связанное с пребыванием в доме Господнем, так и то, что достигается путем путешествия к Дому Господню. Ибо доверие – это и плод, и стремление; и стремление, и обладание. Но оно не только включает в себя два других: оно объясняет и превосходит их. Ибо они несут глубоко запечатленное в них впечатление несовершенной стадии откровения, к которой принадлежит псалом, и связаны с формой так, как нам не должно быть. Но здесь псалмопевец выходит за все внешние проявления церемониального поклонения и идет прямо к сердцу духовной религии, когда для проживания и путешествия к любому дому Господа он заменяет это простое выражение: человек, который уповает на Тебя .'
Два других благословения, о которых я говорил, составляют соответственно центр первой и второй частей этого псалма; в каждом случае оставшаяся часть раздела представляет собой объяснение этого центрального высказывания. И здесь дело то же самое; ибо стихи, которые предшествуют этому последнему восклицанию, представляют собой различные этапы опыта человека, который доверяет Господу, и являются основанием, на котором его вера провозглашается благословенной».
Итак, теперь я желаю рассмотреть эти три предыдущих стиха вместе, как иллюстрации различных блаженств жизни, основанной на доверии Господу. Они не являются исчерпывающими. В драгоценном камне дремлют и другие оттенки и вспышки славы, которым нужны лучи света, которые падут на него под другими углами, чтобы разбудить их сверкание и блеск. Но в контексте этого достаточно, чтобы оправдать взрыв этого последнего восторженного восклицания псалмопевца, и этого должно быть достаточно, чтобы заставить нас стремиться обладать этой жизнью как своей собственной.
I. Итак, прежде всего отметим, что сердцем религии всегда было и остается доверие к Господу.
Этот псалмопевец, вскормленный внешними проявлениями сложного церемониала и вынужденный на стадии откровения, на которой он находился, локализовать богослужение во внешнем Храме способом, в котором нам нет необходимости, все же пришел к убеждению, что: в пустыне или в Храме Бог был рядом; что не нужно было утомительного паломничества, чтобы добраться до Его дома, но что одним движением доверчивого сердца человек прижал Бога, где бы он ни был. И это живой центр всей религии. Я не имею в виду просто то, что наш путь к уверенности в Боге лежит не только через понимание, но и через исходящую уверенность в Нем, но я имею в виду, что ядром благочестивой жизни является доверие к Господу. Узы, лежащие в основе всего блаженства человеческого общества, то, что делает сладость самых сладких связей, которые могут связывать людей вместе, тайна всей счастливой любви мужа и жены, друга и друга, родителя и ребенка, — это простое доверие. . И чем полнее доверие, тем спокойнее и благословеннее союз и жизнь, вытекающая из него. Перенеси же это, то есть связь совершенства между человеком и человеком, на наше отношение к небу, и ты доберешься до самой сути тайны. Не посредством каких-либо внешних проявлений, не благодаря ясному сухому свету понимания, но через исходящую уверенность сердца к небу, мы приходим в объятия Его рук и становимся получателями Его благодати. Доверие связано с невидимым, и только доверие.
Так было всегда. Этот псалмопевец не является исключением среди благочестивых душ своего времени. Ибо хотя, как я уже сказал, экстернализмы и ритуализмы заполнили тогда то место, которое они должны были бы заполнить сейчас, являются анахронизмом и регрессом, однако под всем этим лежит одно древнее, постоянное отношение, отношение доверия. . С того дня, как отец верующих, как его многозначительно называют Авраамом, поверил Богу, и это вменилось ему в праведность, на протяжении веков этой древней Церкви каждый человек, который по-настоящему держался за Бога, сжал Его протянутой рукой веры. Таким образом, автор Послания к Евреям имел полное право утверждать, что все эти древние герои, мудрецы и святые жили верой и были передовыми членами той же армии, в которой маршировали христиане его времени. Пророки, которые восклицали: «Надейся на Господа навсегда, ибо в Господе Иегове сила вечная», говорили то же самое, что и Апостолы, проповедовавшие: «Верь в Господа Иисуса Христа, и будешь спасен». Содержание веры было расширено; сама вера была идентична. Подобно некоторым из тех старых римских дорог, где сегодня торговые повозки, легкие колесницы и трудящиеся пешеходы проезжают по глыбам лавы, истертым походкой легионов и изрытым колесами их колесниц, путь на небо, которым мы путешествуем, — это путь, по которому от начала времен прошли в своем паломничестве все святые. Доверие всегда было и всегда будет узами, связывающими людей с Богом.
А доверие благословенно, потому что сама установка уверенной зависимости снимает с человека напряжение. Чувствовать, что я опираюсь на твердую опору, переложить ответственность, отдать поводья в руки другого, отдать штурвал в руки другому рулевому, в то время как я могу лечь и отдохнуть, это блаженство, даже если будет буря. . В истории приграничной войны мы читаем, как день за днем батальон, находившийся на опасном, а потому и почетном месте, отводился в центр; и еще один был помещен на то место, которое он занимал. Итак, когда мы доверяем, мы ставим Его впереди и идем тише и блаженнее, когда мы находимся в центре, и Ему приходится нести основную тяжесть нападающего врага.
Христианский народ! Неужели вы так же далеко вышли за рамки религии, как этот псалмопевец? Осознаете ли вы так же ясно, как и он, что все это внешнее поклонение и значительная часть нашего богословия — всего лишь строительные леса; и что настоящее здание находится внутри него; и что оно имеет ценность только как средство для достижения цели? Членство в церкви — это очень хорошо; ходить в церковь и часовню можно; внешнее богослужение будет необходимо до тех пор, пока у наших душ есть внешнее — свои тела. Но вы не попадете в дом Господень, если не войдёте через дверь веры», которая открыта для всех нас. Сердцем религиозной жизни, делающим ее благословенной, является доверие Господу.
II. И вот, во-вторых, жизнь по вере есть блаженная жизнь, потому что она беседует с Богом.
Я уже сказал, что мой текст расширен в предыдущих стихах. И я теперь обращаюсь к ним, чтобы уловить различные вспышки многоцветного блаженства этой жизни. Первый из них — тот, о котором я только что упомянул. Псалмопевец описал нам счастливых странников, переходящих от силы к силе, и в воображении приземлил их в Храме. А затем он продолжает рассказывать нам, что они там сделали и нашли.
Первое, что они сделали, это заговорили с Тем, Кто был в Храме. Вот! О Боже, наш Щит! и взгляни на лицо Помазанника Твоего». У них было, как он только что сказал: «Каждый из них предстал перед Богом в Сионе». Когда они смотрели на Него, они просили Его посмотреть на них сверху вниз. Вот! О Боже, наш Щит!» «Щит» здесь — обозначение Самого Бога и восклицание, обращенное к Нему: Ты, наш Бог и Щит, взгляни на нас сверху вниз!» А затем следует особое предложение, о котором можно было бы многое сказать, если бы время позволяло: Взгляни на лицо Помазанника Твоего». Использование слова «помазанник», по-видимому, предполагает, что псалом — это либо излияние царя, либо что его произносит кто-то из свиты царя, который чувствует, что в милости, оказанной царю, будут участвовать и его последователи. Но хотя это, если это объяснение, могло бы нести в себе намек на великую истину посредничества Иисуса Христа, нашего истинного Царя, я вообще пропускаю это и концентрируюсь на мысли, что здесь есть один элемент блаженства. Жизнь по вере заключается в желании, чтобы Бог посмотрел на нас. Ибо этот взгляд означает любовь, и этот взгляд обеспечивает защиту и мудрое распределение даров. И это жизнь — сосредоточить на себе Его взгляд и осознавать, что Он смотрит на меня. Дорогие братья! если мы хотим, чтобы сияние распространялось через все наши дни, полагаемся на это, самый верный и единственный способ добиться этого — это чувствовать, что это Лицо обращено к нам, как солнце сияет в своей силе»; и тогда возрадуется весь ландшафт, и запоют птицы, и заблеснут воды. Взгляни на меня, и позволь мне загореть под Твоим оком» — иметь такое желание благословенно; а чувствовать, что желание осуществилось, еще более благословенно.
Дорогие друзья! мне кажется, что обычной христианской жизни наших дней ужасно не хватает этого опыта откровенного, свободного разговора с Богом, и это одна из причин, почему так многие из нас, исповедующих христиан, так мало знают о блаженстве человека, который доверяет в господине. У вас достаточно религии, чтобы удержать вас от совершения некоторых грубых греховных поступков; у вас достаточно религии, чтобы чувствовать себя неловко, пренебрегая своим долгом. У вас достаточно религии, чтобы побуждать вас к определенным действиям, которые, по вашему мнению, являются для вас обязательными. Но знаете ли вы что-нибудь об эластичности и пружинистости духа, когда приближаетесь к Богу и изливаете к Нему все свое сердце? Жизнь веры не будет благословенной, если это не жизнь откровенного разговора с Богом.
III. Жизнь веры блаженна, потому что она сосредоточила свои желания на истинном благе.
Псалмопевец продолжает: «Один день во дворах Твоих лучше тысячи; Лучше я буду привратником в доме Бога моего, чем обитать в шатрах нечестия». День во дворах Твоих лучше тысячи». Все мы знаем, насколько удивительно эластично время, и иногда поражались, вспоминая, какую бесконечность радости или печали мы пережили за одно движение маятника. Когда люди спят, они переживают длинную серию событий в мгновение ока. Когда мы по-настоящему бодрствуем, мы живем долго за короткое время, ибо жизнь измеряется не длиной мгновений, а глубиной переживаний. И когда какая-то новая истина озаряет нас, или какое-то новое чувство потрясло нас, как при землетрясении, или когда какое-то новое благословение ворвалось в нашу жизнь, тогда мы знаем, что однажды с людьми может быть так же, как с Богом. в более глубоком смысле, как тысяча лет», настолько велика перемена, которую она производит на нас. Ничто так не наполняет жизнь до предела ее эластичности, как сильное доверие к Нему. Нет ничего, что могло бы сделать нашу жизнь такой благословенной. Этот псалмопевец, говоря голосом всех надеющихся на Господа, заявляет здесь о своем ясном сознании, что истинное благо для человеческой души – это общение с Богом.
Но самого ясного знания этого факта недостаточно, чтобы принести блаженство. Должен быть следующий шаг — я предпочитаю быть привратником в доме Бога моего, чем жить в шатрах нечестия», — твёрдое решение, что я, со своей стороны, буду действовать в соответствии со своими убеждениями, и вера в то, что самое лучшее в жизни — это иметь в жизни Бога, и это сделает жизнь как бы вечностью блаженства, даже если она состоит из мимолетных дней, встанет на ногу и сделает свой выбор, и сделав свой выбор. это, будет придерживаться этого. Очень хорошо сказать, что «день во дворах Твоих лучше тысячи»: я выбрал жить во дворах; и ставлю ли я не только в расчете, но и в чувстве и на практике общение с Богом превыше всего остального?
Этот псалом, согласно приложенной к нему надписи, предназначен для сынов Кореевых». Эти сыновья Корея были ветвью левитского священства, которому было поручено охранять врата Храма, и поэтому эта фраза особенно уместна в их устах. Но, минуя это, позвольте мне попросить вас принять это близко к сердцу, дорогие друзья! одна простая мысль заключается в том, что результатом настоящей жизни веры будет полная уверенность в том, что истинное добро находится в Господе, и твердая решимость стремиться к этому. И вы не имеете права претендовать на имя верующего христианина, пока ваша вера не очистит ваши глаза, чтобы вы могли видеть пустоту всего остального, и не укрепит вашу волю, чтобы вы могли определить, что, со своей стороны, Господь — крепость сердца твоего и доля твоя навеки». Здесь кроется секрет блаженства. Ищите Царствия Божия, и все это приложится вам».
IV. Наконец, жизнь веры — это жизнь блаженная, потому что она черпает от Бога все необходимое добро.
Мне не следует останавливаться, как я надеялся, на последних словах, предшествующих моему тексту: «Господь Бог есть Солнце и Щит» — яркость и защита — Господь даст благодать и славу»: благодать, любящий подарки, которые сделают мужчину милостивым и изящным; слава», не какой-либо будущий блеск преображенной души и прославленного тела, но слава, принадлежащая жизни веры здесь, на земле. Свяжите эту мысль с предыдущей. Господь – Солнце. . . Господь даст славу»; подобно маленькому осколку стекла, лежащему в борозде вспаханного поля, когда солнце падает на него, оно сверкает, затмевая многие алмазы. Если человек идет по дороге, за которой светит солнце, лицо его темнеет. Он поворачивается, и оно наполняется светом, как сияло лицо Моисея. Мы все, с открытыми лицами, смотрим, меняемся от славы к славе». Если мы идем под солнечным светом, мы тоже будем сиять. Если мы ходим во свете, то будем светом в Господе».
Ничего доброго Он не удержит от тех, кто ходит непорочно». Доверие находится внутри, а внешняя сторона доверия — это прямохождение; и если у человека есть эти два, которые, поскольку одно есть корень, а другое — плод, на самом деле суть одно, то ничто доброе не будет удержано от Него. Ибо как может солнце не пролить свои лучи на все живое? Всякий дар добрый и всякий дар совершенный исходит свыше и нисходит от Отца светов». Итак, блаженна жизнь, которая говорит с Богом; которое сосредоточило свои желания на Нем как на своем Высшем Благе; оно освещается Его светом, прославляется отражением Его сияния и обслуживается всеми необходимыми средствами посредством Его любящего самообщения.
Возвращаемся к старому слову, дорогие друзья! Надейся на Господа и твори добро, и поистине ты будешь сыт». Мы возвращаемся к старому посланию о том, что ничто не связывает человека с небом, кроме веры с ее ребенком, праведностью. Если мы, доверяя, любим и, любя, повинуемся, то в общении с Ним, в постоянных стремлениях к Нему, в ежедневном и ежечасном принятии от Него Его Самого и Его даров, жизнь земная будет полна блаженства более настоящего, более глубокого. , более удовлетворяющий, более постоянный, чем можно найти где-либо еще.
Кто сказал: «Я есть Путь, Истина и Жизнь»; никто не приходит к Отцу, как только через Меня»? Поступай по тому пути, и придешь в дом Господень, и будешь жить там во все дни жизни твоей. Верьте в Господа, верьте и в Меня».
ПСАЛМ lxxxv. 10-13 — СВАДЬБА ЗЕМЛИ И НЕБА»
Милосердие и истина встречаются вместе; правда и мир поцеловали друг друга. 11. Истина вырастет из земли; и правда взглянет с неба. 12. Да, Господь даст добро; и наша земля даст урожай свой. 13. Праведность пойдет пред Ним и наставит нас на путь стоп Его.'-ПСАЛОМ lxxxv. 10-13.
Это прекрасная и очень творческая картина примирения и воссоединения Бога и человека, свадьбы земли и неба».
Поэт-псалмопевец, который, кажется, принадлежал к временам сразу после возвращения из изгнания, в твердой вере видит перед собой видение совершенно гармоничного сотрудничества и отношений между Богом и человеком. Он не пророчествует непосредственно о мессианских временах. Видение висит перед ним без четкой привязки ко времени. Он надеется, что это осуществится в его дни; он уверен, что так и будет, если только, как он говорит, его соотечественники снова не впадут в безумие». Во всяком случае, оно исполнится в то далёкое время, к которому с тоской обращалось сердце каждого пророка. Но, более того, нет причин, по которым бы оно не могло быть исполнено с каждым человеком и в любой момент. Это идеал, выражаясь современным языком, отношений между небом и землей. Только то, что псалмопевец верил, что, поскольку на небесах существует Бог, который также является Богом, действующим посреди земли, идеал может стать и станет реальностью.
Итак, насколько я понимаю, все эти четыре стиха излагают по существу одну и ту же мысль, но с несколько разными модификациями и применениями. Они представляют собой четырехчастную картину того, как небо и земля должны сливаться и гармонировать. Это четырехчастное представление одной мысли и есть то, что я собираюсь рассмотреть сейчас.
I. Итак, для начала возьмем первый стих: Милосердие и Истина встретились вместе, Праведность и Мир поцеловали друг друга». Здесь мы имеем небесных сестер-близнецов и соответствующую им земную пару.
Милосердие и Истина встречаются вместе» — это одна персонификация; Праведность и Мир поцеловали друг друга». Трудно сказать, рассматриваются ли здесь эти четыре великих качества как все принадлежащие небу, или как все принадлежащие человеку, или как все общие как для неба, так и для человека. Первое объяснение наиболее знакомо, но признаюсь, что, глядя на контекст, где мы видим взаимопроникновение и игру взаимного действия, как между землей и небом, я склонен думать о первой паре как о сестрах с небес. , а вторая пара – соответствующие им земные сестры. Милосердие и Истина — два сияющих ангела, словно девы в каком-то торжественном хорическом танце, связанные рука об руку, выходят из святилища и движутся среди тусклых убежищ людей, освещая солнечный свет в тенистом месте», и к ним выходят, связаны в сладких объятиях еще одна пара, Праведность и Мир, жизнь которых зависит от жизни их старших и небесных сестер. И вот эти четверо, пара небесного происхождения и отвечающая пара, возникшая при их приходе на землю, - эти четверо, объединившись в совершенном согласии, движутся вместе, благословляя и даруя свет, среди сынов человеческих. . Милосердие и Истина — божественные, Праведность и Мир — земные.
Позвольте мне кратко остановиться на этих двух парах. Милосердие и Истина встречаются вместе» означает, что эти два качества переплетены и неразрывно связаны во всем, что Бог делает с человечеством; что эти два источника являются двойными источниками, из которых берет начало великий поток реки воды жизни, грядущего и проявления Бога.
Милосердие и Истина». Каковы значения этих двух слов? Милосердие — это любовь, которая склоняется, любовь, которая отходит от строгих границ пустыни и возмездия. Милосердие — это любовь, добрая, хотя Справедливость может поступить иначе. Милосердие – это Любовь, которая снисходит до того, что находится далеко внизу. Таким образом, «Милосердие» Ветхого Завета охватывает почти ту же сферу, что и «Благодать» Нового Завета. И Истина сочетается с Милосердием; то есть - Истина в несколько более узком, чем ее самый широкий смысл, означая главным образом верность Бога каждому обязательству, под которым Он пришел, верность Бога обещанию, верность Бога Своему прошлому, верность Бога в Своих действиях Своим собственным характер, который подразумевается под этим великим словом, Он поклялся Собой!»
Таким образом, чувство милосердия, нежная милость и мягкость этой снисходительной любви запечатлели на нем печать постоянства, когда мы говорим: Благодать и Истина, Милосердие и Верность встречаются вместе». Любовь больше не является просто чувством, которое может быть капризным и преходящим. Мы можем на это рассчитывать, мы знаем закон его бытия. Любовь возвышается над подозрениями в произволе, в постоянном изменении или колебаниях. Мы не знаем всех пределов орбиты, но знаем достаточно, чтобы рассчитать ее для всех практических целей. Бог вверил Себя нам, Он ограничил Себя обязательствами Своего прошлого. У нас есть право обратиться к Нему и сказать; Будь тем, что Ты есть, и продолжай быть для нас тем, чем Ты был в прошлые века», — и Он отвечает на призыв. Ибо Милосердие и Истина, нежная, милосердая, снисходительная, всепрощающая любовь и нерушимая верность, которая никогда не может быть иначе, - все это сочетается во всех Его делах, чтобы двумя неизменными вещами, в которых Бог не мог солгать, мы могли иметь сильную утешение.'
Еще раз, дорогие братья! позвольте мне напомнить вам, что эти двое являются идеальными двумя, которые, с точки зрения воли и желания Бога, являются единственными двумя, которые могут отметить любое из Его отношений с людьми. Когда Ему, если можно так сказать, предоставлена свобода поступать так, как Он хочет, и он не принужден к Своему странному акту наказания из-за моего и твоего греха, это, и только это, является характеристиками Его действий. И не забудем: мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца, полного благодати и истины». Видение псалмопевца исполнилось в Господе, в котором эти сладкие двойственные качества, неразрывно связанные во всех делах Божиих, спаяны воедино в живой личности Того, Кто есть вся воплощенная благодать Отца; и есть Путь, Истина и Жизнь».
Обратимся теперь к другой стороне первого аспекта союза Бога и человека: Милосердие и Истина встречаются вместе»; это небесные близнецы. Праведность и Мир поцеловали друг друга» — это земные сестры, возникшие навстречу им.
Конечно, я знаю, что эти слова очень часто применяются в качестве иллюстрации к великому делу Иисуса Христа на Кресте, которое, как предполагается, примирило, если не противоречивые, то, по крайней мере, расходящиеся стороны божественного характера и управления. . И все мы знаем, как красиво эту фразу часто использовали красноречивые проповедники и как прекрасно ее часто иллюстрировали набожные художники.
Но как ни прекрасна эта адаптация, я думаю, что это адаптация, а не истинное значение слов, именно по этой причине, как минимум по какой-либо другой причине, что Праведность и Мир рассматриваются в Ветхом Завете не как противоположности, а как гармоничные и гармоничные. неразлучны. Итак, я полагаю, что здесь мы имеем отчетливую картину того, что происходит на земле, когда Милосердие и Истина, сходящие с Небес, принимаются и признаются - тогда Праведность и Мир целуются друг с другом.
Или, если отбросить метафору, вот две мысли: во-первых, в человеческом опыте и жизни Справедливость и Мир не могут быть разделены. Единственный секрет спокойствия — быть хорошим. Тот, кто прежде всего является Царем Справедливости, после этого становится также Царем Салема, то есть Царем Мира». Результатом праведности будет мир», как говорит Исайя, брат по духу этого псалмопевца; и с другой стороны, как говорит тот же пророк: Нечестивые подобны беспокойному морю, которое не может успокоиться, воды которого выбрасывают ил и грязь; нет мира, говорит милость Моя, нечестивым», но где чувства чисты и жизнь достойна, где добро любимо сердцем и ему следуют даже несовершенно в повседневной практике, там океан спокоен, и птицы мира сидят, размышляя над очарованной волной». Единственный секрет спокойствия состоит в том, чтобы сначала довериться Господу, а затем делать добро. Праведность и Мир целуют друг друга.
Другая мысль здесь заключается в том, что Праведность и ее сестра-близнец Мир приходят только в той мере, в какой милость и истина Божья принимаются благодарными сердцами. Мой брат! приняли ли вы это Милосердие и эту Истину в свою душу и пытаетесь ли вы достичь мира единственным способом, которым любой человек может когда-либо достичь его, - путем праведности, самоподавления и посвящения Ему?
II. Теперь перейдем к следующему этапу этого союза и сотрудничества земли и неба, который описан здесь, в 11-м стихе: «Истина восстанет из земли, и праведность взглянет с небес». Другими словами, Бог отвечает на человеческую истину.
Обратите внимание, что в этом стихе по одному члену каждой из двух пар, о которых говорилось в предыдущем стихе, отделяется от своего спутника, и они соединяются так, чтобы на мгновение образовать новую пару. Истина взята из первой пары; Таким образом образуется праведность от второй и третьей пары.
И заметьте далее, что каждый занимает место, принадлежавшее другому. Небесная Истина становится дитя земли; и земная праведность восходит, чтобы взглянуть с небес». Процесс предыдущего стиха по сути обратный. Истина восстанет из земли, Праведность взглянет с небес»; иными словами, Истина человека начнет расти и расцветать в ответ на Небесную Истину, сошедшую на него. Если перевести это на другие слова, то это так: там, где сердце человека приняло Милосердие и Истину Божию, в этом сердце возникнут не только Праведность и Мир, о которых говорится в предыдущем стихе, но и, в частности, верность, не все это не похоже на верность, которую он понимает. Если у нас есть неизменный и неизменяемый Бог, на котором мы можем строить, давайте строить на Нем неизменность и неизменяемость. Если у нас есть скала, на которой можно построить нашу уверенность, давайте посмотрим, что уверенность, которую мы на ней строим, тоже подобна скале. Если у нас есть Бог, который не может лгать, давайте схватимся за Его верное слово с верностью, которая не поколеблется. Если у нас есть Истина на небесах, абсолютная и неизменная, на которой можно основывать наши надежды, давайте позаботимся о том, чтобы наши надежды, основанные на ней, были надежными и непоколебимыми. Как было бы стыдно, если бы мы принесли колебания и колебания нашей собственной неискренности и изменчивости к торжественной, неизменной неизменности этого божественного Слова! Мы должны быть верными, потому что мы строим на верном Боге.
И затем другая сторона этой второй картины — «Праведность взглянет с небес», не просто в своем судебном аспекте, но как совершенная нравственная чистота, принадлежащая божественной Природе, которая направит любящий взор на людей внизу. и отмечайте возникновение любого несовершенного добра и благодарности в наших сердцах; радостно, как земледелец видит всходы своего урожая на засеянных им полях.
Бог радуется, когда Он видит первый слабый проблеск зелени, знаменующий появление доброго семени в бесплодных сердцах людей. Ни добро, ни красота характера, ни кроткий восторг веры, ни одно стремление к Богу никогда не пропадают даром и не теряются, ибо на этом останавливается Его взор. Как небо с мириадами звезд склоняется над низменной землей и в полночь, когда ни один человеческий глаз не видит, видит все, так и Бог видит скрытую уверенность, невидимую Истину, которая появляется навстречу Его верному Слову. Цветы, которые растут на пастбищах пустыни, или в диких прериях, или которые прячутся в расщелинах неприступных гор, не теряют своей сладости в пустынном воздухе», ибо Бог видит их.
Для нас может быть ободрением и воодушевлением вспомнить, что где бы ни малейшая частица Истины ни появлялась на земле, любящий глаз – не глаз великого Надсмотрщика – но глаз Брата Христа, который есть око Божие смотрит вниз. Посему мы трудимся, чтобы, присутствуя или отсутствуя, быть угодными Ему».
III. И затем третий аспект этих идеальных отношений между землей и небом, противоположный тому, о котором мы только что говорили, изложен в следующем стихе: Да, Господь даст добро, и земля наша даст плоды. ее увеличение. Иными словами, Человек здесь отвечает на дар небес.
Вы видите, что в этом стихе порядок вещей перевернут и возвращается к тому порядку, с которого мы первоначально начали. Господь даст добро». На рисунке изображено все небесное влияние росы, дождя, солнечного света, проходящего бриза и все еще зреющих осенних дней; в действительности оно относится ко всем мотивам, силам, побуждениям, помощи и содействия, посредством которых Он дает нам возможность служить Ему, любить Его и приносить плоды праведности.
И вот здесь более полно развита и развита мысль, на которую уже намекали, эта великая истина, что земное плодоношение возможно только через принятие небесных даров. Как несомненно, что каждый растущий лист состоит в основном из воды, полученной растением из облаков, и углерода, который оно получило из атмосферы, так же несомненно, что все наше добро будет в основном получено с небес и небесных даров. Как несомненно, как каждый кусок угля, который вы подкладываете в свой огонь, содержит в себе солнечные лучи, запертые на протяжении всех этих тысячелетий, прошедших с тех пор, как он зеленел в лесу, так несомненно каждое доброе дело воплощает в себе дары свыше. Ни один человек не чист, кроме как через наделение; и всякий добрый дар и всякий совершенный дар исходит от Отца Светов.
Итак, давайте усвоим урок абсолютной зависимости всей чистоты, добродетели и праведности от Его дара, и придем к Нему и попросим Его еще больше заполнить нашу пустоту Своей собственной милостивой полнотой и привести нас к тому, что Он повелевает и желает. нам предстоит быть.
И есть еще один урок из этой фазы идеальных отношений между землей и небом, урок того, что нам следует делать с нашими дарами. Земля дает урожай свой, ухватывая добро, которое дает Господь, и посредством этого полученного добра оживляет все зародыши. Ах, дорогие братья! упущенные возможности, упущенные моменты, неразвитые таланты, невостребованные дары, дождь, роса и солнечный свет — все это проливается на нас и не приносит никакого прироста — разве это не история большей части нашей жизни, а также всей жизни некоторых людей? ? Похожи ли мы на восточные страны, где деревья были вырублены, а огромные ирригационные сооружения и резервуары пришли в упадок, и поэтому, когда приходит обильное сокровище дождей, все, что оно делает, это на полдня набухает обесцвеченный ручей, уносящий еще часть пашни; а когда приходит солнечный свет с его быстрыми и теплыми силами, все, что он делает, это отбеливает камни и опаляет бесплодный песок? Земля, которая пьет дождь, часто сходящий на нее, и дает травы, пригодные для тех, кто ее обрабатывает, получает благословение Божие». Верно ли о тебе, что земля дает произведения свои, как верно и то, что Господь дает добро?
IV. И теперь последнее, что здесь есть, последняя фаза четверичного представления идеальных отношений между землей и небом: «Праведность пойдет перед Ним и наставит нас на путь Его шагов». То есть Бог учит человека идти по Его стопам.
Есть некоторые затруднения относительно значения последней фразы этого стиха, но я думаю, что, принимая во внимание весь контекст и ту идею взаимопроникновения небесного с человеческим, которая, как мы видели, проходит через него, прочтение в нашем Английская Библия дает существенное, хотя и несколько свободное, значение. Это предложение можно буквально перевести как «пойди по стопам Его на пути», что, по сути, соответствует тому, что выражено в нашей английской Библии. Праведность, нравственное совершенство Бога, представлена здесь в двух аспектах. Сначала это глашатай, идущий перед Ним и готовящий Ему путь. В этих словах псалмопевец крепче, чем когда-либо, скрепляет связь между Богом и человеком. Дело не только в том, что Бог посылает Своих посланников в мир, и не только в том, что Его любящий глаз смотрит на него сверху вниз, и не только в том, что Он дает то, что хорошо»; но именно так все небо как бы опускается, чтобы коснуться земли, и Бог сходит, чтобы обитать и ходить среди людей. Ум псалмопевца наполнен мыслью о нынешнем Боге, который движется среди человечества и идет по земле. Этот глашатай Праведности готовит Божий путь, то есть все Его отношения с человечеством, подписью и печатью которых, как мы видели, являются Милосердие и Верность, укоренены и основаны на совершенной Праведности.
Вторая фаза действия Праведности заключается в том, что этот величественный провозвестник, божественная чистота, которая движется перед Ним и готовит в пустыне дорогу для Господа», — что та самая Праведность приходит и берет мою слабую руку, и будет направь мои шаткие шаги на путь Божий и научи меня идти, ставя свою маленькую ногу туда, где Он ставил Свою. Высшая из всех мыслей об идеальном отношении земли и неба, о подобии Бога и человека трепещет на устах псалмопевца. Люди могут ходить путями Господа – не только путями, которые угодны Ему, но и путями, подобными Его. Итак будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный».
И подобие может быть только подобием в нравственных качествах – подобием в добре, подобием в чистоте, подобием в отвращении от зла, ибо другие Его свойства и характеристики являются Его особым свойством; и ни одно человеческое чело не сможет носить венец, который носит Он. Но хотя Его милость может быть скопирована нами лишь издалека, праведность, которая движется перед Ним и прокладывает Божий путь через пустыню мира, придет за Ним и, подобно медсестре, схватит наши слабые руки и научит нас идти тем путем, которым хочет, чтобы мы шли Бог.
Ах, братья! это венец и кульминация гармонии между Богом и человеком, что Его милость и Его истина, Его дары и Его благодать привели нас к этому: мы принимаем Его праведность как свой образец и пытаемся в нашей бедной жизни воспроизвести его дивную красоту. Не забывайте, что вы, христиане, мужчины и женщины, обладаете гораздо большим, чем мечтал псалмопевец, во Христе, Который от Бога стал для нас праведностью», в Котором небо и земля соединены навеки, в Котором человек и Бог связать строжайшими узами нерасторжимой дружбы; и который, приготовив путь Богу в Его могучей миссии и Своей крестной жертвой, приходит к нам и, как Воплощенная Праведность, поведет нас путями Божиими, оставив нам Пример, которому мы должны следовать в Его шаги.
ПСАЛМ lxxxvi. 1-5 — ПУЧОК МОЛИТВЕННЫХ СТРЕЛ
Приклони ухо Твое, Господи, услышь меня; ибо я беден и нищ. 2. Сохрани душу мою, ибо я свят: Благость моя, спаси раба Твоего, надеющегося на Тебя. 3. Будь милостив ко мне, Господи, ибо я взываю к Тебе ежедневно. 4. Радуйся душа раба Твоего: ибо к Тебе, Господи, возношу я душу мою. 5. Ибо Ты, Господи, благ и готов простить; и многомилостив ко всем призывающим Тебя». (ПСАЛОМ LXXXVI). 1-5.
Перед нами сноп стрел из колчана доброго человека, пущенный в небо. Эта серия молений примечательна во многих отношениях. Все они означают, по сути, одно и то же, но псалмопевец обращает одно благословение разными способами, настолько велико оно ему кажется и настолько искренне его желание обладать им. Почти все они являются цитатами из более ранних псалмов, так же как и наши молитвы часто являются словами Священного Писания, освященными множеством ассоциаций и объединяющими нас с людьми древности, которые взывали к Богу и получали ответ.
Структура петиций удивительно однообразна. В каждом есть молитва и мольба, и в большинстве из них прямое обращение к Богу. Итак, я подумал, что, если мы соберем их все вместе сейчас, мы сможем получить некоторые уроки относительно призывов, прошений и призывов к истинной молитве; или, другими словами, нас могут научить, как держаться за Бога, чего спрашивать у Него и как быть уверенным в ответе.
I. Во-первых, урок о том, как держаться за Бога.
Божественные имена в этом псалме очень часты и значимы, и порядок их использования явно выбран намеренно. У нас есть великое заветное имя Иеговы, указанное в самом первом стихе и в последнем стихе; словно связывая все вместе золотым обручем. А потом, кроме того, оно появляется по одному разу в каждом из двух других разделов псалма, к которым мы в настоящее время не имеем никакого отношения. Далее, мы имеем мир, занятый в каждом из разделов; и далее, имя Господа, которое не то же самое, что Иегова, но подразумевает простую идею превосходства и власти. Итак, в каждой части псалма мы видим, как автор как бы возлагает руку на эти три имени — Иегова, «благость моя», Господь — и во всех них находит основания для своей уверенности и доводов. за его крик.
Ничто в наших молитвах зачастую не является более пустым и нереальным, чем формальные повторения слогов этого Божественного имени, часто лишь для того, чтобы заполнить паузу в наших мыслях. Но призвать Имя Господа — значит, прежде всего, представить нашему разуму аспекты Его великого и бесконечного характера, которые собраны во Имя, под которым мы обращаемся к Нему. Поэтому, когда мы говорим «Иегова!» Господин!' что мы должны иметь в виду, так это то, что мы взираем на эту величественную, славную мысль о Бытии, самопроизвольном, самомотивированном, самоуправляемом, существе Того, Чье Имя может быть только: Я есмь то, что Я есть». Из всех других созданий имя — «Я есть то, что я был создан», или «Я есть то, чем я стал», но от Него Имя — «Я есть то, что я есть». Нигде вне Его Самого нет ни причины Его бытия, ни закона, формирующего его, ни цели, к которой оно стремится. И эта бесконечная, неизменная Скала заложена для нашей уверенности, Иегова Вечный, Самосущный, Самодостаточный.
В этом чудесном Имени есть нечто большее, чем эта мысль, ибо оно не только выражает вневременное, неограниченное и неизменное существо Бога, но также и истину о том, что Он вступил в то, что Он соблаговолил назвать Заветом с нами, людьми. Имя Иегова является печатью этого древнего Завета, форма которого исчезла, но суть остается навсегда, и таким образом Бог связал Себя с нами обещаниями, которые невозможно отменить. Поэтому, когда мы говорим: «О Господь!» мы поднимаем перед собой и считаем основанием нашей уверенности и смиренно представляем Ему в качестве мотивов, если можно так назвать, Его действий, Его собственное бесконечное бытие и Его заветную благодать.
Далее, наш псалом призывает мою доброту». Эти имена сами по себе просто подразумевают идею власти, которую следует уважать. Но когда мы добавляем к этому маленькое слово «мой», мы поднимаемся к чудесной мысли, что творение может претендовать на индивидуальное отношение к Нему и, в каком-то глубоком смысле, на владение им. Крошечные чешуйки слюды родственны альпийской вершине, с которой они упали. Бедная, слабая рука, которая так мало может ухватить материальное и временное, может ухватить от Бога всего, что ей нужно.
Затем есть другое имя, «Господь», которое просто выражает безграничную власть, власть над всеми обстоятельствами, созданиями, порядками бытия, мирами и циклами эпох. Где бы Он ни был, Он правит, и поэтому Он может ответить на мою молитву. Когда ребенок плачет, мама!» это больше, чем все другие прошения. Дорогое имя может быть лаской, когда оно исходит из любящих уст. Если мы такие христиане, какими нам надлежит быть, то для нас не будет ничего слаще, как шептать про себя и говорить Ему: Авва! Отец!' Следите за тем, чтобы ваше призывание Имени Господня было не формальным, а истинным постижением верующим умом и любящим сердцем неизреченной и многообразной сладости, сокрытой в Его многообразных именах.
II. Теперь, во-вторых, мы получили урок относительно того, о чем нам следует спрашивать.
Прошения нашего текста, конечно, охватывают лишь часть всего поля молитвы. Псалмопевец молится среди какой-то неведомой беды, и его прошения многообразны по форме, хотя по существу, как я уже сказал, все они могут быть сведены к одному. Позвольте мне очень кратко остановиться на них. Приклони ухо Твоё и услышь меня». Это не просто призыв к всеведению Бога, но призыв к любящему и внимательному отношению к желаниям Его бедного слуги. Слушание — это не просто восприятие божественным разумом того, чего желает творение, но фактический ответ или удовлетворение прошения. Наилучшую иллюстрацию того, чего желает здесь псалмопевец, можно найти в другом псалме, где другой псалмопевец рассказывает нам о своем опыте и говорит: «Вопль Мой дошел до ушей Его, и земля потряслась и задрожала». Вы помещаете ложку воды в гидравлический пресс на одном конце и получаете силу, которая сжимает тонны воды на другом. Вот на одном конце бедная, тонкая струя голоса скорбящего человека, а на другом — землетрясение. Вот что значит «слышать» и «приклонять ухо».
Затем молитвы переходят к трем прошениям, которые можно рассматривать как различные акты освобождения или помощи. Сохрани мою душу. Это слово выражает опеку, с которой гарнизон держит крепость. Это еврейский эквивалент слова, употребленного Павлом: «Мир Божий соблюдет ваши сердца и умы в Господе Иисусе». Мысль — это мысль о беззащитном человеке или предмете, вокруг которого установлена сильная защита. И желание, выраженное в нем, состоит в том, чтобы среди печали, какой бы она ни была, душа могла уберечься от зла. Затем следующее прошение — «Спаси раба Твоего» — идет еще дальше и просит не только сохранить его среди скорбей, но и избавиться от них. И затем следующая просьба: «Помилуй меня, Господи!» или помощь, или избавление, как божественная мудрость сочтет нужным. И затем последнее прошение: «Радуйся, душа раба Твоего». Серия начинается со слушания, проходит через сохранение, спасение, проявление милосердия и, наконец, доходит до радости души, которая была так измучена и обеспокоена. Радость – это цель Бога для всех нас; радость, которую мы все имеем право требовать от Него. Это предполагаемый результат каждой печали, и его можно получить только тогда, когда мы прилепимся к Нему и проходим через жизненные невзгоды с постоянной зависимостью и стремлением к Нему.
Итак, это прошения, собранные вместе, и позвольте мне извлечь из них два или три урока. Итак, сначала научимся превращать все желания и неприятности в молитву. Этого человека преследовала какая-то беда, природа которой нам не известна; и хотя последняя часть его псалма восходит к более высоким сферам духовных желаний, здесь, в первой части, он борется со своими тягостными обстоятельствами, какими бы они ни были, и он без колебаний излагает их все перед Богом и прося Его спасительной помощи. Пожелания, не превращенные в молитвы, раздражают, тревожат, выбивают из колеи. Желания, обращенные в молитвы, успокаиваются и благословляются. Стэнли и его люди неделями питались ядовитым корнем, который, если его есть в сыром виде, вызывал всевозможные болезни, но, если его замочить в проточной воде, из него вымылись все едкие соки, и он стал полезной пищей. Если вы погрузите свои желания в поток молитвы, яд выйдет из них. Некоторые из них будут подавлены, все освящены и все успокоены. Неприятности, большие или малые, следует обратить в молитвы. Дыхание, проведенное во вздохах, тратится впустую; превратившись в молитвы, они наполнят наши паруса. Если человек не молится непрестанно, то есть место для сомнения, молится ли он вообще когда-либо. Что бы вы подумали о путешественнике, у которого был ценный настой, из которого он попробовал только каплю утром и еще одну вечером; или у кого был надежный посох, на который можно было опереться, которым он пользовался лишь изредка во время утомительного перехода, и то лишь на короткое время? Все, что хотим, обратим в прошения, а все, что нас раздражает, изложим пред Богом.
Учитесь далее, что искреннее повторение — это не тщетное повторение. Не используйте пустых повторений, как это делают язычники, ибо они думают, что будут услышаны за свои многословия», — сказал Учитель. Но тот же Учитель отошел от них и помолился в третий раз теми же словами». Пока мы сознательно не получили благословение, повторение наших молитв о том, чтобы оно сошло на наши головы, не будет напрасным. Человек, который просит о чем-то один раз, а потом встает с колен и уходит, и не замечает, получит он ответ или нет, не молится. Человек, истинно желающий чего-либо от Бога, не может удовлетвориться одной вялой просьбой об этом. Но когда сердце сжимается от чувства нужды и расширяется от веры в достаточность Господа, оно снова и снова будет гнать одну и ту же кровь молитвы по одним и тем же венам; и жизнь будет здоровой и сильной.
Затем научитесь далее ограничивать желания и просьбы рамками обетований Божиих. Большую часть этих просьб нашего текста можно найти в других частях Писания, как обетования Божии. Только в той мере, в какой ясно сформулированное божественное слово несет в себе мою веру, моя вера имеет право действовать. В кривых улочках Венеции есть тонкая нить из красного камня, выложенная в тротуаре или стене, которая ведет через все извилистые повороты к площади в центре, где стоит великая церковь. Пока на нашем пути есть красная линия обетования, вера может следовать за ней и прийти в Храм. Там, где линия заканчивается, бег начинает идти самонадеянностью, а не верой. Божьи обещания — это солнечные лучи, падающие на нас. Истинная молитва ловит их в своем зеркале и сигнализирует им о возвращении на небеса. Мы осмелились сказать: «Склони ухо Твое!» потому что Он сказал: Я услышу». Нас призывают кричать: «Будьте милосердны!» потому что мы твердо стоим на обетовании, что Он будет; и все, о чем мы можем просить Его, это: сделай для нас то, что Ты сказал; будь для нас тем, что Ты есть».
Последний урок: предоставьте Богу самому решать, как Он ответит на вашу молитву. Псалмопевец молился о сохранении, безопасности и радости; но он не осмелился предписать небу, как ему должны быть преподнесены эти благословения. Он не просит, чтобы беда была устранена. Так может быть; может быть, лучше его оставить. Но он просит, чтобы ему не позволили утонуть и чтобы, как бы волны ни поднимались высоко, им не разрешили затопить его бедную маленькую лодочку из ракушки. В этом и есть истинная, сокровенная сущность молитвы – не в том, чтобы мы предписывали Ему, как отвечать на наши желания, а в том, что мы должны оставить все это в Его руках. Апостол Павел в своем последнем письме с торжествующей уверенностью сказал, что он знает, что Бог избавит его и спасет в Свое вечное Царство». И в то же время он знал, что его путь окончен и что для него нет теперь ничего, кроме короны. Как он был спасен в Царстве и избавлен от пасти льва? Меч, поразивший утомленную голову, так долго думавшую о Церкви Божией, был орудием избавления и средством спасения. Для нас, возможно, более острая скорбь может стать ответом на молитву: «Сохрани раба Твоего». Возможно, Бог «приклонив Свое ухо» и ответив нам, когда мы взываем, будет означать, что он пропустит нас через мельницу с более тонкими валками, чтобы еще больше раздавить помятое зерно. Но цель и смысл всего этого будет состоять в том, чтобы обрадовать душу слуги более глубокой радостью, наконец.
III. Наконец, обратите внимание на урок, который мы здесь извлекаем в отношении просьб, к которым следует обращаться, или условий, при которых на молитву приходит ответ.
Я беден и нуждаюсь» или, как, возможно, более точно означают эти слова, «страдающий и бедный». Первое условие – это чувство нужды. Высшие Божьи благословения могут быть даны только тем людям, которые знают, что хотят их. Самодовольный человек не может принять праведность Христа. Человек, который мало или совсем не осознает грех, не способен получить прощение. Бог не может вложить Свою полноту в нашу пустоту, если мы считаем себя наполненными и ни в чем не нуждающимися. Мы должны осознать себя бедными, нагими, слепыми и несчастными, прежде чем Он сможет сделать нас богатыми, одеть нас, просветить наши глаза и наполнить наши души Своей собственной радостью. Наши нужды — это немые обращения к Нему; а что касается всего внешнего и низшего, они обязывают Его снабжать нас, потому что сами Им созданы. Тот, кто слышит карканье ворона, удовлетворяет потребности, которые Он предназначил человеку и животному. Но, несмотря на все лучшие блага Его промысла и Его любви, первыми шагами к их получению являются знание того, что они нам нужны, и желание, чтобы мы ими обладали.
Затем псалмопевец приводит еще один класс просьб, основанных на его отношении к небу. Их главным образом двое: «Я свят» и «Раб Твой, надеющийся на Тебя». Что касается первого слова «святой», согласно нашему современному пониманию этого выражения, оно никоим образом не выражает идею псалмопевца. Есть в нем и неприятный привкус самодовольства, которого в оригинале ни в коем случае нет. Но использованное слово весьма примечательно и многозначительно. Оно действительно несет в себе в зародыше великое учение апостола Иоанна. Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Оно означает того, кто, будучи любим и благосклонен небесами, отвечает на божественную любовь своей любовью. И псалмопевец не ссылается на свою собственную праведность, но заявляет, что он, тронутый божественной любовью, отвечает на эту любовь и смотрит вверх; не так, как если бы он этим заслужил ответ, которого он ищет, но как знание того, что это невозможно, но что ожидающее сердце должно быть таким образом благословлено. Те, кто любит Бога, уверены, что ответ на их желания слетит к их головам, сложит свои белые крылья и устроится в их сердцах. Христиане слишком боятся сказать: «Я люблю Бога». Тем самым они лишают себя большого мира и силы. Нам следовало бы быть менее осторожными в таких высказываниях, если бы мы больше думали о Божьей любви к нам и меньше вмешивались в свое собственное поведение.
И снова псалмопевец обращается с этой просьбой: «Раб Твой, надеющийся на Тебя». Он не говорит: «Я заслуживаю ответа, потому что верю», но поскольку я доверяю, я уверен, что мне ответят»; ибо абсурдно предполагать, что Бог взглянет с небес на душу, которая зависит от Него, и позволит посрамить доверие этой души. Дорогой друг! если сердце твое покоится на Боге, то будь уверен в том, что все возможно, а не в том, что тебе не придется получить от Него тех благ, в которых ты нуждаешься.
Псалмопевец собирает все свои мольбы, относящиеся к нему самому, в два заключительных предложения: «Я взываю к Тебе ежедневно», «возношу к Тебе душу мою», — которые, взятые вместе, выражают постоянное усилие благочестивого сердца после общения с Богом. Бог. Отвести свое сердце от нижних уровней земли и поднять его в общение с Богом — это верный способ получить то, чего я желаю, потому что тогда Сам Бог будет моим главным желанием, и те, кто ищет Господа, не будут хотеть любой хороший.'
Но истинный и преобладающий довод заключается не в наших потребностях, желаниях или склонностях, а в характере Господа, который раскрывается в Его словах и действиях и постигается нашей верой. Поэтому псалмопевец заканчивает переходом от мыслей о себе к мыслям о Боге и строит, наконец, на прочном фундаменте, который лежит в основе всех его других идей и придает им всю силу: Ибо Ты, Господи, благ и готов прощать. и многомилостив ко всем призывающим Тебя».
Братья! превратите все свои желания и все свои неприятности в молитвы. Если желание не достойно того, чтобы о нем молились, его нельзя лелеять. Если забота слишком мала, чтобы ее можно было превратить в молитву, она слишком мала, чтобы стать бременем. Будьте откровенны с Богом, как Бог откровенен с вами, и идите к Его престолу, не скрывая ничего из своих желаний и своих проблем. Чтобы нести их туда, потребуется избавиться от яда и боли от укусов ос и других смертельных ран. У нас есть Имя, которому мы можем доверять, более нежное и глубокое, чем те, которые вызывали торжествующую уверенность псалмопевца. Давайте позаботимся о том, чтобы, поскольку основание нашей веры прочнее, наша вера была сильнее, чем его. У нас есть просьба, более убедительная и могущественная, чем те, которые он навязывал Богу и собрал в своем сердце. Ради всего святого» включает в себя все, о чем он просил, и выходит за рамки этого. Если мы придем на небо через Того, Кто возвещает нам имя Свое, то не приблизимся к Престолу со своевольными желаниями и не оставим его с пустыми руками. Если чего попросите во Имя Мое, Я сделаю это».

ПСАЛОМ lxxxix. 15 — ПОСТОЯННОЕ СОЛНЦЕ
Блажен народ, знающий радостный звук: они будут ходить, Господи, во свете лица Твоего». (ПСАЛОМ lxxxix). 15.
Псалмопевец только что возвышенным языком изложил славу божественного характера — Божью силу, Его вселенскую власть, справедливость и суд, которые являются основанием Его Престола, милость и истину, которые идут как глашатаи перед Его лицом. . Языческое пение любого из его богов могло бы описать форму и черты бога или богини, пришедших за герольдами, но псалмопевец помнит: «Не сотвори себе ничего». . . подобие Божие». Священное благоговение проверяет его песню. Он закрывает свое лицо мантией, в то время как мимо проходит Тот, Кого ни один человек не может увидеть и жить. Затем он разражается восторженными восклицаниями, которые очень прозаично и плохо представлены в нашей версии. Ибо текст — это не просто утверждение, как это представляется при чтении «Благословен народ», но это взрыв восхищенного удивления, и его следует читать: «О! блаженство людей, знающих радостный звук».
Сила этого восклицания увеличится, если мы заметим, что слово, передающее радостный звук, является техническим словом, обозначающим трубный звук на еврейских праздниках. Целью этих звуков, как и звуков глашатаев на коронации царя, было провозгласить присутствие Бога, Царя Израиля, на празднике, а также выразить радость верующих. Таким образом, псалмопевец, когда он говорит: «Блажен народ, знающий радостный звук», имеет в виду не проповедь Евангелия, как мы обычно его полагаем, а трубные звуки, провозглашавшие настоящего Бога и пульсировал от радости ожидающих верующих. Так что это восклицание эквивалентно Ой! как блаженны люди, которые уверены, что с ними Бог!» и которые, будучи уверенными, преклоняются перед Ним в любовном поклонении. Далее следует отметить, что последующие слова текста указывают на первый элемент блаженной благочестивой жизни: «Они пойдут, Господи!» в свете лица Твоего».
I. Разберемся сначала со смыслом этой фразы.
Конечно, свет лица Твоего» является весьма очевидным и естественным символом благосклонности, самоуспокоенности, доброжелательности со стороны Его, который понимается как смотрящий на кого-либо. Например, в отношении гораздо более низкой темы в Книге Притчей мы читаем: «В свете лица царя — жизнь, и благоволение его — как облако позднего дождя». Опять же, в левитском благословении мы встречаем фразу, сопровождаемую в параллельных предложениях тем, что на самом деле является ее объяснением: «Да просветит Господь лицо Свое на тебя и помилует тебя». Так что простой и очевидный смысл слов «свет лица Твоего» есть благосклонность и человеколюбие Божие, явленное в том милостивом Лике, который Он обращает к Своим рабам. Что касается другого главного слова в этом предложении, то «ходить» во всем Писании эквивалентно ведению активной жизни и повседневному разговору человека, а ходить во свете — это просто иметь сознание божественного Присутствия и Божественного Присутствия. опыт божественной доброты и дружбы как дороги, по которой мы путешествуем по жизни, или атмосферы вокруг нас, в которой совершаются все наши действия и в которой мы всегда остаемся, как ныряльщик в своем колоколе, чтобы уберечь от зла и греха. нас.
Есть только еще одно замечание по характеру объяснения, которое я делаю, а именно то, что выражение «ходьба» здесь в оригинале облечено в форму, которую грамматики называют интенсивной, усиливающей простую идею, выражаемую словом. Мы сможем выразить его силу, если прочитаем: «Они постоянно ходят во свете лица Твоего».
Разве это не просто определение христианской жизни как непрерывного осознания божественного Присутствия и непрерывного переживания любящей доброты и благосклонности Бога? Разве это не религия в ее самой истинной, простейшей сущности, в ее чистейшем выражении? Люди, которые уверены, что среди них есть свой Царь, и которые чувствуют, что Он смотрит на них с нежной жалостью, с любящей заботой, не имея ничего, кроме дружбы и сладости в Своем сердце, — эти люди, — говорит псалмопевец, — благословенный. Вот и все о значении этого слова.
II. Подумайте о том, что такое состояние может оказаться и у нас.
Может ли такое быть? Может ли человек идти по жизни, постоянно неся с собой эту атмосферу? Может ли преемственность, которая, как я заметил, выражается в точно переданном оригинале, сохраняться в обычной жизни, наполненной всевозможной работой, или нам придется лишь время от времени слышать радостный звук, время от времени, в редких случаях? интервалы, в определенных случаях, в ответ на эти древние праздники? Что из двух будет, дорогие братья? Нет никакой необходимости, почему какой-либо тяжелый труд, или внешние занятия самого светского характера, или любое количество развлечений должны нарушать для нас непрерывность этого сознания и этого опыта. Мы можем нести Бога с собой, куда бы мы ни пошли, если только будем помнить, что туда, куда мы не можем нести Его с собой, нам не следует идти. Мы можем нести Его с собой по всем пыльным дорогам жизни; если захотим, мы всегда можем прогуляться по солнечной стороне улицы. Мы всегда можем нести с собой наш собственный солнечный свет. И хотя мы обязаны быть прилежными в делах, и некоторым из нас пришлось взять на себя тяжелую и тяжелую работу, большая часть которой, по-видимому, не имеет никакого отношения к нашей религиозной жизни, тем не менее, несмотря на все это возможно все направить в одну сторону и сделать все средством приближения к небу и более полного сознательного наслаждения Его присутствием. И если мы не научились делать это в своей повседневной работе, то наша повседневная работа является для нас проклятием. Если мы позволили этому стать настолько поглощающим или отвлекающим, что оно затемняет и затемняет наше ощущение божественного Присутствия, то настало время нам увидеть, что неправильно в методе или объеме работы, которая таким образом затемняет нашу совесть. . Я знаю, что это трудно, я знаю, что абсолютное достижение такого идеала, возможно, находится за пределами нас, но я знаю, что мы можем приблизиться - я собирался сказать бесконечно, но лучшее слово - бесконечно - ближе к нему, чем любой из мы когда-либо еще делали. Как говорится в следующем пункте псалма, мы можем радоваться имени Его весь день». Да, и на твоих работах, и на твоих прилавках, и на твоих кухнях, и в моем кабинете нам это возможно; и если наши сердца такие, какими и где они должны быть, эта возможность будет реализована. Земной долг не обязательно закрывает сознание Бога.
И нет никакой причины, по которой наши беды, печали, потери, одиночество должны омрачать этот солнечный свет. Я знаю, что это тоже тяжело, возможно, тяжелее, чем другое. Труднее ощутить солнечный свет божественного Присутствия, сияющий сквозь тучи бедствий и печали, чем даже ощутить его сияние сквозь пыль, поднятую дорожным движением и мирской занятостью. Но это возможно. Нет ничего величественнее на всем небе, чем облака, озаренные солнечным светом, и никогда свет не бывает таким великолепным, как тогда, когда он отражается от них и окрашивает их грудастые груди во все небесные цвета. Нет более благословенного опыта присутствия Бога, чем опыт человека, который, посреди печали, все же имеет с собой уверенность в дружбе, благосклонности и любви Отца и поэтому может говорить как печальный, но всегда радующийся». Этот солнечный свет сияет в самых грязных уголках, а самые грозовые тучи лишь отражают свое великолепие в новых формах.
Есть только одно, что нарушает непрерывность этого блаженства, — это наш собственный грех. Хотим мы этого или нет, мы несем с собой нашу собственную погоду, и мы можем перенести зиму в середину лета, отбросив Бога от себя, и лето в середину зимы, прижав Его к своему сердцу. Есть только одна вещь, которая обязательно нарушает наше ощущение Его Присутствия, а именно то, что наши сердца должны отвернуться от Его лица. Человек может усердно работать и при этом чувствовать, что Бог с ним. Человек может подвергаться тяготам многих страданий и все же чувствовать, что Бог с ним и любит его; но человек не может совершить малейший грех и любить его, и чувствовать в то же время, что Бог с ним. Сердце подобно чувствительной фотопластине, оно регистрирует изменения солнечного света; и единственное препятствие, которое не позволяет свету Божию упасть на мою душу с уверенностью дружбы и чувством сладости, это то, что я должен прижимать к своему сердцу какое-то зло. Не пыльная дорога жизни и не темные долины плача и тени смерти, через которые нам иногда приходится проходить, делают невозможным проливание на нас этого солнечного света, а то, что мы собираем вокруг себя ядовитые туманы греха, сквозь которые не может проникнуть этот свет; а если и пронзит, то пронзит преображенным и лишенным всей своей красоты.
III. Далее позвольте мне отметить то блаженство, которое вызывает восторженное восклицание псалмопевца.
Та же самая фраза употребляется и в одном из других псалмов, который, я думаю, несет в своем содержании подтверждение приписывания его Давиду. Когда он бежал от своего мятежного сына, в самый упадок своего состояния, на нагорьях Моава, дискоронованный царь, беглец, которому каждую минуту грозила смерть, он пел псалом, в котором встречаются такие слова: Там многие говорят: «Кто покажет нам добро?» Господи, возведи на нас свет лица Твоего»; а затем следует: Ты вложил радость в мое сердце больше, чем когда их хлеба и вина было в изобилии». Речь многих: «Кто покажет нам что-нибудь хорошее?» противопоставляется молитве одного: Господи, возведи на нас свет лица Твоего». Это блаженство. Это единственное, что дает сердцу покой. Это единственное, что делает жизнь действительно стоящей, единственное, что приносит сладость, не имеющую после себя привкуса горечи, и не порождает страха перед ее уходом. Чтобы этот тревожный солнечный свет струился в мое открытое сердце и чтобы он носил со мной, куда бы я ни пошел, как мелодия скрытых певцов, звучащая в моих ушах, Имя и Любовь моего Бога-Отца - это и только это, брат. , является истинным покоем и постоянным блаженством. Есть много других радостей, гораздо более бурных, более острых, но все они проходят. Многие из них при проглатывании оставляют тошнотворный привкус во рту; все они оставляют нас беднее, потому что они у нас были и больше их нет. Для того, кто не христианин, я не знаю, что это
«Лучше любить и потерять
Чем вообще никогда не любить».
Но для тех, для кого Лик Божий подобен Солнцу, жизнь во всех ее возможностях благословенна; и кроме этого нет никакого блаженства. Итак будем держаться рядом с Ним, ходя во свете, в наши переменчивые дни, как Он во свете, в Своем существенном и неизменном существе; и этот свет будет для нас всем тем, что он символизирует в Писании: знанием, радостью и чистотой; и в нас тоже не будет никакой тьмы».
Но есть одно последнее слово, которое я должен сказать: с этим блаженством переплетается возможный ужас. Следующий псалом на это говорит с каким-то трепетным трепетом в голосе псалмопевца: «Ты беззакония наши положил пред Тобою, тайные грехи наши пред лицем Твоим». В этом смысле все мы, хорошие и плохие, любящие Бога и беспечные о Нем, весь день ходим в свете лица Его, и Он видит и отмечает все остальное наше скрытое зло. Нужно нечто большее, чем любой из нас может сделать, чтобы мысль о том, что мы стоим в ярком свете этого великого прожектора, не включенного время от времени, а постоянно сфокусированного на каждом из нас, стала для нас радостью и благословением. И то, что нам нужно, предлагается нам, когда мы читаем: Лицо Его было, как солнце, сияющее в силе Своей, и я пал к Его ногам как мертвый. И Он возложил на меня руку Свою и сказал: Не бойся! Я Тот, Кто жив и был мертв; и вот! Я жив навсегда». Если мы слабо доверимся Вечному Свету, проявленному в Господе, тогда мы будем ходить в сиянии Его лица на земле, и этот светильник будет гореть для нас во тьме могилы и приведет нас, наконец, в преисподнюю. вечно пылающий центр самого Солнца.
ПСАЛМ хс. 17 — КРИК СМЕРТНОГО К БЕССМЕРТНОМУ
Красота Господа Бога нашего да будет на нас, и дело рук наших утверди на нас; да, дело рук наших утвердишь это.-ПСАЛОМ xc. 17.
Если можно полагаться на описание этого псалма, то это одно из старейших и, конечно же, величайших произведений религиозной поэзии в мире. Говорят, что это «молитва Моисея, человека Божия», и независимо от того, верно это с исторической точки зрения или нет, тон псалма естественным образом наводит на мысль о великом законодателе, чьей особой задачей было глубоко запечатлеть в совести еврейского народа люди думали, что расплатой за грех является смерть.
Отсюда мрачное великолепие и печальная музыка псалма, который созерцает тысячу поколений подряд, ускользающих в ужасное прошлое и тонущих, как под наводнением. Эта мысль о быстротечных годах, разбитых и смущенных многими грехами и праведным возмездием Божиим, повергла псалмопевца на колени, и единственное убежище от нее он нашел в этих молитвах. Эти две просьбы нашего текста, заключительные слова псалма, являются криком, вырвавшимся из сердца, которое осмелилось посмотреть Смерти в глаза и обнаружило, что мир, в конце концов, представляет собой место могил.
Да пребудет на нас красота Господа, Бога нашего, и установи на нас дело рук наших». Там две мысли: крик смертного о красоте Вечного; и крик рабочего в бренном мире о вечности его работы. Взгляните на эти две мысли вкратце.
I. Прежде всего, здесь мы видим тоску и тоскующий крик смертного по красоте Вечного.
Слово «красота», переведенное в моем тексте, подобно греческому эквиваленту в Новом Завете и английскому слову «благодать», которое соответствует им обоим, имеет двойное значение. «Благодать» означает и доброту, и красоту, или, как мы можем различать, и милость, и изящество. И эта двойная идея присуща слову, как она присуща атрибуту Бога, к которому оно относится. Ибо это двойное значение одного слова предполагает истину, что любящая доброта и сообщающее милосердие Бога являются Его красотой, и что самое прекрасное в Нем, несмотря на великолепие, окружающее Его характер, и сверкающие огни, исходящие от Его многогранной славы, в том, что Он любит, жалеет и отдает Себя. Бог весь справедлив, но центральная и существенная красота божественной природы состоит в том, что это природа согбенная, которая склоняется перед слабыми и недостойными душами и изливает на них все изобилие своих многообразных даров. Таким образом, красота Господа означает, не из-за придирок или причуд, а по причине сущностной красоты Его любящей доброты, как Божью красоту, так и Божью благость; Божья милость и Божья благодать (если можно использовать такое слово).
Молитва псалмопевца о том, чтобы эта красота была на нас, представляет ее как данную нам свыше и как сплывающую с небес, как тот белый голубь, упавший на главу Христа, прекрасный и кроткий, кроткий и прелестный, почивающий на наши помазанные главы, как диадема и ореол славы.
Теперь, когда мы говорим о милосердии, с его огромными дарами и вытекающей из него красотой, это единственное, что нам нужно ввиду смертности, печали, перемен и проблем. В псалме говорится о том, что все годы наши прошли во гневе Твоем, о том, что самые сокровенные уголки нашего тайного недостоинства вывернуты наизнанку и станут еще чернее, чем когда-либо, когда на них упадет яркий солнечный свет Его лица. От этой мысли о гневе и всеведении Божием поэт обращается, как и мы должны обратиться, к другой мысли о Его кротком долготерпении, о Его терпеливой любви, о Его бесконечном сострадании, о Его сообщающем милосердии. В качестве поддержки, учитывая наши тоскливые и все же короткие годы, и нашу несомненную смертность, а также созерцание зла внутреннего и страданий извне, которые беспокоят всех нас, мы можем сделать только одно, а именно: броситься в объятия Бога и в духе этой великой просьбы попросить, чтобы на нас упало влажное благословение Его нежной красоты.
Это стремление должно зажечься в наших сердцах всей дисциплиной жизни. Жизнь не стоит того, чтобы ее прожить, если она не делает этого для нас; и нет никакой ценности и смысла ни в наших радостях, ни в наших скорбях, если и тот, и другой не посылают нас к Нему. Наша радость и наше разочарование, наши оправдавшиеся надежды и надежды, которые рассеялись и остались без ответа, — это всего лишь два крыла, на которых с обеих сторон наш дух должен быть поднят на небеса. Торжественный пафос первой части этого псалма — похоронного марша поколений — приводит к молитвенному доверию этих заключительных прошений, в которых печаль минорной тональности, в которой оно началось, перешла в более светлую тональность. Мысль о мимолетных годах, унесенных, как наводнением, и о поколениях, которые цветут один день и скашиваются и увядают, когда наступает их быстрая ночь, печалит и парализует, если только она не наводит на мысль о Том, Кто Сам Недвижимая, она движет текущие годы и является жилищем каждого последующего поколения. Такие размышления полезны и религиозны только тогда, когда они ведут нас к вечному Богу, чтобы в Нем мы могли найти прочное основание, которое придает вечность каждой жизни, построенной на нем. Мы столько всего пережили напрасно, и мы из тех дураков, которые, будучи заревевшими в ступе, - всего лишь заревевшие дураки, если только жизнь со своими печалями и своими переменами не сдула нас, как ураганом. , прямо в центр покоя, и если только его печали и перемены не научили нас этому как единственному стремлению наших душ: «Да пребудет на нас красота Господа Бога нашего», и тогда, пусть то, что может произойти, пусть придет, пусть что может пройти, пройдет, мы получим все, что нам нужно для жизни и мира.
И потом, заметьте далее, что эта благодатная кротость и долготерпение, дающее милость Божию, когда сходит на человека, делает и его прекрасным отраженной красотой. Если красота Господа Бога нашего будет на нас, она покроет нашу нечистоту и уродство. Ибо дух всякого, кто действительно обладает великой милостью Божией, будет сформирован по подобию этой милости. Мы не можем иметь его, не отражая его, мы не можем владеть им, не ассимилируясь с ним. Следовательно, наличие благодати Божией делает нас одновременно милостивыми и изящными. И истинное очищающее влияние на характер заключается в том, что в него придет дар бесконечной жалости и терпеливой любви, которые преобразят нас в какое-то отдаленное подобие самого себя, так что мы сможем ходить среди людей, способных, хотя и в некоторой плохой мере. по образцу нашего Учителя сказать: «Видевший Меня видел Отца». Он сказал это в смысле и в такой мере, которых мы не можем достичь, но уподобление и отражение божественного характера является нашей целью или должно быть, если мы христиане. Да пребудет на нас красота Господа Бога нашего, и преобрази нас в тот же образ от славы в славу».
II. Здесь мы видим крик рабочего в мимолетном мире о вечности его работы.
Утвердить или утвердить дело рук наших на нас, и дело рук наших утвердит его». Мысль о том, что все проходит так быстро и неизбежно, как предполагает предыдущая часть псалма, может заставить человека сказать: «Какая польза от того, что я делаю?» С таким же успехом я могу сесть здесь и позволить вещам идти своим чередом, если они все собираются поглотиться черной бездонной пропастью забвения». На самом деле созерцание произвело два противоположных эффекта: «Будем есть и пить, ибо завтра мы умрем» — столь же справедливый вывод из этого факта, как и «Пробудитесь к праведности и не грешим», если только сам факт принять во внимание. счет. Нет ничего религиозного в самом ясном убеждении в смертности, если оно стоит отдельно. Он может быть союзником расточительной и циничной чувственности с такой же легкостью, как и проповедником аскетизма. Оно может сделать людей бездеятельными из-за их ощущения незначительности и мимолетности всех человеческих дел, а может побудить к напряженным усилиям из-за мысли: я должен творить дела Пославшего меня, пока еще есть день. Наступает ночь. Все зависит от того, связываем ли мы убежденность в смертности с убежденностью в вечности и думаем ли мы о своем тленном «я» как о своих отношениях с неизменным Богом.
Эта молитва выражает глубокую тоску, естественную для всех людей, но которая, тем не менее, кажется несовместимой с суровыми фактами смертности и разложения. Нам всем хотелось бы, чтобы наша работа была исключена из общей доли. Какие трогательно-тщетные попытки обеспечить это — пирамиды, и наскальные надписи, и легендарные гробницы, и посмертные мемуары, и завещания богатых людей! Почему кто-то из нас должен ожидать, что законы природы будут приостановлены ради нашей пользы и наша работа станет продолжительной, в то время как все вокруг меняется, как тени облаков? Можно ли каким-либо образом обеспечить такое исключительное постоянство нашим плохим делам? Да, конечно. Давайте предадим их небесам, помолившись такой молитвой: «Утвердить на нас дело рук наших».
Наша работа будет успешной, если это Его работа. Эта молитва в нашем тексте следует за другой молитвой (стих 16), а именно: «Да явится дело Твое рабам Твоим». То есть Моя работа будет вечной, если дело моих рук будет Божьей работой, совершаемой через меня. Когда вы приводите свою волю в гармонию с волей Бога, и тогда все ваши усилия, даже в мелочах повседневной жизни, находятся в согласии с Его волей и в соответствии с Его замыслом, тогда ваша работа устоит. В противном случае это будет подобно тому, как какой-нибудь тихоходный и хилый вагон идет в одну сторону и встречает гремящий в другой экспресс. Когда произойдет крах, противоположное движение более слабого будет остановлено, обращено вспять, и хрупкое существо будет разбито на атомы. Итак, вся работа, принадлежащая человеку, а не Богу, рано или поздно будет сведена к бессилию и либо уничтожена, либо обращена вспять и направлена в противоположном направлении. Но если наша работа идет параллельно с Божьей, то стремительный порыв Его работы подхватит наши маленькие дела в быстроту своего движения и понесет их за собой, как железнодорожный поезд будет поднимать соломинки и клочья бумаги, которые лежат у рельсов, и придайте им движение на некоторое время. Если моя воля идет по линии Его, и если дело рук моих — это дело Твое, то не напрасно мы будем кричать «Установи это на нас», ибо оно будет длиться столько же, сколько Он.
Подобным же образом всякая работа, совершаемая с красотой Господа Бога нашего, будет вечной для тех, кто ее делает. Всякий, кто имеет эту благодать в своем сердце, кто соприкасается с сообщающейся милостью Божией и чей характер в какой-то мере утончен, облагорожен и украшен благодаря ее обладанию, будет выполнять работу, в которой есть элемент вечности.
И наша работа выстоит, если мы спокойно предоставим ее в Его руки. Спокойно делайте это Ему, не заботясь о результатах, но заботясь о мотивах. Вы не можете повлиять на результаты, позвольте Богу позаботиться о них; вы можете влиять на мотивы. Будьте уверены, что они правы, и если они правы, то работа будет вечной.
Вечный? Что вы подразумеваете под вечным? как может быть такой человеческая работа? Частично ответ заключается в том, что она может стать постоянной в своих результатах, если будет включена в великое целое Божьей работы через Его слуг, что в конечном итоге приведет к установлению Его вечного Царства. Подобно тому, как капля воды, падающая на болото, попадает в ручей, спускается по лощине и далее в реку, а затем в море и остается там, хотя и неотличимой, так и в великом суммировании всего В конце концов, малейшее дело, совершенное для Бога, хотя оно и было совершено далеко, среди пустынных гор, где никто не видел, будет жить и быть представлено в его воздействии на других и в его радостных последствиях для делателя.
Высочайшим образом призыв псалмопевца о вечности мимолетных дел умирающих поколений получит ответ в том краю, где его тусклый взор видел мало что, кроме угрюмого потока, унесшего молодость, силу и мудрость, но в котором мы можем видеть твердая земля за рекой, и счастливая компания, которая радуется радости урожая и в слезах и страхах несет с собой снопы, семена которых были посеяны на этом берегу. Блаженны мертвые, умирающие в Господе. Их дела следуют за ними». Мир проходит, и образ его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек».
ПСАЛМ xci. 4 — ЗАЩИТНОЕ КРЫЛО
Он покроет тебя Своими перьями, и под Его крыльями ты будешь доверять: Его истина будет твоим щитом и щитом». --ПСАЛМ xci. 4.
Мы помним великолепный образ Божьей защиты и водительства в песне Моисея, как образ орла, который ворошал свое гнездо, парил над птенцами на своих крыльях и носил их на своих перьях. Этот отрывок, возможно, тронул воображение этого псалмопевца, когда он использует здесь ту же самую общую метафору, но с отчетливой и существенной разницей в ее применении. В первом случае основная идея заключается в обучении и поддержании. Здесь главная идея – защита и воспитание. «На крыле» и «под крылом» предполагают совершенно разные понятия, и оба нужно принять во внимание, чтобы уловить многогранную красоту и обещания этих великих изречений. Мне кажется, здесь имеется весьма отчетливая триада мыслей. Есть прикрывающее крыло; есть бегство на свою защиту; и есть ордер на этот рейс. Он покроет тебя Своими перьями»; это божественный акт. Под Его крыльями ты будешь полагаться»; таково состояние человека. Его истина будет твоим щитом и щитом»; это божественное проявление, которое делает возможным человеческое состояние.
I. Сначала слово о прикрывающем крыле.
Основная идея этого изображения, как я уже предположил, заключается в расширении шестерни, под защитой которой лежат и охраняются неопытные детеныши. Какие бы коршуны ни были в небе, какие бы горностаи и ласки ни были в живой изгороди, выводок там в безопасности. Образ наводит на мысль не только о защите, но и о заботе, о пуховом тепле, о мирной близости к сердцу, трепещущему родительской любовью, и о множестве других счастливых привилегий, реализуемых теми, кто уютно устроился под этим крылом. Но хотя эти второстепенные идеи не следует упускать из виду, обещание защиты должно оставаться на видном месте, как это главным образом и имел в виду псалмопевец.
В этом псалме звучит истина о том, что человек, обитающий в тайном месте Всевышнего, имеет абсолютный иммунитет от всякого зла; и есть две области, в которых этот иммунитет, обеспеченный пребыванием под сенью Всемогущего, иллюстрируется здесь. Первый — это внешние опасности, другой — искушение ко греху и то, что мы можем назвать духовными врагами. Итак, эти две области и области, в которых христианин действительно осознает, в меру своей веры, божественную защиту, демонстрируют эту защиту, обеспеченную двумя совершенно разными способами.
Торжествующие заверения этого псалма: «Не приключится с тобой зло, и никакая язва не приблизится к жилищу твоему» — чума поразит тысячи и десятки тысяч подле тебя, но не приблизится к тебе» — кажутся совершенно противоречит опыт, который свидетельствует, что есть одно событие зла и добра» и что во время эпидемий или других широкомасштабных бедствий мы все, хорошие и плохие, богобоязненные и богохульники, живем одинаково, и что условия освобождения от физического зла являются физическими, а не духовными. Бесполезно пытаться убедить себя, что это не так. Мы гораздо лучше поймем отношения Бога с нами и доберемся до самого трепещущего сердца таких обетований, подобных этим в этом псалме, если начнем с уверенности в том, что, что бы это ни значило, это не означает, что в отношении внешних бедствий и катастроф мы будем любимыми детьми Бога или будем спасены от того, что обрушивается на других людей. Нет! нет! нам придется пойти гораздо глубже. Если мы почувствовали затруднение, как, я полагаю, все мы иногда чувствовали и готовы сказать вместе с полуунылым псалмопевцем: «Ноги мои почти отошли, и шаги мои почти поскользнулись», когда мы увидим то, что, по нашему мнению, сложных тайн божественного промысла в этом мире, мы должны прийти к убеждению, что зло, которое есть во зле, никогда не приблизится к человеку, укрытому под крылом Божиим. Физическое внешнее событие может быть для него совершенно таким же, как и для другого, не покрытого Его перьями. Вот два партнера по бизнесу: один христианин, а другой нет. Их охватывает общая беда. Они становятся банкротами. Является ли несостоятельность одним и тем же для одного и для другого? Вот двое мужчин на борту корабля: один доверяет лорду, другой думает, что доверять чему-либо, кроме себя, — это чепуха. Они оба утонули. Является ли утопление одним и тем же для обоих? Поскольку их трупы лежат бок о бок среди ила, покрытые сорняками, а на них моллюски, ты можешь сказать об одном, но только об одном: «Не приключится с тобой зло, и никакая чума не приблизится». твое жилище.
Ибо защиту, предоставляемую вере, можно понимать только под верой. Это избавление от зла во зле, которое подтверждает великие изречения этого текста без всякого преувеличения, или просто как опыт и обещание, свойственное старой теократии Израиля, но не реализованное сейчас. Божественная защита стирает весь яд со стрелы. Оно все еще может ранить, но не разлагает плоть. Сточные воды спускаются вниз, но проходят через фильтрующий слой, где дезинфицируются и очищаются, прежде чем они смогут течь по нашим полям.
Итак, братья! если кто-нибудь из вас обнаружит, что псалом внешне неистинен и что сквозь покрывающее крыло прошел град и сбил вас с ног, то не думайте, что это ни в малейшей степени посягает на действительность и правдивость сего великого обетования. , Он покроет тебя Своими перьями». Все, что произошло через них, явно не является злом». Кто тот, кто причинит вам вред, если вы будете последователями добра?» Если Бог за нас, кто может быть против нас?» Не то, что мир называет, и наши израненные сердца чувствуют, что он справедливо называет, - скорби и скорби», — все это работает на наше благо, и защита состоит не в том, чтобы отвести удары, а в изменении их характера.
Затем есть еще одна область, гораздо более высокая, в которой это обещание моего текста абсолютно верно, а именно в области духовной защиты. Ибо ни один человек, лежащий под тенью Бога и сердце которого наполнено постоянным сознанием этого Присутствия, вряд ли падет перед атаками зла, которые искушают его от Бога; и защита, которую Он дает в этом регионе, еще более величественно и неприступна, чем защита, которую Он дает от внешнего зла. Ибо, как учит нас Новый Завет, нас удерживает от греха не какой-либо внешний нагрудник или доспехи, и даже не божественное крыло, лежащее над нами, чтобы покрыть нас, но обитающий в наших сердцах Христос. Его Дух внутри нас освобождает нас от закона греха и смерти и побеждает все искушения.
Я не говорю ни слова обо всех других прекрасных и трогательных ассоциациях, которые связаны с этой эмблемой закрывающего крыла, какой бы сладкой и неисчерпаемой она ни была, но я просто оставляю вам две мысли, на которых я остановился, о двойственном характере этой божественной защиты.
II. А теперь, во-вторых, о бегстве бездомных в приют.
Слово, переведенное в нашей Авторизованной версии, «доверься», является, как и все еврейские слова, обозначающие умственные и духовные эмоции и действия, сильно метафорическим. Возможно, было бы лучше сохранить здесь его буквальное значение, а не заменять его абстрактным словом «доверие». То есть, было бы лучше, если бы мы читали исправленную версию, а не «под Его крыльями ты уповаешь», а «под Его крыльями ты найдешь убежище». Ибо именно это и есть действительно переданная идея; и во многих псалмах, если вы помните, используется та же метафора. Сокрой меня под тенью крыл Твоих; Под Твоими крыльями я найду убежище, пока бедствия не пройдут»; и тому подобное. Многие такие отрывки, несомненно, придут вам на ум.
Но я хочу подчеркнуть именно то, что в этом символе бегства от надвигающихся опасностей мы получаем гораздо более яркое и, как мне кажется, более полезное представление о том, что такое христианская вера на самом деле, чем мы черпаем из многих научных томов и многих богословских тонкостей. Под Его крыльями ты побежишь в поисках убежища». Разве это не яркий, интенсивный, живописный, но в то же время наиболее просветляющий способ рассказать нам, в чем состоит сама суть, какова актуальность и ценность того, что мы называем верой? Ветхий Завет полон учения (которое скрыто от обычных читателей, но это то же самое учение, которым, по общему признанию, наполнен Новый Завет), о необходимости веры как единой связи, которая связывает людей с небом. Если бы только наши переводчики мудро решили обеспечить единообразную передачу в Ветхом и Новом Завете слов, являющихся синонимами, читатель увидел бы то, что сейчас часто остается за исследователем, а именно, что все эти высказывания Ветхого Завета об уповании на Господа беги на четвереньках с верь в Господа Иисуса Христа, и будешь спасен».
Но просто заметьте, что получается из этой метафоры; то доверие, вера, которая соединяет с Богом и приводит человека под сень Его крыл, есть не что иное, как полет в убежище, уготованное нам. Разве это не говорит нам о безотлагательности дела? Разве это не красноречиво говорит нам об опасностях, которые нас окружают? Не говорит ли оно нам о необходимости быстрого бегства всеми силами нашей воли? Справедливо ли описывать веру, которая представляет собой бегство в убежище, как интеллектуальный акт веры в свидетельство? Конечно, это нечто гораздо большее. Человек на равнине, с мстителем за кровь, пылким и кровожадным, позади него мог бы верить, сколько бы ему ни хотелось, что в стенах Города-Убежища будет безопасность, но если он не возьмет не теряя времени, копье окажется у него в спине прежде, чем он поймет, где находится. Есть много людей, которые знают все о безопасности убежища и полностью верят в это, но никогда не бегут туда; и поэтому никогда не вникайте в это. Вера — это объединение всех сил моей природы, чтобы броситься в приют, отдаться в объятия Божьи, найти убежище под сенью Его крыл. И если человек не сделает этого, причем быстро, он подвергнется опасности перед каждой хищной птицей в небе и перед каждым хищным зверем, подстерегающим его.
Метафора также говорит нам, каковы пределы и ценность веры. Человек спасается не потому, что верит, что он спасен, а потому, что, веря, он обретает спасение. Не бегство является неприступным и обеспечивает безопасность тех, кто стоит за его прочными оплотами. Не моя протянутая рука, а рука, которую моя рука сжимает, держит меня. Сила веры заключается в том, что она приводит меня в контакт с Богом и помещает меня за семикратный бастион защиты Всемогущего.
Итак, братья! Из этого пункта вытекает еще одно соображение: «Под крыльями Его уповай». Если вы не убежите в это крыло, оно для вас бесполезно, как бы оно ни было расширено, как бы ни была мягкая и пушистая его нижняя часть, как бы надежна ни была его защита. Вы помните отрывок, где наш Господь использует ту же самую почтенную фигуру с изменениями и говорит: «Сколько раз Я собирал детей ваших, как птица собирает выводок свой под крылья свои, а вы не хотели». Итак, наше «не» «препятствует воле Христа». Бегство в убежище – условие спасения. Как может человек найти убежище иным способом, как не побежав в убежище? Крыло расширено; нам предстоит сказать, побежим ли мы в поисках убежища к надежде, стоящей перед нами».
III. Теперь, наконец, ордер на этот рейс.
Его истина будет твоим щитом». Итак, «истина» здесь не означает совокупность богооткровенных слов, которые часто называют истиной Божией, но описывает определенное свойство божественной природы. И если вместо «истины» мы прочитаем старое доброе английское слово «трос», мы будем намного ближе к пониманию того, что имел в виду псалмопевец. Или, если «трос» архаичен и мало что значит для нас; предположим, мы заменим несколько более длинное слово того же значения и скажем: «Его верность будет твоим щитом». Вы не можете доверять Богу, который не дал вам ни малейшего представления о Его характере или характере, но если Он говорил, то вы знаете, где Его найти». Именно это имеет в виду псалмопевец. Как можно побудить человека прилететь в убежище, если он не будет совершенно уверен, что для него есть вход в него и что, войдя, он в безопасности? И эта безопасность обеспечивается великой мыслью о Божьей верности. Верность твоя подобна великим горам». Кто подобен Тебе, Господи! или к Твоей верности вокруг Тебя?» Эта верность будет нашим щитом, а не крошечной мишенью, которую человек может нести на левой руке; но это слово означает большой щит, воткнутый в землю перед солдатом, прикрывающий его, какой бы жаркой ни была битва, и окружающий его, как железная стена.
Бог верен всем обязательствам, которые Он возложил на нас, создав нас. Вот что говорит нам один из авторов Нового Завета, когда говорит о Нем как о верном Творце». Тогда, если Он вложил желания в наши сердца, будьте уверены, что где-то есть их удовлетворение; и если Он дал нам нужды, то будьте уверены, что в Нем есть обеспечение; и если Он вселил в нас стремления, которые беспокоят нас, будьте уверены, что, если мы обратим их к Нему, они будут удовлетворены, и мы обретем покой. Бог никогда не посылает уст, но Он посылает мясо, чтобы наполнить их». Он помнит наше телосложение» и соответственно оценивает Свои действия. Создавая меня, Он обязался сделать возможным, чтобы я был благословлен навеки; и Он сделал это.
Бог верен Своему слову, согласно тому великому изречению в Послании к Евреям, где автор говорит нам, что по совету небес и клятве Божией, «двум непреложным вещам», мы можем иметь сильное утешение, бежавшие от Бога. для убежища, чтобы ухватиться за надежду, стоящую перед нами». Бог верен Своему прошлому. Чем больше Он сделал, тем больше Он сделает. Ты был мне Помощником; не оставляй меня и не оставляй меня». В этом мы представляем просьбу, которую Сам Бог удовлетворит. И Он верен Своему прошлому в еще более широком смысле. Ибо все откровения Его любви и Его благодати в минувшие времена, хотя они и были чудесными по своей форме, по своей сути неизменны. Итак, один из псалмопевцев, спустя сотни лет после того, как Израиль был проведен через пустыню, пел: «Там мы — нынешнее поколение — радовались в Нем». Что было, есть и будет, ибо Ты вчера, и сегодня, и во веки Тот же». У нас нет Бога, который скрывается во тьме, но есть Бог, пришедший на свет. Мы должны бежать не в Прибежище, построенное на «возможно», а на «Истинно, истинно!» Я говорю тебе». Давайте построим камень на камне, и пусть наша вера соответствует верности Обещавшего.
ПСАЛМ xci. 9-10 — ОБИТАНИЕ ДУШИ
Потому что ты сделал Господа, прибежище мое, Всевышнего, жилищем твоим; не приключится с тобою зло, и язва не приблизится к жилищу твоему». 9, 10.
Чтобы разобрать с иврита перевод нашей авторизованной версии, нужно приложить немало усилий. Простой и буквальный перевод первых слов этих стихов звучит так: «Воистину Ты, Господи!» ты мое Прибежище»; и я не думаю, что какой-либо из способов, которые были приняты для изменения этого перевода, был бы принят, но эти слова, кажется, разрезают надвое длинный ряд богатых обетований и благословений, которые занимают остальную часть псалма. Но именно это прерывание потока обетований ставит нас на правильный путь к пониманию рассматриваемых слов, поскольку заставляет нас воспринимать их как голос набожного человека, которому адресованы обетования, отвечающего на их выражением своей собственной веры.
Пересмотренная версия здесь намного лучше, чем наша Авторизованная версия, поскольку она распознала это нарушение непрерывности последовательности в обещаниях и перевела так, как я предложил; составляя первые слова моего текста: Ты, Господи! «Прибежище мое», — голос одного певца, и «Поскольку ты сделал Всевышнего своим жилищем, не приключится с тобою никакое зло, и никакое зло не приблизится к жилищу твоему», — голос другого.
Для нашей цели не имеет значения, исполнялся ли этот псалом на литургической службе Храма двумя хорами, отвечая друг другу. Не имеет значения, считаем ли мы первое предложение голосом псалмопевца, говорящего с небом, а второе — тем же человеком, говорящим с самим собой. Дело в том, что сначала происходит восклицание личной веры, а затем за ним следует и как бы на него отвечает дальнейшее обещание постоянных благословений. Один голос говорит: Ты, Господи! ты мое прибежище», а затем другой голос – не Божий, потому что он говорит в величии в конце псалма – отвечает на этот взрыв уверенности: «Ты сделал Господа своим жилищем» (как ты сделал этим исповеданием веры), не приблизится зло к жилищу твоему».
I. Здесь мы видим крик благочестивой души.
Я заметил, что это словно разрезает поток обещанных благословений на две части, и этот факт весьма важен. Псалом начинается с глубокой истины о том, что Тот, Кто обитает в тайном месте Всевышнего, пребудет под сенью Всемогущего». Тогда единый голос заговорит: я скажу о Господе: Он — мое Прибежище и моя Крепость, моя доброта, на Него я уповаю». Затем этому голосу, который таким образом отвечает на общее утверждение первого стиха, отвечает поток обетований. Первая часть нашего текста представляет собой вторую речь того же голоса, повторяющую по существу то же самое, что было сказано вначале.
Теперь обратите внимание, что этот крик души, признающей Бога своим Прибежищем и Домом, приходит в ответ на откровение Божьего благословения и на большие слова обетования. Для человека нет ни истинного прибежища, ни мира и покоя, пока он не поймет ясно сформулированное слово Божье и не построит на нем свою уверенность. Все остальное — не уверенность, а глупость; все остальное строится на песке, а не на Скале. Если я доверяю своему собственному представлению или представлению моего брата о божественной природе, если я основываюсь на каких-либо собственных мыслях, я строю на том, что поддается и дает. Для всякого мирного отдачи моей души в объятия Божии должно быть, во-первых, простое протягивание рук Божиих, чтобы поймать меня, когда я упаду. Поэтому слова моего текста: «Ты мое Прибежище» — лучший ответ благочестивой души на простые слова божественного обетования. Насколько они обильны, мы все знаем, насколько многообразными прозрениями и адаптациями к нашим обстоятельствам и нашей природе мы все можем ощутить, если захотим это доказать.
Но будем уверены, что мы прислушиваемся к голосу, которым Он говорит в наших повседневных обстоятельствах, а также к безошибочному откровению Его воли и сердца в Господе. И тогда будем уверены, что ни одно слово Его, нисходящее с небес, означающее благословение и заключающее в себе обетование, не упадет к нашим ногам несобранным и невнимаемым и не будет растоптано в прах нашими небрежными пятками. Манна лежит вокруг нас; посмотрим, как мы это соберем. Когда Ты сказал: «Ищи Лица Моего», сердце мое сказало Тебе: Лица Твоего, Господи, я буду искать». Когда Ты сказал: «Я буду твоей силой и твоей праведностью», я сказал: «Конечно, о Иегова!» Ты мое Прибежище? Превратите Его обетования в свое вероучение, и все, что Он провозгласил сладким громом Своего голоса, громкого, как голос многих вод, и мелодичного, как арфисты, играющие на арфах своих, вы принимаете за свое исповедание веры в верные обетования твоего Бога.
Более того, этот крик благочестивой души подсказывает мне, что нашим ответом должно быть установление тесных личных отношений между нами и Богом. Ты, Господи! ты мое Прибежище». Псалмопевец не ограничился словами «Господи!» Ты был нашим жилищем во всех поколениях», или, как выразился один из других псалмопевцев, «Бог — наше прибежище и наша сила». Эта мысль была благословенна, но ее было недостаточно для нынешних нужд псалмопевца, и ее никогда не бывает достаточно для глубочайших потребностей любой души. Мы должны изолироваться и стоять, Бог и мы, наедине, схватившись за сердце, мы хватаемся за Его руку, и Он отдает Себя нам, - если обетования, ниспосланные в мир для всех, кто их даст, их может стать нашим. Они выплачиваются по вашему заказу; прежде чем получить выручку, вы должны указать свое имя на обороте. Должно существовать то, что наши старые добрые праотцы-пуритане называли несколько жестким языком «присвояющим актом веры», чтобы богатейшие Божьи благословения могли быть нам полезны. Протяните руку, чтобы схватить их, и скажите: «Мои», а не «Наши». Мысль о том, что другие разделяют их, придет позже, ибо тот, кто однажды осознал абсолютную изоляцию души и остался наедине с Богом и в одиночестве принял дары Божии как свои собственные, тот почувствует общение и братство со всеми, кто является причастником столь же драгоценной веры и благословений. Наши придут; но вы должны начать с моего «Господа моего и моей благости». Он возлюбил меня и отдал Себя за меня».
Точно так же, как когда израильтяне собрались на берегу Красного моря, и Мириам и девицы вышли с песнями и тимпанами, хотя их сердца трепетали от радости, и из их уст звучала музыка национального освобождения, их гимн сделал все избавление собственность каждого, и каждый из хора пел: «Господь — моя сила и моя песня, Он также стал моим спасением», — так что мы должны индивидуализировать общее благословение. Каждая бедная душа имеет право на всего Бога, и если человек не претендует на всю божественную природу как на свою, у него мало шансов на обладание обещанными благословениями. Ответом человека на всемирные обещания и откровения Отца является: Ты, Господи! ты мое Прибежище».
Далее обратите внимание, как этот крик благочестивой души признает Бога Тем, к кому мы должны идти, потому что нам нужно прибежище. Слово «убежище» здесь дает представление о некой твердыне или укрепленном месте, в котором люди могут найти защиту от всякого рода опасностей, вторжений окружающих врагов, штормов и бурь, нарастающих наводнений или чего-либо еще, что угрожает. Только тот, кто знает, что находится в опасности, думает о прибежище. Только когда мы познаем свою опасность и беззащитность, Бог, как Прибежище наших душ, становится для нас драгоценным. Итак, в основе и важной частью всей нашей уверенности в Господе лежит ясное осознание нашей собственной необходимости. Ощущение нашей собственной пустоты должно предшествовать нашему постижению Его полноты. Убежденность в нашей собственной неполноценности и греховности должна предшествовать тому, чтобы мы доверились Его милости и праведности. Во всех регионах сознание человеческих потребностей должно стоять выше признания божественного обеспечения.
II. Теперь обратите внимание на еще более обильный ответ, который вызывает этот крик.
Я сказал, что слова, которые я комментировал до сих пор, похоже, разрывают надвое непрерывность потока благословений и обещаний. Но можно заметить определенное различие в тоне между теми обещаниями, которые предшествуют и которые следуют за криком. Последующие имеют определенную возвышенность и глубину, завершенность и полноту по сравнению с предыдущими. Это усиление обетований, следующее за верным пониманием предыдущих обетований, наводит на мысль, что, когда Бог дает, а Его слуга с благодарностью принимает и собирает Его дары, Он открывает Свою руку шире и дает больше. Когда Он проливает Свой дождь на неблагодарных и злых, и они позволяют драгоценным, оплодотворяющим каплям пропадать, через некоторое время благословение уменьшается; но те, кто хранит в терпеливых и благодарных сердцах верные обетования Божии, выбрали верный путь к тому, чтобы сделать Его дары еще больше, а Его обещания - еще слаще, а их исполнение - более верным и драгоценным.
Но теперь обратите внимание на замечательный язык, на котором изложен этот ответ. Ты сделал Всевышнего своим жилищем, и не приключится с тобой зло, и никакая язва не приблизится к жилищу твоему».
Вы когда-нибудь замечали, что в этом стихе говорится о двух жилищах? Ты сделал Всевышнего своим жилищем»; Никакая язва не приблизится к жилищу твоему». Отсылка последнего слова к первому становится еще более поразительной, если вы заметите, что в буквальном переводе, как в Пересмотренной версии, оно означает особый вид жилища, а именно шатер. Ты сделал Всевышнего своим жилищем». То же слово используется в 90-м псалме: «Господи, Ты был нашим жилищем во всех поколениях». Рядом с этой почтенной и древней обителью, стоящей свежей, крепкой, нетленной и нетронутой течением тысячелетий, стоит небольшой временный брезентовый шатер, в котором проводятся наши земные жизни. У нас есть два жилья. Благодаря телу мы соединяемся с этим хрупким, мимолетным, иллюзорным внешним миром, и мы пытаемся построить наши дома из смещающихся облаков и мечтаем, что сможем заставить изменчивость стать неизменной, чтобы мы могли жить в безопасности. Но судьба слишком сильна для нас, и хотя мы говорим, что устроим себе гнездо в скалах и никогда не будем сдвинуты с места, дом, видимый и связанный с материалом, проходит и тает, как облако. Нам нужно лучшее жилище, чем земля и то, что привязывается к земле. Нашим истинным Домом является Сам Бог. Неважно, что станет с палаткой, лишь бы особняк стоял твердо. Не позволяйте нам печалиться, хотя мы знаем, что это холст и что стены скоро сгниют и когда-нибудь их придется сложить и унести, если у нас будет Скала Веков в качестве нашего жилища.
Давайте пребудем в Вечном Боге через преданность наших сердец, через преданность нашей веры, через подчинение нашей воли, через стремление наших стремлений, через соответствие нашего поведения Его воле. Давайте пребудем в Вечном Боге, чтобы, когда земной дом этой скинии разрушится, мы могли войти в два здания, вечные на небесах: одно - духовное тело, не знающее тления, а другое - лоно небесное. Сам Вечный Бог. Поскольку ты сделал Его своим жилищем», это Жилище не допустит, чтобы зло приблизилось к нему или к его жильцу.
И далее, обратите внимание на масштабы этого великого обещания. Я предполагаю, что в этой форме есть некоторая отсылка к древней истории об освобождении Израиля от египетских казней и намек на то, что это можно воспринимать как притчу и пророческую картину того, что будет истиной в отношении каждого человека, который уповает на Господь. Но широта охвата и парадоксальная полнота самого обетования не являются трудностью, а указывают путь к его истинному толкованию. Никакая язва не приблизится к жилищу твоему», — и все же нас поражают все беды, постигающие человечество. Никакое зло не приключится с тобой' - и все же все беды, которые наследует плоть', иногда распределяются более щедрой рукой с теми, кто пребывает в Господе, чем с теми, кто живет только в шатре на земле. Что тогда? Истинен ли Бог или нет? Хотел ли этот псалмопевец пообещать весьма сомнительное благословение избавления от всех благ дисциплины печали? Верно ли, в том безусловном смысле, в котором часто утверждают, что процветание есть благословение Ветхого Завета, а бедствие — Нового? Я думаю, что нет, и я уверен, что этот псалмопевец, когда говорил: «не приключится тебе зло, и никакая язва не приблизится к жилищу твоему», думал точно то же самое, что имел в виду Павел, когда говорил: «Все». содействуйте ко благу любящим Бога, призванным по Его изволению». Если я сделаю Бога своим Прибежищем, я получу нечто гораздо лучшее, чем бегство от внешней печали, а именно амулет, который превратит внешнюю печаль в радость. Горькую воду мне по-прежнему будут давать пить, но это будет фильтрованная вода, из которой Бог выцедит весь яд, хотя Он и оставит в ней много горечи; ибо горечь – это тонизирующее средство. Зло, заключенное во зле, будет удалено из него по мере того, как мы сделаем Бога своим Прибежищем, и все будет правильным, что кажется самым неправильным, «когда мы признаем, что это Его сладкая воля».
Дорогой брат! тайна избавления от всякого зла заключается не в каком-то особом Промысле, упорядочивающем каким-либо особым образом наши внешние обстоятельства, а в подчинении нашей воли тому, что посылает нам добрая рука Господа Бога нашего для нашего блага; и прижавшись к Нему как к нашему Прибежищу. Ничто не может быть злым», что теснее привязывает меня к небесам; и какая бы буря ни пригнала меня к Его груди, хотя бы все четыре ветра небесные устремлялись на поверхность моря, это будет для меня лучше, чем безветренная погода, которая соблазняет меня отдалиться от Него.
Когда-нибудь мы узнаем это. Давайте будем уверены в этом сейчас и объясним им наш земной опыт так, как мы узнаем его, когда встанем там и «увидим весь путь, которым вел нас Господь, Бог наш».
ПСАЛМ xci. 14 — ОТВЕТ НА ДОВЕРИЕ
За то, что он возложил на Меня любовь свою, Я избавлю его: вознесу его на высоту, потому что он познал имя Мое». --ПСАЛМ xci. 14.
В первой части этого псалма раздаются два голоса: один — голос святого, заявляющего о своей уверенности в Господе, своей Крепости; и еще один, который отвечает предыдущему говорящему и заявляет, что он будет сохранен небесами. В этом стихе, который является первым в заключительной части псалма, у нас есть третий голос — голос Самого Бога, который приходит, чтобы запечатать и подтвердить, возвысить и превзойти все обетования, данные в Его имя. Первый голос сказал о себе: «Доверюсь»; второй голос обращается к этому говорящему и говорит: «Не бойся»; третий голос говорит о нем, а не к нему, и говорит: «Поскольку он возлюбил Меня, то Я избавлю его».
Почему этот божественный голос так косвенно говорит об этом благословении Его слуги? Я думаю, отчасти потому, что это усиливает величие высказывания, как если бы Бог говорил всей вселенной о том, что Он намеревался сделать для Своего друга, который доверяет Ему; и отчасти потому, что в этой общей форме речи действительно заключен «кто угодно»; и это относится ко всем нам. Если бы Бог сказал: «Поскольку ты возложил на Меня любовь твою, Я избавлю тебя», нам было бы не так легко поставить себя на место человека, о котором говорил этот великий божественный голос; но когда Он говорит: «Потому что он возлюбил Меня», то в этом «все лежит»; и обещание, данное перед вселенной в отношении Его слуг, обращено ко всем Его слугам.
Итак, мне кажется, что эти слова несут в себе две мысли: первая — то, что Богу угодно найти в человеке; и второе, что Богу угодно дать человеку, в котором Он находит это.
I. Прежде всего обратите внимание на то, что Богу приятно найти в человеке.
В словах, если можно так сказать с благоговением, есть нотка удовлетворения: «Потому что он возлюбил Меня» и потому что он познал имя Мое». Таким образом, есть две вещи, которых ищет сердце великого Отца, и где бы оно ни нашло их, даже в несовершенной степени, Он радуется и расточает на такого человека самые драгоценные вещи, которыми Он владеет.
Что это за две вещи? Давайте посмотрим на каждого из них. Теперь переведенное слово «его любовь» включает в себя больше, чем предполагает этот перевод, каким бы прекрасным он ни был. Оно подразумевает привязывание или привязывание себя к чему-либо. И хотя любовь является истинным цементом, которым люди связаны с небом, поскольку это единственная реальная связь, которая связывает людей друг с другом, однако само это слово охватывает несколько более широкую область, чем охватывается понятием любви. Я должен привязать к Богу не только свою любовь, но и всю свою сущность, которую я должен привязать к Нему. Бог радуется в нас, когда мы прилепляемся к Нему. Есть тройной вид цепляния, к которому я хотел бы призвать вас и самого себя.
Давайте прилепляться к Нему в своих мыслях, час за часом, момент за моментом, среди всех отвлекающих факторов повседневной жизни. Хотя есть и другие вещи, которые по праву должны занимать наши умы, давайте позаботимся о том, чтобы мы время от времени отворачивались от них и обращались, сознательно собираясь душой, к Нему, успокаивались и занимались наши сердца и умы светлыми и мирными мыслями о нынешнем Боге, всегда близком к нам и всегда милостивом к нам. Жизнь — это всего лишь унылая полоса пустыни, если только по всей ней не разбросаны, как цепь прудов в пустыне, такие мгновения, в которые ум фиксируется на Боге и теряет печали, грехи, слабости и все другие печали в спокойное и блаженное созерцание Его сладости и достаточности. Даже небеса голы и лишены высшей красоты, если только по ним не тянутся длинные вереницы розовых облаков. Итак, давайте пронесем по нашему небу непрерывную цепочку мыслей о Боге, и, занимаясь нашей повседневной работой, давайте постараемся, чтобы наши мысли постоянно возвращались к Нему, подобно связанным бассейнам, которые отражают небеса посреди бесплодной пустыни. пустыню и принести отражение жизни посреди ее смерти. Прилепись и прилепись к небу, брат! частыми мыслями о Нем, рассеянными на протяжении всего напряженного дня.
Опять же, мы могли бы сказать: давайте прилепимся к Нему нашей любовью, которая, как я сказал, является единственной связью союза между человеком и Богом, так же как она является единственной связью союза между человеком и человеком. Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всей душой твоей, и всем разумением твоим, и всей силой твоей», — было от начала Альфой, и до конца будет Омегой всего истинного. религия; и в сфере этой заповеди лежат весь долг, все христианство, все блаженство и вся жизнь. Сердце разделенное несчастно; сердце, которое посвящено, находится в покое. Частичная любовь — ничто; любовь, которую стоит так называть, тотальна и непрерывна. Давайте прилепимся к Нему своими мыслями; давайте прилепимся к Нему щупальцами наших сердец.
Давайте прилепимся к Нему и далее посредством послушного соприкосновения нашей воли с Его, не принимая ни заповедей от людей, ни подавляющих впечатлений от обстоятельств, ни приказов от наших собственных фантазий, склонностей, вкусов и похотей, но принимая все наши наставления нашего Отца Небесного. Между нами и Богом нет реального контакта, нет реального присоединения к Нему, какие бы мысли о Боге ни были в наших умах, и в наших сердцах может предполагаться какая-то несовершенная любовь к Нему, если только не будет абсолютного подчинения. нашей воли к Его власти; и только в той мере, в которой мы можем сказать: «Что Он повелевает мне делать, и то, что Он посылает, я принимаю, и моя воля находится в Его руках для формирования», мы действительно приближаемся и остаемся близкими к нашему Отцу в небеса. Тот, кто привел себя в любовное соприкосновение с Богом и прилепляется к Нему таким тройственным образом: мыслью, любовью и подчинением, тот и только он настолько соединен с Господом, что становится одним Духом.
Это не то состояние, которое можно завоевать и сохранить без особых энергичных и сознательных усилий. Гайки в машине ослабли; узлы на веревке развязываются», как говорят дети. Рука, сжимающая что-либо, постепенно и незаметно теряет мышечное сокращение, и хватка пальцев становится слабее. Наши умы, чувства и воля имеют ту же тенденцию ослаблять хватку за то, что они схватывают. Если мы не закрепим машину, она будет работать свободно; и если мы не предпримем сознательных усилий, чтобы поддерживать связь с Богом, Его рука выскользнет из нашей, прежде чем мы поймем, что она ушла, и нам будет казаться, что мы чувствуем впечатление от пальцев еще долго после того, как они были отняты от наших рук. небрежные ладони.
Помимо нашего собственного бродяжничества, своенравия и блуждания нашей бедной, ненадежной натуры, конечно, в качестве помех приходят все помехи и отвлечения внешних вещей, которые действуют в том же направлении, ослабляя нашу власть над Богом. Чтобы моряку, потерпевшему кораблекрушение, не удалось смыться с плота, он должен привязать себя к нему и следить за тем, чтобы найтовы были надежными, а узлы тугими; и если мы не хотим быть отвлеченными от Бога, не зная об этом, мы должны очень надежно использовать якорь и трос, а также нашу собственную хватку за то и другое. Необходимо усилие, постоянное и сознательное, чтобы мы в любой момент не ускользнули от Него. И это то, что Богу приятно найти: разум и воля, которые связывают себя с Ним.
В тексте есть еще одна вещь, которая, как я понимаю, является следствием этого тесного союза между человеком во всей его природе и Богом: Я вознесу его на высоту, потому что он познал Мое имя». Обратите внимание, что познание имени приходит после, а не до того, как любовь или сосредоточение природы на Боге. Имя Бога» — это то же самое, что и Его самооткровение или Его проявленный характер. Тогда разве не каждый, кому дано это откровение, знает Его имя? Конечно, нет. Слово «знать» здесь употребляется в том же глубоком смысле, в котором оно практически повсеместно употребляется в Новом Завете, — в том же смысле, в котором оно употребляется в писаниях апостола Иоанна. Оно описывает знание, которое представляет собой нечто гораздо большее, чем просто интеллектуальное знакомство с фактами божественного откровения. Или, выражая эту мысль другими словами, это знание, которое приходит после того, как мы возложили свою любовь на Бога, знание, которое является дитя любви. Иногда мы забываем, что Библия говорит нам, что мы должны знать именно Личность, а не систему истины. А откуда ты знаешь людей? Только при знакомом знакомстве с ними. Вы можете прочитать описание человека, совершенно точное, достаточно полное, но вы не скажете, что знали его. Вы могли знать о нем или воображать, что знаете, но если бы вы знали его, то это было бы потому, что вы проводили с ним лето и зиму, жили рядом с ним и были с ним в дружеских отношениях. Пока Бог, а не богословие, познание которого создает религию, до тех пор не голова, а сердце или дух, то есть средство или орган, посредством которого мы познаем Его. Вы должны познакомиться с Ним и быть очень хорошо знакомы с Ним, то есть полностью сосредоточиться на Нем, прежде чем вы познаете Его; и только знание, рожденное из любви и знакомства, вообще стоит называть знанием. Как и наши земные отношения и знакомства, только любящие мужчину или женщину знают такого до самой глубины своего существа, так и единственный способ познать имя Божие – это привязать себя к Нему умом и сердцем. и будут, как друзья прильнут друг к другу. Тогда я познаю Его и буду известен о Нем.
Более того, это знание, которое Богу угодно найти в нас, людях, есть знание, которое есть опыт. В этом вся разница между чтением о чужой стране и поездкой увидеть ее собственными глазами. Человек, который там был, знает это; человек, который не знает об этом. И только тот знает Бога, для которого банальности религии превратились в факты, которые он проверяет собственным опытом.
Это тоже знание, которое влияет на жизнь. Очевидно, слова моего текста восходят к тому, что святой говорил в ранней части псалма. Почему Бог заявляет, что человек возлюбил Его и знает Его имя? Поскольку святой исповедовал это, я скажу о Господе: Он — мое Прибежище и моя Крепость». Это Его имя. Мужчина это знает; он держит это не только на устах, но и в сердце, чувствует, что это правда, и действует соответственно. Он мое Прибежище и моя Крепость; Боже мой, на Него я уповаю». Знание, которое Бог считает знанием о Нем, основано на опыте и близком знакомстве и вытекает из радостного признания того, что я обладаю Им как своим, и выхода моего доверия к Нему. Это то, что Бог желает и рад найти в людях.
II. Обратите внимание, во-вторых, что Бог дает человеку, в котором Он находит такие вещи.
Я избавлю его»; Я поставлю его на высоту». Эти два предложения по существу параллельны, и все же между ними есть разница, как и природа параллелизма в еврейской поэзии, где одни и те же идеи повторяются с оттенком модификации, причем вторая из них несколько превосходит первую. Я избавлю его», — говорится в обещании. Это подтверждает мнение о том, что обещание в предыдущем стихе: «Никакая язва не приблизится к жилищу твоему» не означает освобождения от печали и испытаний, потому что в противном случае не было бы никакого уместности или блаженства в обещании избавления. Тот, кто нуждается в избавлении, — это человек, окруженный злом, и Божье обещание состоит не в том, что никакое зло не придет к человеку, который доверяет Ему, а в том, что он будет избавлен от зла, которое придет, и что оно не произойдет. быть по-настоящему злым.
И почему он должен быть доставлен? «Поскольку он связал себя со Мной», — говорит Бог, — поэтому Я избавлю его». Конечно, если я привязан к небесам, ничто, что не ранит Его, не сможет причинить мне вреда. Если я приобщен к Нему так тесно, как предполагает этот псалом, то невозможно, чтобы Его полнота не наполнила мою пустоту и Его ликующей силой моя слабость укрепилась бы. Это та же самая идея, которая дана нам в изображении Петра на воде, когда холодные волны достигают его колен, и трусливое сердце говорит: «Я готов утонуть», но, тем не менее, с верой, что приходит со страхом, он протягивает руку и хватает руку Христа, и как только он это делает, и они соединяются, он становится плавучим и снова поднимается, и вода оказывается под подошвами его ног. Он послал свыше, Он взял меня; Он вытащил меня из многих вод». Тот, кто присоединился к небесам, возвышается над всем злом, и зло, которое продолжает вращаться вокруг него, изменит свой характер и унесет его вперед, в его убежище. Ибо тот, кто таким образом связан с небом живыми, пульсирующими узами мысли, привязанности и подчинения, будет избавлен от греха.
Когда мальчик впервые учится кататься на коньках, ему нужен кто-то, кто будет стоять за ним и поддерживать его, пока он использует свои непривычные конечности; и поэтому, когда мы находимся на гладком, коварном льду этого нечестивого мира, именно опираясь на Бога, мы сохраняем вертикальное положение. Он приблизился ко Мне, Я избавлю его», — говорит Бог. Да! он не упадет, ибо Господь силен поставить его».
Кроме того, у нас есть еще одно великое обещание, которое является объяснением и продолжением предыдущего: Я поставлю его на высоту, потому что он познал Мое имя». Это больше, чем поднять человека над досягаемостью жизненных бурь посредством какого-либо внешнего избавления. Есть нечто лучшее, а именно: чтобы вся наша внутренняя жизнь жила возвышенно. Если для нас верно то, что мы знаем Его имя, тогда наша жизнь сокрыта со Христом в Господе», и далеко под нашими ногами будет все буйство земли, ее шум, смятение и перемены. Мы будем жить безмятежной и возвышенной жизнью на горе, если мы знаем Его имя и связали себя с Ним, а беды, заботы, изменения, обязанности и радости этого настоящего будут далеко внизу, внизу, как скромные домики в некоторых бедная деревня, вид с вершины горы, убожество исчезло из виду, масштабы уменьшились, шум и смятение превратились в простой ропот, который не нарушает священной тишины высокой вершины, где мы обитаем с Богом. Я вознесу его на высоту, потому что он знает Мое имя».
Тогда, возможно, в этих словах, как и в последующих словах стиха, есть намек на возвышение даже более высокое, чем то, когда жизнь закончится и земля закончится, Он примет в Свою славу тех, кого Он наставил. Его советник. Я вознесу его на высоту, потому что он познал Моё имя», — говорит Иегова Ветхого Завета. Побеждающему дам сесть со Мною на престоле Моем», — говорит Иисус Нового, который есть Иегова Старого.

ПСАЛМ xci. 15-16 — ЧТО БОГ СДЕЛАЕТ ДЛЯ НАС
Он воззовет ко Мне, и Я отвечу ему: Я буду с ним в беде; Я избавлю его и прославлю его. 16. Долголетием насыщу его и покажу ему спасение Мое.'-ПСАЛОМ xci. 15, 16.
Размышляя над предыдущими стихами этого псалма, я отметил, что в его конце мы слышим голос Бога, подтверждающий и расширяющий обетования, которые в первой части псалма были даны во имя Его благочестивому сердцу. Слова, которые нам предстоит сейчас рассмотреть, охватывают весь спектр человеческой жизни и потребностей, и их можно рассматривать как картину неизбежных и благословенных последствий сосредоточения наших сердец на нашем Отце, Боге. Он Сам говорит их, и слово Его истинно.
Стихи текста делятся на три части. Есть обещания для просителей, обещания для обеспокоенных, обещания для смертных. Он воззовет ко Мне, и Я отвечу ему»; это для просителя. Я буду с ним в беде; Я избавлю его и прославлю его»; это для страждущих. Долголетием насыщу его и покажу ему спасение Мое»; это для смертного. Теперь давайте посмотрим на этих троих.
I. Обещание просителю.
Он воззовет ко Мне, и Я отвечу». Мы можем почти рассматривать первое из этих двух положений как часть обетования. Это не просто еврейский способ высказать предположение: «Если он воззовет ко Мне, тогда Я отвечу ему», и не просто виртуальная заповедь: «Зови, если ожидаешь ответа», но само по себе является частью благословения и привилегии. преданного и верного сердца. Он воззовет ко Мне'; Король открывает дверь Своей комнаты и манит нас внутрь.
В этих великих словах мы видим изложение как инстинкта, как я могу это назвать, молитвы, так и привилегии доступа на небеса. Если сердце человека обращено к Богу, само дыхание его жизни будет криком к Его Отцу. Он испытает потребность, которая не умаляется сравнением с инстинктом, ибо она действует так же определенно, как и инстинкты низших существ, которые ведут их по кратчайшему пути к вернейшему удовлетворению их потребностей. Любой человек, который научился в какой-то мере любить Бога и доверять Ему, будет в той мере, в которой он научился этому, жить в упражнении и привычке к молитве; и для него будет таким же инстинктом взывать к небесам при любых меняющихся обстоятельствах, как для ласточек искать солнечный юг, когда приходит зима, или холодный север, когда солнечный юг становится знойным и бесплодным. И тогда Он воззовет ко Мне» — это характеристика истинно богознающего и боголюбивого сердца, описанная в предыдущем стихе. Так как он прилепился ко Мне в любви, то Я избавлю его; потому что он познал Мое имя, поэтому Я поставлю его на высоту», и поскольку он прилепился и познал, поэтому несомненно, что Он воззовет ко Мне».
Мой друг! знаете ли вы что-нибудь об этом инстинктивном обращении к небесам? Приходит ли она к вашему сердцу и вашим устам, даже если вы не настроились на молитву, точно так же, как мысль о дорогих вам людях на земле проникает в наши умы сто раз в день, когда мы не намерены этого и не знаем точно, как она пришла? ? Предлагает ли вам Себя Бог таким образом и есть ли инстинкт вашего сердца призывать Его?
Опять же, мы видим здесь не только раскрытие самого глубокого и наиболее характерного свойства благочестивой души, но и обеспечение привилегии доступа. Бог позволяет нам говорить с Ним. И, кроме того, есть чудесный взгляд на самую суть истинной молитвы. Он воззовет ко Мне». Зачем? Никакой конкретный объект не указан как искомый. Мы хотим именно Бога, а не просто всего того, что даже Он может дать. Если мы понимаем, что такое молитва, то только или главным образом просим об этом, то мы мало о ней знаем. Истинная молитва – это крик души о живом Боге, в котором есть все, что ей нужно, и от которого нет ничего, что могло бы принести ей пользу. Он воззовет ко Мне» — это молитва.
Я отвечу ему. Да! Конечно, инстинкт не всегда на одной стороне. Если благочестивое сердце жаждет Бога, Бог жаждет благочестивого сердца. Если бы я мог использовать такую метафору, точно так же, как овца на одной стороне изгороди слышит и отвечает на блеяние своего ягненка на другой, так и если мое сердце взывает к живому Богу, все более вероятно, чем то, что такое на крик нельзя отвечать. Вы можете не получить то, то или другое благословение, о котором просите, потому что, возможно, это не благословения. Вы можете не получить то, что, по вашему мнению, вам нужно. Мы не всегда умеем выражать наши потребности словами, и это милость, что есть Кто-то, кто понимает, чего мы хотим, гораздо лучше, чем мы сами. Но если под конкретным прошением лежит крик сердца, взывающего к живому Богу, то будет ли на конкретное прошение отвечено или рассеется в пустом воздухе, будет иметь сравнительно малое значение. Он воззовет ко Мне, и на эту часть его молитвы Я отвечу, и приду к нему и буду в нем. Это наш опыт того, что значит молиться, и наше представление о том, что значит получить ответ?
II. Далее, здесь у нас есть обещание просителям.
Я считаю, что следующие три пункта текста тесно связаны между собой. Я буду с ним в беде. Я избавлю его и прославлю его» — в беде, Его присутствие; от беды Его избавление; после беды, прославляя и очищая. Существует целая теория и процесс дисциплинирования жизни благочестивого человека.
Я буду с ним в беде». Обещание заключается не только в том, что, когда на нас обрушиваются испытания любого рода, большие или меньшие, более серьезные или легкие, мы станем более осознавать, если мы правильно их воспринимаем, присутствие Бога, но и то, что все это подразумевается под присутствие небес действительно будет более полно нашим, и что Он, если можно так сказать, действительно ближе к нам. Хотя, конечно, все слова о близости или далекости имеют лишь весьма несовершенное применение к нашему отношению к Нему, однако дары, которые подразумеваются под Его присутствием, то есть Его сочувствие, Его помощь, Его любовь, - более полно даны человеку, который во тьме ищет руку своего Отца, но не столько ищет, сколько хватает ее. Он ближе к нам, и мы чувствуем себя ближе к нам, если мы правильно воспринимаем свои печали. К нему принадлежит и эффект скорби, которую мы искренне переносим, приближая Бога к нам, будь то великий или малый; будь то, согласно метафоре из более ранней части этого псалма, лев или аспид»; или жужжащая оса или комар. Если меня что-то беспокоит, я могу сделать это средством приближения Бога к себе.
Поэтому ни одному скорбному сердцу нет нужды говорить: «Я одинок и печален». Он всегда придет и сядет рядом с нами, и если так, как бедный Иов в своей навозной куче, мы не сможем вынести слова утешения, все же Он будет ждать там, пока мы не будем готовы принять его. Он все равно там, хотя и молчаливый, и будет рядом со всеми нами, если только мы Его не прогоним. Он воззовет ко Мне, и Я отвечу ему»; и начало ответа – это реальное присутствие Бога в каждом обеспокоенном сердце.
Затем следует следующий этап — избавление от беды; Я избавлю его. Это не то же слово, что использовано в предыдущем стихе, хотя в нашей Библии оно переводится таким же образом. Это слово здесь означает подъем из ямы или вытаскивание из среды всего, что окружает человека, и таким образом помещение его в какое-то безопасное место. Всегда ли это обещание истинно в отношении людей, которые в какой-либо скорби возлагают свои силы на Бога? Всегда ли они получают от Него избавление? Есть скорби, от давления которых нам никогда не избавиться. Некоторым из нас приходится носить с собой такое. Разве это обещание не применимо к людям, для которых внешняя жизнь никогда не сможет положить конец скорбям и бремени, которые они несут? Не так. Он избавит нас не только тем, что снимет бремя с наших спин, но и сделав нас сильными, чтобы нести его, и скорбь, превратившаяся из дикого и страстного плача в спокойное подчинение, есть скорбь, от которой мы избавлены. Змей еще может ранить нашу пяту, но если Бог будет с нами, Он даст нам силы прижать раненую пяту к зловредной голове, и мы сможем выжать из нее весь яд. Горечь остается; будь это так, но будем совершенно уверены в том, что хотя скорбь будет на всю жизнь, что нисколько не противоречит великому и верному обетованию, Я буду с ним в беде и избавлю его», ибо где Он, там и есть избавление.
Наконец, есть третье из этих обещаний для обеспокоенных. Я прославлю его». Слово, переведенное как «честь», правильнее перевести как «прославлять». Разве это не конец беды, которую мы пережили вместе с Ним? и от чего, поскольку оно было вынесено таким образом, избавляется благочестивое сердце, даже пока оно существует? Разве всякая такая скорбь не освящает, не облагораживает, не очищает, не очищает страдальца и не делает его подобным своему Богу? Он для нашей пользы, чтобы мы были причастниками Его святости». Разве не так Бог прославляет нас перед небесной славой? Когда тупой нож затачивают на круге, искры быстро летят от края, прижатого к быстро вращающемуся наждачному диску, но это единственный способ заточить тупое лезвие. Трение, часто очень сильное, и тепло необходимы для полировки вала и превращения стали в зеркало, отражающее солнечный свет. Поэтому, когда Бог держит нас на Своем точильном камне, это делается для того, чтобы отполировать поверхность. Я избавлю его и прославлю его».
III. И наконец, у нас есть обещание для смертных.
Долголетием насыщу его и покажу ему спасение Мое». Я не знаю, имел ли в виду под этим первым предложением псалмопевец, поскольку люди, которым иногда нравится, чтобы псалмопевец имел в виду как можно меньше, говорили нам, что он имел в виду просто продолжительность дней». Я, со своей стороны, в это не верю. Он имел в виду, что, вне всякого сомнения, долголетие было частью ветхозаветных обещаний для этой жизни. Но продолжительность дня «не удовлетворяет» всех стариков, достигших ее, и это удовлетворение «необходимо подразумевает нечто большее, чем продление физической жизни до старости. Идея, содержащаяся в этом обещании, может быть проиллюстрирована выражением, которое используется по отношению к избранным святым Ветхого Завета, о которых записано, что они умерли насыщенными днями». Это не просто означает, что у них было много дней, но что, каким бы ни было их число, они имели столько, сколько хотели, и ушли неохотно, насытившись жизнью. Они оглянулись и увидели, что все прошедшее было очень хорошо, и что добро и милосердие определили и сопровождали все их дни, и поэтому они не пожелали здесь дольше задерживаться, а закрыли глаза спокойно, без голода, тщетная тяга к продолжительной жизни. Они получили от мира все, что он мог дать, и были довольны тем, что со всем этим покончили.
Итак, это обещание уверяет нас, что, если мы принадлежим к числу тех, кто среди мимолетных дней ухватится за Ветхого днями и будет жить Им, мы найдем стол, накрытый в пустыне, и, как путники в гостинице , насытившись, охотно подчинятся призыву оставить приготовленную на дорогу еду, и пройти в дом Отчий, и сесть там на обильном пиру.
Сердце, живущее рядом с Богом, независимо от того, малы или многочисленны его годы, найдет в жизни все, что жизнь способна дать, и, когда придет конец, не будет противиться его наступлению и не будет отчаянно держаться до последнего угара. конец и фрагмент жизни, который он может держать в своих тисках, но будет удовлетворен тем, что прожил, и будет доволен смертью.
И это еще не все, ибо говорит псалмопевец: «Я покажу ему спасение Мое». Это зрелище приходит после того, как он удовлетворен продолжительностью пребывания здесь. И поэтому я думаю, что правильная интерпретация этих слов в их месте в этом псалме состоит в том, что, хотя и смутно, но определенно, здесь псалмопевец видел нечто большее. Это не был черный занавес, который опустился после смерти. Он верил, что там человек, который здесь жил рядом с Богом, взывая к Нему, осознавая Его присутствие и удовлетворяясь туком Своего дома на земле, увидит что-то, что удовлетворит его больше. Я буду удовлетворен, когда проснусь по подобию Твоему». Это действительно удовлетворение, и видение, которое является обладанием этим совершенным спасением, является видением, которое создает блаженство небес.
Итак, дорогие друзья! мы, если захотим, можем иметь доступ в небесную палату в любой момент и можем иметь Его присутствие, что сделает невозможным наше пребывание в одиночестве. Мы можем попросить Его избавить нас от всего зла, которое есть во зле, и обратить его в добро. Мы можем попросить Его очистить, очистить, возвысить и изменить нас по Своему подобию, даже посредством служения в наших испытаниях. Мы можем получить из жизни последнюю каплю сладости, которую Он вложил в нее; а когда дело дойдет до конца, может сказать: «Хватит!» Отпусти раба Твоего с миром; ибо глаза мои видели спасение Твое», и тогда мы сможем лучше увидеть его в том мире, где мы все, если достигнем его, будем удовлетворены, «когда пробудимся по Его подобию».
ПСАЛОМ xcix. 8. ПРОЩЕНИЕ И ВОЗМОЖНОСТЬ
Ты был Богом, который простил их, хотя Ты и отомстил за их изобретения» (ПСАЛОМ XXIX). 8.
Когда пророк Исаия увидел великое видение, призвавшее его на служение, он услышал из уст серафимов вокруг Престола тройное хваление: Свят! святой! святой! Господь Бог Саваоф». Этот псалом кажется отголоском этого небесного хора, поскольку он разделен на три части, каждая из которых завершается припевом «Он свят», и каждая из которых раскрывает какой-то один аспект или результат этой божественной святости. В первой части прославляется святость Его вселенского владычества; во втором — святость Его откровений и промыслов Израилю, Его наследию; в-третьих, святость Его обращения с призывающими Его имя, как когда Он прощает им грехи, так и когда Он бичует за грехи, которые Он простил.
Два замечания разъяснительного характера подготовят почву для того, что я скажу дальше. Во-первых, слово «хотя» в моем тексте, которое объединяет два содержащихся в нем утверждения, является скорее комментарием, чем переводом. В оригинале есть простое «и», а разница между двумя переводами заключается в том, что «хотя» подразумевает некое реальное или кажущееся противоречие между прощением и местью, что делает их сосуществование примечательным, тогда как «и» устанавливает эти две вещи. бок о бок. Псалмопевец просто заявляет, что они оба существуют, и не делает такого тонкого различия, которое представлено словами «хотя», «или но», «или все же». Мне кажется гораздо более красноречивым в своей простоте и сдержанности то, что он должен сказать: «Ты простил их и отомстил», чем то, что он должен сказать, что «Ты простил их, хотя и отомстил».
Далее следует отметить еще один момент, а именно. мы не должны привносить в это слово «месть», когда оно применяется к божественным действиям, понятия, которые группируются вокруг него, когда оно применяется к нашим. Ибо в обычном употреблении оно означает возмездие, причиненное по велению личной вражды или страсти. Но в господине нет таких мутных элементов. Его возмездие гораздо больше похоже на бесстрастное, безличное действие публичного права, чем на дикую справедливость мести». Когда мы говорим о Его мести, мы просто имеем в виду (если только мы не впали в унизительное суеверие) справедливое воздаяние в виде награды, которая божественно преследует всякий грех. В Священном Писании есть одно высказывание, которое представляет весь вопрос в его истинном свете: «Месть — Моя»; Я воздам», — говорит Господь; последнее предложение которого интерпретирует первое. Итак, благодаря этим разъяснениям мы, возможно, сможем немного яснее увидеть последовательность мысли псалмопевца здесь - Божье прощение и одновременное с ним бичевание Богом греха, который Он прощает; и Его прощение, и бичевание, истечение и проявление божественной святости. Теперь просто давайте посмотрим на эти мысли. Здесь у нас есть...
I. Восхитительное созерцание божественного прощения.
Я полагаю, что это почти исключительно мысль, обусловленная историческим откровением, полученным на протяжении веков Израилю, увенчанным, а также углубленным кульминацией и завершением вечного откровения Бога в Господе нашем Господе. Я полагаю, что концепция прощающего Бога является продуктом Ветхого и Нового Заветов. Но как бы нам ни было знакомо это слово, и хотя то, что оно означает, воплощено в вероучении христианского мира, я верю… . . в прощении грехов», я думаю, что очень многие из нас были бы в некоторой степени обеспокоены этим, если бы мы были призваны определенно и ясно сказать, что мы имеем в виду, когда говорим о прощении грехов. Многие из нас, прежде чем задуматься над этим вопросом, ответили бы неналожением или прощением наказания». И я далек от того, чтобы отрицать, что это элемент прощения, хотя он является самым низшим и самым внешним как в ветхозаветном, так и в новозаветном понимании его. Но мы должны подняться гораздо выше этого. Мы имеем право, по учению нашего Господа, сравнивать прощение Божие и прощение человека; и поэтому, возможно, лучший способ понять совершенный тип прощения — это посмотреть на несовершенные типы прощения, которые мы видим вокруг себя. Что же тогда мы подразумеваем под человеческим прощением? Это наблюдается во множестве случаев, когда о наказании вообще не может быть и речи. Двое мужчин отчуждаются друг от друга. Один из них делает что-то, что другой считает грехом против дружбы или верности, и тот, кто согрешил против, говорит: «Я прощаю тебя». Это не означает, что он не налагает наказания, потому что о наказании не может быть и речи. Таким образом, прощение — это прежде всего не вопрос поведения, а вопрос расположения, отношения или, выражаясь короче, это вопрос сердца; и даже на низшем уровне человеческого типа мы видим, что прощение наказания может быть частью, иногда есть, а иногда и не быть, но всегда является наименьшей его частью, производным и вторичным результатом чего-то, что было раньше. Бессознательное признание такого отношения ума и сердца как существенного в прощении приводит к тому, что два слова, первоначально означавшие по существу одно и то же, начинают приобретать каждое свое особое значение. Я имею в виду следующее: когда приговор преступнику смягчается, мы никогда не слышим, чтобы кто-нибудь говорил о прощении преступника». Мы используем слово «прощение» в нашем повседневном общении за легкие правонарушения или за судебное смягчение приговора. Король прощает преступника; Вы никогда не услышите, чтобы король прощал преступника. И это, насколько я понимаю, происходит только потому, что люди искали мысль, которую я пытаюсь донести, а именно. что прощение наказания — это одно, а очищение сердца от всякого отчуждения и ненависти — другое; и что последнее есть прощение, тогда как первое должно довольствоваться прощением.
Высший вид прощения – отцовское. Каждый из нас, кто помнит свое детство, и каждый из нас, у кого были свои дети, знает, что такое отцовское прощение. Не тогда, когда вы уберете розгу, личико снова просветлеет и слезы перестанут течь, но тогда, когда ваше лицо прояснится, и ребенок узнает, что между ним и отцом, а тем более матерью, нет облака. , что прощение реализовано. Непосредственным следствием наших прегрешений является то, что мы тем самым как бы бросаем большой черный камень в поток божественной любви, и канал нашим действием перекрывается; и Божье прощение происходит тогда, когда, как и в другом случае во время Потопа, потоки воды поднимаются над вершинами самых высоких холмов; и как говорится в старом добром гимне, вышедшем из моды, о грехах:
«Подобны горам своим размером,
Возникают моря суверенной благодати».
Когда любовь Божия омывает черную скалу, как приливная волна омывает какой-нибудь зазубренный риф, тогда, а не только тогда, когда жезл кладется на полку, прощение даровано и получено.
Но, как я уже сказал, прощение наказания является элементом прощения. Некоторые говорят: «В интересах христианской истины очень опасно относиться к отношениям любящего Отца так, как если бы они выражали все, чем является Бог для людей». Именно так; Бог является Царем и Отцом. Существуют аналогии как в отцовском, так и в царственном управлении, которые помогают нам понять божественные отношения с нами; хотя, конечно, в отношении того и другого мы всегда должны помнить, что аналогии отдаленны и не следует заходить слишком далеко. Но даже признавая тот факт, что неотъемлемой частью прощения является прощение наказания, мы возвращаемся другим путем к тому же самому пункту, что сущность прощения — это непрерывное течение любви. Смягчение наказания; - да, во что бы то ни стало. Но тогда возникает вопрос: каково наказание за грех? И я полагаю, что самым глубоким ответом на этот вопрос является отделение от Бога. Но если истинная новозаветная концепция наказания за грех — это вечная смерть, являющаяся результатом отрыва человека от Источника жизни, то прощение наказания в точности идентично непрерывному потоку божественной любви. . Туманы осеннего утра окутывают небо мраком и превращают само благословенное солнце в зловещий огненный шар. Развей туманы, и лучи его вновь изольют благодеяние. Человек, который грешит, образует как бы облако облаков между собой и Богом, и прощение, которое есть прощение наказания, есть сметание облака и излияние солнечного света на землю. потемнело сердце. Итак, братья! суть прощения в том, что Бог все равно будет любить меня, даже если я грешу против Него.
Но теперь обратимся в следующем месте к
II. Бичевание Богом греха, который Он прощает.
Посмотрите на примеры в нашем псалме: Моисей и Аарон среди Его священников. . . . Они воззвали к Господу, и Он ответил им. Ты был Богом, который простил их, и Ты отомстил за их дела». Моисей умирает на Фасги, Аарон руками брата лишается своих священнических одежд и остается один среди облаков и орлов, на уединенной вершине горы, и все же Моисей и Аарон знали, что им прощены грехи, за которые они умерли в одиночестве. летальные исходы. И это всего лишь примеры того, что является универсальной истиной: за прощенный грех также отмстят в том смысле, что ему будет нанесено возмездие.
Мне нет необходимости подробно останавливаться на этом, но позвольте мне просто напомнить вам, что есть две области человеческого опыта, в которых это в полной мере верно: одна — внешние последствия, а другая — внутренние последствия. Возьмем, к примеру, двух мужчин, хороших товарищей, которые вместе растратили свое имущество на разгульную жизнь. Один из них обращается, как мы это называем, становится христианином, знает, что он прощен. Другой нет. Является ли один менее уверенным в том, что у него сморщенная печень, чем другой? Будет ли болезнь, пауперизм, испорченное жизненное положение, потеря репутации различаться у того, кто помилован, и у того, кто не помилован? Нет; оба будут страдать одинаково, и то, что отношение одного к божественной любви отличается от отношения другого, не будет иметь ни малейшего значения для последующих результатов. Последствия тем не менее являются божественным возмездием, поскольку они являются результатом естественных законов, и тем не менее карательными, поскольку они наносятся автоматически.
Есть еще одна область, в которой мы видим, как работает тот же закон, — это внутренние последствия. Человек меняет свое отношение к своим прежним грехам, когда узнает, что он прощен; но результаты этих грехов все равно последуют, простится он или нет. Память затуманится, сформируются привычки, сковывающие человека, потеряются способности, появятся слабости. Раны могут быть исцелены, но шрамы останутся, и когда мы подумаем, насколько определенно и, как я сказал, божественно, такие проблемы преследуют любые преступления, мы сможем понять, что имел в виду псалмопевец, когда, не думая о будущем возмездии, но о переживаниях нынешней жизни он сказал: «Ты был Богом, который простил их, и Ты отомстил за их изобретения». Ленивец не будет пахать из-за холода, поэтому будет просить жатвы и не иметь ничего», и так будет с ним независимо от того, простит его или не простит божественная любовь.
Итак, дорогие друзья! не давайте путать две вещи, которые так сильно разделены: поток божественной любви к нам независимо от наших грехов, который есть истинное прощение, и прощение наказания, причинение которого само по себе может быть частью прощение. Что посеет человек, то он и пожнет», и пожнет он это, посеял ли он плевелы, плевелы и ядовитые семена, которых теперь стыдится и за которые получил прощение, или не просил и не получил это.
Помните только, что если мы смиренно сознаем тот великий факт, что Бог простил нас, то мы сможем, как говорится, принять наше наказание «в совершенно ином духе и темпераменте, и это будет уже не судебное наказание, а отеческое наказание, знак любви, и о котором мы можем сказать, что Мы судимы Господом, чтобы мы не были осуждены с миром».
Наконец, мой текст заставляет нас задуматься о...
III. Прощение и бичевание – оба проявления святой любви.
Некоторые люди, придерживаясь своего узкого и совершенно поверхностного взгляда на христианство, разделяют эти два понятия и говорят, что прощение исходит от любви Божией, а бичевание исходит от Его святости. Но этот псалом соединяет их вместе, так же, как мы должны объединить, как неотделимые друг от друга, два понятия святости и любви. Наши современные представления о том, что подразумевается под любовью Божией, слишком сентиментальны, хлещут и вялы. Любовь деградирует, если в ней нет святости. Добродушие становится безнравственным гораздо больше, чем все, что заслуживает имени любви. Бог, который целиком состоит из любви, настолько, что для Него не имеет значения, святой человек или грешник, не является Богом, которому нужно поклоняться, и вряд ли Богом, которым можно восхищаться. Он ниже нас, а не выше. Но Его святая любовь подобна стеклянному морю, смешанному с огнем; любовь пронизана повсюду, так сказать, потоками пламени.
Эта святая любовь лежит в основе прощения грехов. Прощать иногда может быть глубоко правильным; иногда это может быть глубоко аморально. Общая сдача в тюрьму просто освобождает негодяев; всеобщая амнистия — это провал правосудия и весьма сомнительная польза. Но прощение, являющееся результатом святой любви, является средством достижения цели, и цель, которую оно имеет в виду, состоит в том, чтобы, привлеченные ответной любовью к прощающему Богу, мы могли быть избавлены от грехов, которые отчуждают нас от Ему. Не существует более надежного способа заставить человека оставить свои грехи, чем дать ему уверенность в том, что Бог простил их. Ты постыдишься и посрамишься и никогда уже не откроешь рта твоего из-за грехов твоих, когда... - я поражу? нет, я умиротворен по отношению к тебе за все, что ты сделал». Ты был Богом, который простил их» и в самом акте прощения вытащил их из их грехов.
Эта святая любовь также лежит в основе возмездия. Я говорил о возмездии главным образом с точки зрения действия естественного закона. Тем не менее, это действие Бога, поскольку это действие законов, которые Он вложил в Свое творение в начале. На ваших фабриках есть ткацкие станки, которые всякий раз, когда рвется нить, останавливаются. Должна ли эта заслуга получить машина или производитель? Бог установил для нас такой порядок вещей и дал нам такую природу, при которой каждый грех как бы останавливает ткацкий станок, и каждое преступление и непослушание получает свое справедливое вознаграждение». Но люди иногда говорят, что это Природа; это не Бог». Бог стоит за Природой и действует через Природу. Хотя Природа не Бог, Бог есть Природа. Поэтому именно Ты мстишь за их изобретения». Итак, давайте помнить, что возмездие — это знак любви, призванный избавить нас от наших грехов, точно так же, как прощение призвано избавить нас от них. Наш псалмопевец сумел объединить эти две вещи: прощение и возмездие. Мы пошли еще дальше, и вот новозаветное расширение, углубление и объяснение мысли Ветхого Завета: «Если мы исповедуем наши грехи, Он, верный и справедливый, простит нам наши грехи», и в самом действии очистит нас от грехов наших. всякая неправда». Если кто согрешит, то мы имеем Ходатая пред Отцом, Иисуса Христа Праведника».
ПСАЛМ резюме. 14-15 — НЕПРЕРЫВНЫЕ МЕССИИ И ПРОРОКИ
Он упрекал царей ради них; 15. Говоря: «Не прикасайтесь к помазаннику Моему и пророкам Моим не делайте зла». 14, 15.
Первоначально эти слова относятся к отцам еврейского народа — трем странствующим пастырям: Аврааму, Исааку и Иакову. Псалмопевец передает им великие титулы, которые по праву принадлежат более позднему периоду еврейской истории. Никто из троих никогда не был помазанником в буквальном смысле слова», но все трое имели то, что символизировало помазание. Никто из них не был пророком в буквальном или узком смысле слова, то есть предсказателем будущих событий, но один из них назывался пророком еще при жизни. И все они обладали той близостью общения с Богом, которая давала Ему силу говорить за Него. Какими бы незначительными они ни были, они были больше, чем фараоны, Авимелехи и другие цари, которые с важным видом проводили свой маленький день рядом с ними. Как бы ни удивился царь Египта или царь филистимлян, если бы ему сказали, что странствующий пастух имеет гораздо большее значение для мира, чем он сам, это было правдой. Он не позволял никому причинять им зло; да, Он упрекал царей ради них, говоря: «Не прикасайтесь к помазанникам Моим и пророкам Моим не делайте зла».
Далее, поскольку иудаизм с его помазаниями и пророчествами был более узкой системой, последовавшей за более широкой, так и на смену ей пришла более широкая система; и мы вступаем в положение, занимаемое этими патриархами, на чьи головы не был возлит елей помазания и в чьи уста не были влиты никакие сверхъестественные дары предсказания. Это не самонадеянность, а простейшее признание существенных фактов дела, если мы возьмем эти слова псалмопевца и перенесем их телесно на всю массу христианского народа и на каждый отдельный атом, составляющий эту массу. Все помазаны; все — пророки; но верно то, что Бог не позволяет ни человеку, ни чему-либо причинять им зло. И цари, и династии, и мировая политика – все находится в руках Того, Чья высшая цель состоит в том, чтобы через людей могла быть донесена до всего человечества значительная весть о Его любви. Поэтому Его Церковь основана на камне, а земля — слуга слуг Божьих.
I. Каждый христианин – мессия».
Вы знаете, что слово «помазанник» является переводом еврейского слова «Мессия» или греческого слова «Христос». Смысл символического помазания заключался в простом посвящении на должность божественной волей и наделении способностью к этой должности посредством божественного дара. В древней системе оно главным образом использовалось (хотя, возможно, и не исключительно) как средство обозначения и, когда оно принималось в смиренной зависимости от Бога, соответствия человека двум великим должностям царя и священника.
Нефть была подходящим символом. Его нежное течение, его успокаивающее, смягчающее действие, а с другой стороны, его ценность как средства воодушевления и поддержки, а с другой стороны, как источника света, особым образом сделали его символом дарования терпеливым и больным. доверчивое и покорное сердце, говорящее: «Господи, возьми меня и используй меня, как пожелаешь», того божественного Духа, чьим молчаливым, сладким, мягким и сильным влиянием люди были подготовлены к служению Богу.
Иисус был Христом, Мессией, потому что этот Божественный Дух обитал в Нем без меры. Если мы христиане в истинном смысле этого слова, то, хотя и несовершенно, но действительно, и по благодати небес все более возрастающей, существует такой союз между нами и нашим Спасителем, что в нас изливается помазание Духа Его. Поскольку существует сообщество жизни, происходящее от Источника Жизни, нет презумпции утверждать, что каждый христианин является Христом.
В последнее время это слово использовалось в неразумном значении, но истина, которая не была адекватно выражена таким употреблением, является великой истиной Писания; Соединившийся с Господом есть один Дух», и елей помазания стекает с головы Первосвященника на края одежд. Каждый мужчина и женщина, которые вообще имеют хоть какую-то власть над Иисусом Христом, в меру своей власти, черпают от Него это помазание Святого». Итак, братия, поднимитесь до торжественности, грозности, радости своего истинного положения и поймите, что и вы помазаны, хотя и не для тех целей (и в более смиренном и производном виде), для которых Дух обитал без мера на Первенца среди многих братьев».
Короли были помазаны; и когда этот божественный дар входит в сердце человека, он, и, как я полагаю, только он делает его господином самого себя, обстоятельств, времени и мира. Все ваше, а вы Христовы». Есть одна настоящая королевская власть — королевская власть человека, который правит, потому что он подчиняется. Каждую христианскую душу можно описать так, как описывались братья Гедеона: «Каков ты, такими были и они: каждый был подобен детям царя», ибо если Дух Христа находится в духе христианина, то ученик будет расти, как его Учитель, и это будет все более верным по отношению к нам, что каков Он, таковы и мы в этом мире».
Священники были помазаны. И мы, если мы христианские люди, имеем прерогативу прямого доступа к Божественному Присутствию и не нуждаемся ни в Церкви, ни в таинствах, чтобы вмешиваться или быть посредниками между нами и Ним. Истинная демократия христианства заключается в этом слове «Мой помазанник».
II. Далее, каждый христианин является пророком.
Я уже говорил, что нет никаких исторических оснований предполагать, что дар пророчества в его более узком смысле когда-либо был дарован кому-либо из этих патриархов. Но предсказание – это только один из аспектов пророческой деятельности. Слово связано с корнем, означающим «кипеть, пузыриться, как фонтан», и выражает не столько тему высказывания, сколько его характер. Излияние из полного сердца Божьих мыслей и Божьей истины и есть пророчество. Патриархи были пророками не в том смысле, что они обладали даром созерцать и предсказывать видения будущего и все те чудеса, которые должны быть, но в более высоком смысле (ибо это и высший, и более широкий) будучи носителями божественного слова, вдохнутого в них этим помазающим Духом, чтобы оно могло быть произнесено ими. Такого рода пророческое вдохновение принадлежит всем христианам. Это результат отношений между Христом и христианами, о которых мы говорили. Таким даром будет обладать каждый помазанный.
Божьи мессии будут Божьими пророками. Если мы находимся в контакте с Богом и наши сердца и вся духовная природа обращены и сохранены настолько близко к Нему, что мы всегда получаем от Него Его трансцендентную и таинственную жизнь, тогда молчание будет невозможно. Губы не смогут сдержаться, но будут говорить то, чем полно сердце. И таким образом каждый христианин, в меру своего истинного христианства, будет пророком Всевышнего.
Мне не нужно указывать урок. Молчаливый христианин — это аномалия, противоречие в терминах, такое же, как черный свет или темные звезды. Если Христос в вас, Он выйдет из вас. Если ваши сердца полны, хрустальное сокровище перельется через край. Легко быть немым, когда тебе нечего сказать, и это состояние сотен людей, которые воображают себя христианами и называются другими христианами». Мои помазанники «не могут не быть Моими пророками». Если вы не пророки, если никогда не бьет фонтан, требующий высказывания, спросите себя, есть ли там вообще какой-нибудь источник.
III. И вот, наконец, за каждым христианином в его двойном качестве помазанника и пророка наблюдают небеса.
Соблазнительно отклониться от более широких соображений и поговорить об относительной важности вещей светских и священных (принять сомнительное различие) в мировой истории и о том, как первые оказываются ради вторых. Но я не поддаюсь искушению. Позвольте мне лучше рассмотреть эту мысль применительно к нашей маленькой жизни.
Авраам не раз в жизни, хотя иногда и по своей вине, попадал в весьма опасные места. Есть один или два случая из его жизни, осмелюсь сказать, знакомых большинству из нас, которые, очевидно, упоминаются во фразе «Он упрекал царей ради них». Этот принцип остается в полной силе и сегодня, и Бог говорит каждой вещи и человеку, включая Смерть: «Не причиняйте Моим пророкам никакого вреда». Они могут убить; они не могут навредить. Если можно использовать очень простую метафору, спортсмены тренируют собак-ретриверов приносить добычу, не взъерошив и перышка. Бог тренирует зло и горести, чтобы они захватили нас, привели и положили к Его ногам нетронутыми.
В так называемом зле нет реального вреда. Таково толкование, которое христианство дает таким словам моего текста, как это, не потому, что оно вынуждено ослаблять их упрямыми фактами жизни, а потому, что оно научилось укреплять их пониманием того, что такое зло и что такое добро. ; что такое выигрыш и что такое потеря. Петра выпустят из темницы едва ли не зубами, когда они будут стучать в эшафот по ту сторону стены, а на небе только-только начнет проявляться рассвет; в то время как Иакову отрубят голову. Было ли это потому, что Бог любил Петра больше, чем Иакова? Один пострадал, а другой нет? Ах! Очередь Питера подошла вовремя. Однажды Петру и его брату Павлу пришлось склонить головы перед мечом палача, хотя один из них сказал: «Кто сделает вам зло, если вы будете последователями добра?» а другой сказал: когда он предстанет перед смертью, Он избавит меня от всякого злого дела». Были ли они разочарованы? Послушаем, как Павел заканчивает тот же стих: «и спасет меня в Царство Свое Небесное». Ай! и он был спасен в Царство Небесное, находясь за стенами Рима; там, где сейчас стоит яркая церковь, он умер за своего Учителя. Ему не причинили никакого вреда. Бог сказал Смерти: «Не делай Моему пророку зла!» и Смерть послушно сделала ему добро и привела его к своему Господу.
Только, дорогие друзья! будем помнить, что неприкосновенность посла зависит от его функции, а не от его личности; и что если мы хотим сохраниться от всякого зла, мы должны выполнять дело, для которого нас сюда послали. Так давайте же поймем смысл наших трудностей и печалей. Давайте возьмемся за свои задачи, доживем до уровня высоких имен, на которые мы имеем право претендовать, и будем уверены, что нет никакого вреда в постигшем нас зле; и что все зло содействует ко благу любящим Бога».
ПСАЛМ резюме. 19 — ИСПЫТАНИЯ БОЖЬИХ ОБЕЩАНИЙ
До тех пор, пока не пришло его слово, слово Господне испытывало его». --ПСАЛМ резюме. 19.
Я не думаю, что ошибусь, если скажу, что эти слова не несут большинству читателей какой-либо очень ясной мысли. Они были сказаны относительно Иосифа во время его заключения. Я думаю, что для их понимания мы должны заметить, что существует контраст между двумя словами: «его» (т. е. «Иосифа») и «Божий». Если мы твердо ухватимся за эту подсказку, я думаю, она выведет нас на ясный свет дня, и станет очевидно, что слово Иосифа, задержавшее его приход или исполнение, было либо его мальчишеским рассказом о снах, предвещавших его возвышение, либо менее вероятно, его слова, обращенные к сокамерникам в толковании их снов. В любом случае, terminus ad quem, точка, на которую направлено наше внимание, — это период, когда это слово начало исполняться, и в моем тексте говорится, что в течение этого долгого периода несбывшейся надежды слово Божие» которое было явлено во сне Иосифу и было основанием, на котором покоилось его собственное слово – что сделало? Вдохновил, воодушевил, укрепил его? Нет, это невыполненное обещание могло его воодушевить или обескуражить; но псалмопевец концентрирует наши мысли на другом эффекте, который, вне зависимости от того, поощрял он его или обескураживал, он, несомненно, имел, а именно, что он испытал его и выяснил, из чего он сделан, и достаточно ли в нем стойкости, чтобы удержаться. с непобедимой верой в давнее обещание, переданное не более надежным способом, чем сон, и об исполнении которого за все эти утомительные годы не появилось ни малейшего признака. Его обстоятельства, если судить по внешности, разрушили его ранние видения и заставили его поверить, что это не более чем мальчишеские стремления, которые взрослые мужчины отвергают или тают сами собой, когда реалии жизни пробуждают мечтателя. Мы могли бы либо сказать, что неисполнение обетования испытало Иосифа, либо что обетование своим неисполнением испытало его. Псалмопевец выбирает последний, более сильный и полупарадоксальный способ речи. Это доказало глубину и жизнеспособность его веры, а также его способность видеть несуществующее так, как если бы оно было. Сможет ли этот человек, несмотря на годы бедности и заключения, постоянно следить за светом за его пределами, видеть свою звезду сквозь облака? Будет ли он презирать легкое несчастье, «в мощной и непоколебимой вере, что оно длится лишь мгновение?» Таким образом, все эти годы великое благословенное слово или надежда, построенная на нем, испытывали Иосифа в самой глубине его души. И разве не таковы наши ожидания, основанные на заверениях Бога, касаются ли они земных дел, которые кажутся долгожданными, или же они, как и должно делать, выходят за пределы материального, чтобы ухватить надежду что есть обетование, надежда на вечную жизнь», должно сделать для нас, испытать нас и узнать, что мы за люди? И они это делают!
Вернемся к мужчине в нашем тексте. По мнению некоторых комментаторов, его посадили примерно на десять лет. Мы не знаем, как долго продолжалось его египетское рабство, как и как долго до этого продолжалось его терпение по отношению к активной недоброжелательности своих угрюмых братьев. Но в любом случае его стадия куколки была очень продолжительной, и не удивительно, сказал ли он себе, в той пустынной яме или в той египетской темнице: Ах, да! это были мечты, и только мечты», или если бы он, как это делают многие из нас, отвернулся от своих юношеских мечтаний и обрел печальную силу способности улыбаться своим старым надеждам и амбициям. Братья! особенно вы, молодые мужчины и женщины, дорожите своими юношескими мечтами. Часто они являются пророчествами о способностях и возможностях, знаками того, какими Бог хочет, чтобы вы сделали себя. Но это помимо моей темы. Предположим, мы ясно увидели перед собой, с непоколебимой уверенностью в его реальности, великое обещание, данное нам Богом, не думаете ли вы, что его присутствие очистило бы наши души и придало бы силу и достоинство нашей жизни?
«Обещание было проверкой», — говорится в моем сообщении. Слово, которое оно использует для обозначения способа испытания или опробования, заимствовано из плавильных операций ювелира, при которых под действием тепла масса становится жидкой, а окалина стекает, и в результате испытания, вытекает золото, очищенное огнем.
Имея эти обещания, дорогие возлюбленные! очистим себя от всякой скверны плоти и духа». Всякий человек, имеющий эту надежду на Него, очищает себя, как Он чист». Результатом великого обещания вечной жизни и надежды, которую оно зажигает, должно стать то, что оно очистит наш дух от подлости, от здравого смысла, от чрезмерной зависимости от жалких тривиальностей сегодняшнего дня, что оно освободит нас от рабство момента и приведет нас к свободе вечности, пока мы будем смотреть не на видимое, а на невидимое». Ой! если бы мы только ясно и привычно увидели перед собой - а мы могли бы, если бы захотели - то, что сердце Божие склоняет Его сделать для нас и что Он непременно сделает для нас в далеком будущем, если мы только захотим позвольте Ему, не думаете ли вы, что эти пустяки, которые сегодня утром нарушили наше невозмутимость, можно было бы перенести с немного большим хладнокровием? Не думаете ли вы, что вещи, которые казались такими огромными, когда мы были рядом с ними, по законам перспективы уменьшались в своих пропорциях по мере того, как мы постепенно поднимались над ними, пока весь шум в долине не стал неслышимым на вершине горы? и огромные деревья, которые махали внизу своими гигантскими ветвями и закрывали небо от наших глаз, пока мы были среди них, превратились в зеленое пятно на равнине, и все враги едва ли кажутся такими грубыми, как жуки», с высоты что мы смотрим на них свысока? Встаньте рядом с обетованием Божьим, если хотите принять истинные размеры забот и дел, бремен и скорбей. Тогда, брат! ты узнаешь правду о парадоксе, свет. . . но на мгновение»; хотя часто они едва не сокрушают несущее бремя плечо и, кажется, продлятся долгие годы.
Слово Господне испытало его», и, поскольку оно испытало его, оно очистило его. Если мы поверим, как и должно, этому слову, оно очистит нас и проверит, в каком контексте находится наша вера. Чем дальше находится объект всякой надежды, тем благороднее делает жизнь ее лелеяние. Тривиальные, недолговечные ожидания, которые не выходят за рамки конца следующей недели, гораздо менее действенны для формирования сильных и благородных характеров, чем те, какими бы они ни были, которые смотрят далеко вперед и требуют лет для своей реализации. Это благословение иметь метку далеко-далеко, потому что это означает, что рука, натягивающая лук, должна натягиваться сильнее, а глаз, видящий цель, должен смотреть более пристально. Будьте благодарны за обещание, которое не может быть выполнено в этом мире, потому что оно поднимает нас над низкими уровнями и уже дает нам ощущение, будто мы наделены бессмертием.
Слово испытает наше терпение и нашу готовность, хотя мы и являемся наследниками Царства, выполнять скромные задачи. Мужчины-христиане в этом мире являются сыновьями короля и с нетерпением ждут королевского наследства, но в то же время им приходится как бы держать небольшую лавку торговца в глухом переулке. Но если бы мы адекватно осознали обещание нашего наследия, то убожество нашего окружения и тривиальность наших занятий не сделали бы нас жалкими или тривиальными, но наши души были бы подобны звездам и жили бы обособленно, пока мы путешествовали по обычному жизненному пути в веселое благочестие» и выполнял малые обязанности так, чтобы сделать их великими.
Поскольку Иосиф был уверен, что давнее слово Божье будет исполнено, он не возражал против того, чтобы ему пришлось быть лакеем своих братьев, имуществом мадианитян, рабом Потифара, узником фараона и слугой слуг в его темнице. Так и для нас мерой нашего добровольного принятия наших нынешних задач, бремени, унижений и ограничений является мера нашей твердой веры в обетование, которое еще не исполнено.
Если же надеемся на то, чего не видим, то с терпением ожидаем этого», — говорит Апостол, хотя большинство из нас сказали бы совершенно противоположное. Обычно мы полагаем, что чем горячее надежда, тем более нетерпима она к промедлению. Пол учился лучше. Чем надежнее уверенность, тем лучше мы можем терпеть откладывание ее выполнения.
Итак, братья! Величайший дар Божий нам, как и все другие Его дары, содержит в себе качество испытания нас; и мы можем прийти к довольно точному приближению к оценке того, какие мы христиане, наблюдая, как мы поступаем с Божьими обещаниями помощи в соответствии с нашими потребностями здесь и на небесах в будущем. Как мы с ними справляемся? Да, к сожалению, многие из нас вообще никогда о них не думают; и значительная часть остальных предпочла бы остаться работать в лавке торговца в глухом переулке, чем отправиться домой к королю. Я совершенно уверен, что если бы были выведены на свет самые сокровенные чувства большинства исповедующих христианство по поводу будущей жизни, это было бы откровением веры, пропитанной неискренностью. Бог испытывает нас, и это суровое испытание, если мы подчинимся ему; Он испытывает нас Своими обещаниями. Дитя, ты поверишь? — это первый тестовый вопрос, заданный нам ими. Будешь ли ты хранить их в своем сердце? это следующий. Пойдешь ли ты к ним с желанием?» это следующий. Хочешь ли ты жить достойно их? является последним. Слово Господне испытало его».
Так давайте же будем благодарны за задержки любви, за огромный разрыв между обещанием и реализацией. Именно ради Иосифа медленные годы умножились между первым проблеском его будущего и ярким солнечным светом его возвышения. И именно ради нас Бог подобным образом продлевает период ожидания и неисполнения. Если видение задержится, жди его. Иисус очень любил Марию, Марфу и Лазаря, своего брата. Итак, когда Он услышал, что он болен, Он пробыл еще два дня, чтобы дать время Лазарю умереть, на том же месте, где Он был. Да, и когда каждая сестра приходила к Нему со своим самым естественным и в то же время самым неверным Господом! если бы Ты был здесь, мой брат не умер бы». Он только сказал: «Если бы ты поверил, ты бы увидел славу Божию». Разве Лазарь, воскресший из могилы, не был дороже, чем он был бы, поднятый с одра болезни? Разве отсрочка благословения не является средством увеличения благословения? И разве мы не будем уверены, что, как бы долго Он ни придёт, нам не покажется, что он задерживается прежде, чем Он придёт, когда Он придёт, тем, кто ждал Его пришествия больше, чем тем, кто ждёт утра и иногда был готов воскликнуть: Неужели Господь забыл? Неужели Его обещание больше не исполняется?» устыдятся минут своего нетерпения и смиренно и благодарно воскликнут: Он пришел в самое время и не замедлил». Доколе не пришло слово его, слово Господне испытывало его», и пришествие этого слова было тем более благословенным с каждым тяжким часом отсроченной надежды, которая, по милости небес, не заставила сердце больной, но подготовил ее к более полному обладанию благами, усиленными задержками любви.
ПСАЛМ сх. 3 — СОЛДАТЫ-СВЯЩЕННИКИ
Народ твой будет готов в день силы твоей, в красотах святости от утробы зари: ты имеешь росу юности твоей». 3.
В мои нынешние цели не входит установление связи этого псалма с нашим Господом. Для этого у нас есть власть Христа.
Это слово не кажется типичным, то есть оно, по-видимому, не относилось к царю Израиля, который был тенью истинного монарха, а, скорее, относилось только к будущему Государю, которого Давид действительно, ему помогла различить его собственная королевская должность, но чья должность и характер, как здесь изложено, намного превосходят все, что принадлежит ему или его династии. Атрибуты Царя, союз в Его случае царского и священнического достоинства, Его место по правую руку Бога, Его признанное превосходство над величайшим еврейским правителем, который здесь называет его «мой Господь», Его вечное владычество, Его завоевание. многих народов, и Его поднятие головы в торжествующем правлении, не знающем конца, - все эти характеристики, по-видимому, исключают возможность двойного упоминания и требуют признания отчетливого и исключительного пророчества Христа.
Принимая это как должное без лишних слов, кажется примечательным, что это описание подданных Царя-Жреца должно быть таким образом включено в самое сердце величественного портрета Самого монарха. Это предвосхищение глубокой новозаветной мысли о единстве Христа и Его Церкви. Простой верой достигается такой тесный и интимный союз, что все Его принадлежит им, и картина Его славы будет неполной без видения Церкви, которая есть Его тело, полнота Наполняющего все во всем». Поэтому между словом Божьим, которое возносит Его по правую руку, и клятвой Божией, которая посвящает Его в священники навеки, находится это описание армии Царя.
Я надеюсь, что вся сила этих слов проявится по мере нашего продвижения. На данный момент будет достаточно сказать, что в нашем тексте действительно есть три координационных предложения, все из которых описывают подданных монарха, рассматриваемых как отряд воинов, и что основные идеи таковы: подданные — добровольные солдаты; солдаты — священники; воины-священники подобны росе на земле. Или, другими словами, здесь мы видим самую суть христианского характера, выраженную в добровольном посвящении; затем мы видим работу, которую должны выполнять христиане, и дух, в котором они должны ее выполнять, выраженные в этой метафоре их священнических облачений; и тогда мы ощущаем их освежающее и оживляющее влияние на мир.
I. Подданные Царя-Жреца — добровольные солдаты.
В соответствии с воинственным тоном всего псалма наш текст описывает подданных как войско. Эта военная метафора становится более ясной, когда мы придаем этим словам истинный смысл в день Твоей силы». Слово «власть», переданное и правильно переданное, имеет ту же двусмысленность, которую это слово имеет в английском языке на момент нашего перевода и столетие спустя, как вы можете найти у Шекспира и Мильтона, которые оба использовали его в чувство армии». Примечательно, что мы не употребляем «силы» в этом значении, а употребляем другое слово, которое означает то же самое, — и говорим о силах, «имея в виду, таким образом, войска». Между прочим, какой печальный признак преобладания этого адского воинственного духа, что у него такой заквашенный язык, что силы нации означают ее солдат, ее боевая энергия, обращенная на работу разрушения. Но эта фраза здесь так использована. «День Твоей силы» — это не просто синоним времени Твоего могущества, он означает именно день Твоего войска», то есть день, когда Ты соберешь Свои силы и выстроишь их для войны».
Король отправляется на завоевание. Но Он идет не один. За Ним идут Его верные последователи, все идут вперед с готовностью и мужеством. Тогда, во-первых, война, которую Он ведет, не ограничивается Им. Один Он приносит жертву, которой Он искупает; но, как мы увидим, мы тоже священники. Он правит, и Его слуги правят вместе с Ним. Но прежде чем это время придет, им придется присоединиться к Нему в великой войне, в которой Он завоюет землю для Себя. Теперь я пришёл как предводитель воинства Господня». Он не одерживает для Себя никаких побед; и теперь, когда Он превознесен по правую руку Бога, Он Сам по себе ничего не побеждает. Мы должны выполнять Его работу, мы должны сражаться в Его битвах как добрые воины Иисуса Христа. Силой, полученной от Него, но которой мы обладаем; с мужеством, вдохновленным Им, но наполняющим наши сердца; не то чтобы Он нуждался в нас, но поскольку Ему угодно использовать нас, мы должны вести войну и угождать Тому, Кто избрал нас в воины. Вождь нашего спасения сидит по правую руку Бога, ожидая, что Его враги станут подножкой Его ног. Он приказал нам сохранять поле боя и сражаться. Со Своей высоты Он наблюдает за борьбой, более того, Он с нами, пока мы ведем ее. Пока мы наносим удары ради Него, до тех пор Его сила учит наши руки войне. Флаг нашего короля находится под нашей опекой; но мы не оставлены защищать его в одиночку. В нерасторжимом единстве Король и подданные, Вождь и Его вассалы, Капитан и Его солдаты сплочены вместе — и где бы ни находился Его народ, во всех опасностях и невзгодах долгой борьбы, есть Он, чтобы сохранить их головы в день битвы и сделай их более чем победителями.
Опять же, эту войну разделяют все субъекты. Это сбор в массовом порядке — вооруженная нация. Весь народ готов к битве. Быть Его верным слугой и воином – дело не немногих избранных, а каждого, кто называет Христа Господом. Какие бы виды занятий ни были установлены Им, все они должны иметь в виду одну цель и достигать одной цели. Каждый христианин обязан стремиться к подчинению всех человеческих сердец под владычество Христа. Задачи могут быть разные, но результат должен быть один. Кому-то из нас приходится трудиться в окопах, кому-то охранять лагерь, кому-то руководить штурмом, кому-то оставаться рядом и поддерживать связь. Будь так. Мы все солдаты, и только Он должен определять нашу работу. Мы несем ответственность за его дух, Он – за его успех.
Опять же, в этих рядах нет ни наемников, ни прессованных людей. Все солдаты - добровольцы. Твой народ будет готов. Остановитесь на мгновение на этой мысли.
Дорогие братья! есть два вида подчинения и служения. Есть подчинение, потому что вы не можете с этим поделать, и есть подчинение, потому что вам это нравится. Есть угрюмый поклон под тяжестью руки, которой ты слишком слаб, чтобы сопротивляться, и есть радостная капитуляция перед любовью, которой было бы больно не подчиняться. Некоторые из нас чувствуют, что мы окружены огромной и суверенной властью, которой мы не можем противостоять. И все же, как какой-нибудь разъяренный мятежник в темнице или какая-то порхающая птица в клетке, мы, все в синяках и крови, бьем себя о решетку в тщетных попытках вырваться на свободу, чередующихся с приступами запуганной апатии, когда мы крадемся в угол наша клетка. Некоторые из нас, слава богу! чувствуем, что мы окружены со всех сторон этой могучей Рукой, которой никто не может противостоять и от которой мы не отступили бы, если бы могли, и мы радостно прячемся под ее защитой и с радостью повинуемся, когда она указывает. Принудительное послушание — это не послушание. Если не будет радостной сдачи воли и сердца, сдачи вообще не будет. Бог не хочет принудительного подчинения. Он не хочет править людьми, которые только подавлены большей силой. Он не считает, что служат те, кто угрюмо соглашается, потому что не осмеливается сопротивляться. Христос не ищет в Своих рядах притесняемых людей. Тот, кто не вступает в армию с радостью, не считается Его. И вопрос приходит к нам, братья! Каково мое отношение к этому любящему Господу, к этому Царю-Искупителю? Подчиняюсь ли я, потому что Его любовь завоевала мое сердце, и было бы мучительно не служить Ему; или я подчиняюсь, потому что знаю Его сильного и боюсь отказать? Если первое, то все хорошо; Он называет нас не слугами, а друзьями». Если последнее, то все неправильно; мы не подданные, а враги.
В этом описании заключена еще одна идея. Солдаты не только отличаются радостным послушанием, но и это послушание основано на самопожертвовании. Слово, переведенное здесь как «желающий», используется во всем левитском законе для обозначения добровольных жертвоприношений». И если мы рискнем привести сюда эту ссылку, это продвинет нас на шаг дальше в этой характеристике армии. Это радостное подчинение происходит от самопосвящения и капитуляции. В этом войске, как и в армии, о героическом самоотвержении которой Дебора восхваляла под своей пальмой, люди охотно предлагали себя». Отсюда пришла смелость, преданность, победа. С жизнью в своих руках они бросились на врага, и ничто не могло противостоять нападению людей, которые не считались с собой. Даже в дьявольстве войны есть одна великая вещь — трансцендентное самоотречение, с которым, какой бы бедной и недостойной ни была причина, человек отбрасывает себя, как только линия врага прорывается». Самые бедные, самые вульгарные, самые животные натуры на мгновение возвышаются до чего-то вроде благородства, когда прилив сильных эмоций поднимает их на эту высоту героизма. Жизнь тогда наиболее славна, когда она отдана ради великого дела. Эта жертва — единственный благородный и рыцарский элемент, который придает интерес войне, единственное, что можно выпутать из ее отвратительных ассоциаций и перенести в более высокие области жизни. Этот дух высокого посвящения и полного самозабвения должен быть нашим, если мы хотим быть воинами Христа. Наше послушание будет тогда радостным, когда мы почувствуем силу этой нежной, убедительной мольбы и подчинимся ей, умоляю вас, братья! по милости Божией, чтобы вы представили тела ваши в жертву живую». Есть одна Жертва за грех навеки», которую невозможно ни повторить, ни исчерпать, ни скопировать. И любящее, верное принятие этой жертвы умилостивления приводит наши сердца к ответу благодарственного предложения, к жертве и отдаче себя Тому, Кто отдал Себя не только нам, но и за нас. Это невозможно возместить, но можно признать. Отдадим себя небу, ибо Он умер за нас. Отдадим себя небесам, ибо только в такой отдаче мы действительно обретаем себя. Отдадим себя небу, ибо такая жертва делает всю жизнь справедливой и благородной, и этот жертвенник освящает дар. Отдадим себя небу, ибо без такой жертвы нам нет места в воинстве, которое Он ведет к победе. Народ Твой будет добровольным приношением в день силы Твоей».
Далее, с этим словом может быть связана еще одна замечательная идея. В результате естественного перехода, иллюстрации которого можно найти в других языках, оно стало означать «свободный», а также «благородный». Как, например, оно используется в пятьдесят первом псалме: «Поддержи меня свободным духом Твоим» — и в сорок седьмом: «Князья народа собираются вместе». И не напоминает ли этот оттенок значений – добровольные жертвы, свободные, царственные – о другом отчетливо евангельском принципе, согласно которому добровольное служение, основанное на радостном посвящении, возвышает того, кто его оказывает, к истинной свободе и владычеству? Каждый человек, зачисленный в Его телохранители, благороден. Слуги принца являются хозяевами для всех остальных. Ливрея короля освобождает от любого другого подчинения. Как и в старых саксонских монархиях, слуги монарха были дворянами, а члены семьи Христа облагораживались своей службой. Те, кто повинуются Ему, свободны от всякого ига рабства, поистине свободны». Все служит душе, которая служит Христу. Он сделал нас царями Богу».
II. Солдаты – священники.
Это выражение «в красоте святости» обычно читается так, как если бы оно принадлежало либо словам, непосредственно предшествующим, либо словам, непосредственно следующим. Но в любом случае связь несколько трудна и неясна. Кажется, его лучше рассматривать как отдельное и отдельное предложение, добавляющее новую черту к описанию армии, и что это такое, нам не составит труда выяснить. «Красота святости» — частое выражение, обозначающее священнические одежды, святое праздничное одеяние священников Господних. Вот и подумайте, как здесь красиво! Царь-победитель, которого воспевают псалмы, является Священником навеки; и за Ним следует армия священников. Солдаты собираются в день сбора с большим мужеством и добровольной преданностью, готовые отдать свои жизни; но они одеты не в кольчуги, а в священнические одежды, как те, которые ждут перед жертвенником, а не как те, кто бросается в бой, как те, которые окружили Иерихон с ковчегом для своего знамени и с трубами для всего своего оружие. Мы едва ли можем не вспомнить слова, которые перекликаются с этими словами, и истолковать их: «Армии, бывшие на небесах, следовали за Ним на белых конях, одетых в тонкий виссон, белый и чистый» — странное вооружение против ударов мечом и копьем.
Таким образом, главная цель этой части нашего текста, по-видимому, состоит в том, чтобы выявить священнический характер христианского солдата - мысль, которая влечет за собой множество важных соображений, которых я едва могу коснуться.
Итак, обратите внимание, что война, которую мы должны вести, аналогична священническому служению, которое мы должны совершать. Конфликт происходит с нашим собственным грехом и злом; жертва, которую мы должны принести, — это мы сами. Как солдатам, нам приходится бороться со своими эгоистичными желаниями и многочисленными несовершенствами; как священники, мы должны положить всех себя на Его жертвенник. Задача одна и та же под любой эмблемой. Нам предстоит вести конфликт в мире, и в мире нам предстоит выполнять священническую работу, и это одно и то же. Мы должны быть представителями Бога в мире, приближая Его к пониманию и сердцам людей словом и делом. Мы должны приводить людей на небеса мольбой и указанием пути, ведущего к Нему. Это священническое служение людям по сути идентично милосердной войне, которую нам приходится вести в мире. Воинствующая Церковь – это армия священников. Война – это его священническая функция. Оно борется за Христа, когда противопоставляет весть Его благодати и силу Его крови своим собственным грехам и грехам мира, и когда оно ходатайствует в тайном месте о пришествии Его Царства.
Разве эта метафора не учит нас также тому, что должно быть нашей защитой и нашим оружием в этой войне? Ни в окровавленных одеждах, ни в медных доспехах не выходят те, кто следует за Тем, Кто победил смертью. Их одежда — красота святости, тонкий виссон чистый и белый, который есть праведность святых». В таких словах заключено много великих мыслей, которые я должен обойти. Но одно очевидно: великая сила, которой мы, христиане, должны обладать в нашей любовной войне, — это характер. Чистота сердца и жизни, прозрачная простая доброта, явленная в глазах людей, - это вооружит нас от опасностей и приведет наших братьев в радостных пленников к нашему Господу. Мы лучше всего служим Ему и больше всего продвигаем Его Царство, когда привычкой нашей души является та праведность, которой Он облекает нашу наготу. Будьте подобны своему Господу, и как Его воины вы победите, и как Его священники вы завоюете кого-то для Его любви и страха. Без этого ничто другое не поможет. Без этого платья ни один мужчина не найдет места в рядах.
Этот образ также указывает на дух, в котором должна вестись наша священническая война. Одна метафора вызывает мысли об напряженных усилиях, дисциплине, присяжной преданности делу. Другой приносит с собой мысли о кротости, сочувствии и нежности, о все еще ожидании у святыни, об общении с Тем, Кто обитает между Херувимами. Хотя наша работа требует всей смелости и напряжения каждой силы, представленной в одном образе, ее следует тщательно оберегать от любого оттенка гнева или накала страсти, например, смешивающегося с конфликтом, и преследовать ее со всей жалостью и терпение, братская кротость истинного священника. Гнев человеческий не творит правды Божией». Если мы забудем одно качество в другом, мы привнесем слабость в нашу войну и осквернение в нашу жертву. Раб Господень не должен бороться». Мы не должны воодушевляться простым воинственным желанием продвигать наши принципы и не позволять пылу человеческого рвения придавать ложный пыл нашим словам и работе. Мы не можем ругать или принуждать людей любить Иисуса Христа. Мы не можем загнать их в стадо собаками и палками. Мы должны быть кроткими, долготерпеливыми, не выполняя свою работу со страстью и своеволием, но помня, что кротость сильнее всего и что мы лучше всего украсим учение Бога, нашего Спасителя», когда идем среди людей с уловленным светом. во внутреннем святилище все еще сияем наши лица и наши руки полны благословений, которые мы можем даровать нашим братьям. Мы должны быть солдатами-священниками, сильными и нежными, как идеал тех рыцарей древности, которые были и тем, и другим и несли крест на щите, шлеме и рукоятке меча.
Он, наш Господь, является нашим образцом для обоих; и от Него мы черпаем силу для каждого. Он — Вождь нашего спасения, и мы сражаемся под Его знаменем и Его силой. Он милостивый и верный Первосвященник, и Он посвящает Своих братьев на служение в святилище. У Него ищите свой пример героизма, стойкости, самозабвения. К Нему ищите свой пример кроткого терпения и влажного сострадания. Научитесь у господина, как можно быть сильным и кротким, сочетать в полнейшей гармонии совершенство всего благородного, высокого, великодушного в солдатском пыле героической преданности; и всего спокойного, тихого, сострадательного, нежного в ожидании священника пред Богом и посредничестве между людьми. И помните, что только верой мы обретаем силу копировать этот благословенный пример, быть подобными которому значит быть совершенными, а не быть подобными тому, что значит полностью потерпеть неудачу, и доказать, что мы не участвуем в Его жертве, ни какой-либо доли в Его победе.
III. Последний пункт в этом описании должен теперь нас на несколько минут заинтересовать. Солдаты-священники подобны росе на земле.
Из утреннего чрева ты имеешь росу юности твоей». Эти слова часто понимают неправильно и принимают за описание свежей юношеской энергии, приписываемой псалмом Царю-Жрецу этой нации солдат-священников. Я полагаю, что это недоразумение привело к распространенной фразе: «Роса юности». Но это выражение относится к армии, а не к ее лидеру. «Молодежь» здесь — собирательное существительное, обозначающее молодых людей. Войско Его подданных-солдат описывается как отряд молодых воинов, которых Он возглавляет, в их свежих силах, бесчисленном количестве и сияющей красоте, подобно утренней росе.
В этом последнем пункте есть два момента, которые могут занять нас на несколько мгновений: представление армии как отряда молодых воинов; и этот прекрасный символ росы применительно к слугам небес.
Что касается первого, то в Священном Писании есть много других слов, которые несут в себе ту же мысль, что тот, кто имеет общение с Богом и живет в постоянном принятии сверхъестественной жизни и благодати, исходящих от Иисуса Христа, обладает тайной вечного бессмертия. молодость. Мир старит нас, время и физические изменения сказываются на всех нас, и сила, принадлежащая жизни природы, угасает, но жизнь вечная не подвержена никаким законам распада и ничем не обязана внешнему миру. Поэтому мы можем быть вечно молодыми сердцем и духом. Человек может нести свежесть, жизнерадостность, упругую жизнерадостность, радостную надежду своих ранних дней, сквозь монотонность зрелости среднего возраста и даже в старости, не омраченный одиноким отражением прошлого. могилы, которые заходящее солнце освещает дорогу. Мы можем молодеть по мере того, как становимся старше, потому что мы пьем более полные глотки источника жизни: и поэтому нам приходится сказать в конце: «Ты сохранил хорошее вино до сих пор». Даже юноши изнемогают и утомляются, и юноши падают. Но те, кто надеется на Господа, обновят свою силу». Если мы живем рядом со Христом и черпаем свою жизнь от Него, тогда мы можем смешать надежды молодости с опытом и памятью старости; будьте одновременно спокойны и радостны, мудры и сильны, сохраняя блаженство каждого этапа жизни в последующем и, таким образом, обладая, наконец, сладостью и благом всего сразу. Мы можем не только приносить плоды в старости, но иметь цветы, плоды и цветы — разнообразные плоды и украшения каждого этапа жизни, объединенные в нашем характере.
Затем, что касается другого пункта в этом последнем предложении — символ росы приводит ко многим соображениям, которых я могу коснуться лишь в недостаточной мере.
Я полагаю, что здесь оно появляется главным образом из-за его воздействия на землю. Именно как символ освежения, которое утомленный мир получит от завоеваний и присутствия Царя и Его воинства, последние сравниваются с блестящей утренней росой. Другое пророческое Писание дает нам тот же символ, когда говорит об Израиле, находящемся среди множества людей как роса от Господа». Таков должен быть эффект нашего присутствия. Мы призваны радовать, украшать, освежать этот сухой, прозаический мир свежестью, принесенной из покоев восхода солнца.
Стоит обратить внимание на то, как мы можем усмотреть последовательность мысли в этих последовательных чертах описания в нашем тексте. Все началось с этого сокровенного духа и мотива христианской жизни: подчинения воли и посвящения себя небу. Это перешло к функциям и характеру Его слуг в мире. И теперь речь идет, наконец, о влиянии, которое они должны оказывать своим солдатским послушанием и священническим служением.
Есть прогресс мысли и в другом направлении. Мы начали с символа, в котором было что-то почти резкое и суровое. Мы подошли к тому, в котором преобладали нежные и благодатные мысли и образы. И теперь все, что было сурово, и все, что напоминало то о противостоянии, то о усилии, растаяло в этой сладкой эмблеме. Вместо смутного шума битвы воина мы видим тишину рассвета и бесшумное падение росы среди уединения пустыни или укромных уголков гор. Итак, высшая мысль нашего христианского влияния состоит в том, что она приходит тихой поступь и освежает человеческие души, подобно Ему, который сойдет, как дождь на скошенную траву, который не будет бороться и плакать, но в кротком всемогуществе и кроткой настойчивости. любви, не подведет и не упадет духом, пока Он не установит суд на земле».
Вспомните и другие символы, с помощью которых с весьма замечательными вариациями выражается одна и та же общая мысль о христианском влиянии на мир. Вы свет мира». Вы соль земли. Свет направляет и радует; соль сохраняет и очищает; роса освежает и удобряет; светлый, заметный; соль, действующая скрытно; и роса, видимая, как и первая, но все же ненавязчивая и действующая бесшумно, как вторая. Некоторые из нас предпочитали быть легкими, а не солью; предпочитаем быть заметными, а не распространять вокруг нас благотворное молчаливое влияние. Но все эти три типа должны быть смешаны как в отношении способа работы, так и в отношении производимых эффектов. Мы будем обновлять и украшать мир только в той мере, в какой мы спасаем его от его гниения и разложения, и мы будем делать то и другое только в той мере, в какой мы выносим вовне мир, в котором есть жизнь; и жизнь есть свет человеков».
Не следует упускать из виду и другие ассоциации, связанные с этой фигурой. Роса, образующаяся в тишине тьмы, пока люди спят, так же охотно падает на кусок сухостоя, как и куда угодно, вешает свои жемчужины на каждый бедный колосок травы и украшает странной красотой все, на чем она лежит, каждый отдельный шарик. крошечные и мимолетные, но каждая из них отражает свет, и каждая представляет собой совершенную сферу, слабую по отдельности, но объединенную, могущественную, чтобы радовать пастбища пустыни, - таким образом, созданную в тишине невидимым влиянием, слабую, если брать ее по отдельности. Христиане, мужчины и женщины, должны быть среди множества людей, как роса от Господа.
Братья! эта характеристика, как и все остальное доброе, принадлежит нам по мере того, как мы держимся близко к небесному Иисусу и наполняемся Его полнотой. Все эти символы, занимающие нас теперь, изначально принадлежали Ему, и мы получаем от Него благодать, которая делает нас такими, как Он в мире. Он Сам — Царь-Воин, Вождь воинства Господня, истинный Иисус Навин, чье последнее слово перед Его Крестом было победным криком: «Я победил мир» — чьи обещания с престола семь раз венчают победителя, который побеждает. как Он победил. Он делает нас Своими солдатами и укрепляет нас для войны, если мы живем верой в Него. Он Сам есть Священник, единственный Вечный Священник мира, который носит на Своей голове митру и диадему и держит в Своей руке скипетр и кадильницу; и Он делает нас священниками, если вера в Его единственную жертву и всепреодолимое заступничество будет в наших душах. Он — роса для Израиля, и только благодаря общению с Ним мы станем нежными и освежающими, молчаливыми благословениями для всех утомленных и иссохших душ в пустыне мира.
Все, чем стоит быть или что стоит делать, исходит от Иисуса Христа. Героическое мужество; тогда возьми Его за руку, и Он укрепит твое сердце. Рад сдаться; затем подумайте о Его жертве за нас, пока наша жертва Ему не станет нашим ответным даром. Жреческая власть; тогда пусть Он приблизит нас Своей кровью, чтобы и мы могли сострадать невежественным и привлечь их на небеса. Росистая чистота и свежесть; тогда откройте свои сердца для принятия Его благодати, ибо все ободрение, которое мы можем сообщить миру, есть не что иное, как сообщение того освежения, которым мы сами освежаемся Христом. В каждом аспекте наших отношений с миром мы черпаем всю нашу пригодность для всех наших служений от того Господа, который есть и дает все, чем мы можем быть или что мы делаем. Тогда давайте стремиться со смиренной верой и привычным контактом с Ним и Его истиной, чтобы наша пустота была заполнена Его полнотой, а наша непригодность подготовлена к любому служению Его вседостаточностью.
И позвольте мне закончить, повторив то, что я уже сказал. Существует двоякий способ подчинения: ложный и реальный. Непроизвольное — ничто; только радостная и радостная капитуляция считается подчинением. Этот псалом показывает нам Христа, окруженного Своими друзьями, которые рады повиноваться. Но это также показывает нам, что Христос правит среди Своих врагов. Они не могут не подчиняться; Над ними установлена Его власть, но они не хотят, чтобы Он царствовал над ними, и поэтому они враги, хотя и являются подданными. Что с тобой, брат мой? Служите ли вы, потому что любите – и любите, потому что Он умер за вас? или ты служишь потому, что должен? Тогда помните, что ограниченное служение — это не служение; а субъекты, лишенные лояльности, являются мятежниками-предателями. Наш псалом показывает нам, как Христос собирает Свою армию в строй. Он призывает каждого из нас туда, в этот день Его силы и день Его благодати. Берегитесь, чтобы день Его могущества не превратился для вас в тот другой день, о котором говорит этот псалом, - в день гнева Его, когда Он поразит царей и поразит голову над многими странами. Доверься этому Спасителю, друг мой! прилепитесь к этой Жертве, и тогда вы не будете среди тех, кого Он попирает в Своем марше к победе, но станете одним из той счастливой группы воинов-священников, которые следуют за Ним, когда Он идет вперед, побеждая и побеждая».

ПСАЛМ cxi. 3 — ПСАЛОМ cxii. 3 — БОГ И БОЖЕСТВЕННЫЕ
Праведность Его пребывает вовек» (ПСАЛМ cxi). 3; cxii. 3.
Эти два псалма, очевидно, задуманы как пара. Они идентичны по количеству стихов и по структуре, оба являются акростихами, то есть первое предложение каждого начинается с первой буквы еврейского алфавита, второе предложение — со второй и так далее. Общая идея, проходящая через них, — это подобие благочестивого человека небу. Это сходство очень заметно проявляется в некоторых местах псалмов и заметно пронизывает их даже там, где оно менее заметно. Два соответствующих пункта, которые я прочитал в своем тексте, являются первыми яркими примерами этого. Но я предлагаю разобраться не только с ними, но и с парой других, которые встречаются в ходе псалмов и появятся по мере моего продвижения.
Общая основная мысль заслуживает внимания. Поклоняющийся должен быть подобен своему Богу. То же самое и с идолопоклонством; так должно быть и у нас. Поклонение — это или должно быть обожание и стремление к высшему благу, которое только можно себе представить. Такое отношение обязательно должно вести к подражанию и увенчаться сходством. Любовь уподобляет, и те, кто поклоняются Богу, обязаны и, несомненно, будут расти, пропорционально пылу и искренности их преданности, подобными Тому, кому они поклоняются. Итак, я желаю вместе с вами рассмотреть примеры этого сходства или параллелизма, которые подчеркивает псалмопевец.
I. Первый из них заключается в том, что в пунктах, которые я прочитал как отправную точку, а именно. Бог и благочестивые одинаковы в вечной праведности.
Это кажется смелым заявлением, особенно если вспомнить, насколько возвышенными и трансцендентными были ветхозаветные представления о праведности Божией. Но, как бы они ни были высоки, этот псалмопевец поднимает скромный взор к небесам и, сказав о Живущем там: «Правда Его пребывает вовек», не боится обратиться к смиренным поклонникам на этой низкой земле и провозгласить то же самое и с ним. Наша конечная, хрупкая, немощная жизнь может действительно соответствовать образу небесного. Росинка с маленькой радугой представляет собой миниатюру великой арки, охватывающей землю и поднимающейся в высокие небеса. И поэтому, хотя существуют глубокие и непреодолимые различия между всем, что можно назвать творческой праведностью, и тем, что носит то же имя на небесах, тот факт, что оно носит то же имя, является для нас гарантией того, что существует существенное сходство между праведностью Бога в ее блестящем совершенстве и праведностью Его ребенка в ее несовершенных усилиях.
Но как мы можем осмелиться провести какой-либо параллелизм между вечностью одного и вечностью другого? Божью праведность мы можем понимать как вечную, потому что она неотделима от самого Его существа; потому что оно проявляется непрерывно во всех произведениях, которые вечно изливаются из этого центрального Источника, и потому что оно и его действия стоят твердо и непоколебимо среди течения веков, крушения материи и крушения миров». Но не может ли быть, если не вечность, то вечность в нашем размышлении о божественной праведности, которая послужит оправданием применения одного и того же могущественного слова к обоим? Разве невозможно, чтобы в наших сердцах и в нашей жизни, не сломляясь среди напряжения искушений и продолжаясь без перерывов, существовало соответствие божественной воле? И разве не возможно, чтобы мимолетность наших земных дел превратилась в вечность, если в них есть сохраняющая соль праведности?
«Действия справедливого
Пахни сладко и расцветай в пыли.
И не может быть также, что, хотя у этого псалмопевца не было четко сформулированного учения о вечной жизни за ее пределами, он мог чувствовать, и справедливо чувствовал, что существуют вещи, которые слишком прекрасны, чтобы умереть, и что было немыслимо, чтобы душа, которая была в какой-то мере окрашена праведностью Божией, могла ли когда-либо полностью стать жертвой закона преходящести и распада, который захватывает вещи материальные и телесные? То, что праведно, вечно, проявляется ли это в деяниях неизменного Бога или в деяниях умирающего человека, и когда все остальное прошло и стихии расплавились в пылком горяче, тот, кто творит волю Божию », и дела, совершившие это, пребудут вовек». Его праведность пребывает вовек».
Итак, братья! Есть два способа взглянуть на этот параллелизм нашего текста: первый — как содержащий строгое требование; другой - как вселяющий великую надежду. Он содержит жесткое требование. Наша религия не состоит в согласии с каким-либо вероучением. Наша религия не должна полностью состоять из благочестивых эмоций и любящих и радостных актов общения и дружбы с Богом. Их должно быть больше; такие вещи должны быть. Ибо, если человек должен руководствоваться главным образом разумом, то прежде всего должно быть вера; тогда должны быть соответствующие эмоции. Но и вера, и эмоции должны быть силами, которые будут приводить в движение колеса жизни, а поведение, в конце концов, является венцом религии и испытанием благочестия. Те, кто поддерживает общение с Богом, обязаны строить свою жизнь по подобию Его. Дети, пусть никто вас не обманет», и пусть ваши собственные сердца не обманывают вас. Вы не христианин, потому что верите в истины Евангелия. Вы не такой христианин, каким должны быть, если ваша религия более проявляется в любящем доверии, чем в практическом послушании, которое происходит из доверия. Тот, кто делает правду, праведен», и он должен быть праведным, как Он праведен». Если вы Божьи, вы будете подобны Богу. Примените пробный камень к своей жизни и проверьте свое христианство с помощью этого простого и самого строгого теста.
Но опять же, мы можем рассматривать эту мысль как вселяющую великую надежду. Я не хочу навязывать авторам Ветхого Завета истину Нового Завета. Было бы анахронизмом и абсурдом возлагать на этого псалмопевца ответственность за что-либо вроде четкого евангелизационного заявления о том, как человек может стать праведным. Это ждало грядущих дней, и в первую очередь Иисуса Христа. Но было бы столь же большой ошибкой выхолостить из слов их простой смысл. И когда они ставят рядом свет и отражение, Бога и божественное, мне кажется, что они совершают насилие над их значением ради того, чтобы попытаться сделать их значащими меньше, чем они есть, если мы отказываемся признать, что они имеют, во всяком случае, представление о том, что Источником и Источником человеческой праведности был также Оригинал и Образец человеческой праведности. По крайней мере, ясно, что псалмопевец думал, что страх Господень «был не только, как он называет его в конце первого из двух псалмов, началом мудрости», но и основой благости, ибо с него он начинает свое описание благочестивого.
Я верю, что он чувствовал, что, несомненно, верно, что ни один человек своими собственными усилиями никогда не сможет достичь праведности, которая удовлетворит его собственную совесть, и что он должен, прежде всего, быть в контакте с Богом. , чтобы получить от Него то, что он не может создать. Ах, братья! виссон чистый и белый, который есть праведность святых, ткут не на земных ткацких станках; и блестящий свет, которым он сияет, таков, какой не может охватить персонажи белых людей ни один полнейший человек на земле. Другой псалмопевец воспел о человеке, который может стоять на святом месте: «Он получит благословение от Господа и праведность от Бога спасения своего», и наши псалмы намекают, если они не ясно объявляют, как это принятие является для нас это возможно, когда они выдвигают ожидание Бога как условие уподобления Ему. Мы переводим чувства псалмопевца на высшую истину, которую мы знаем, когда желаем, чтобы мы могли быть найдены в Нем, имея не собственную праведность, которая от закона, но ту, которая от Бога по вере». Вот и все о первом пункте соответствия в этих двух псалмах.
II. Бог и благочестивые похожи в милостивом сострадании.
Если вы на мгновение обратитесь к двум псалмам и посмотрите на последние предложения двух четвертых стихов, вы увидите, как выражается эта мысль. В первом псалме мы читаем: «Господь милостив и многомилостив», а во втором мы находим, что «Он (праведный человек) милостив, и многомилостив, и праведен».
Мне нет нужды беспокоить вас какими-либо замечаниями по поводу некоторых трудностей, возникающих при переводе этого последнего стиха. Достаточно сказать, что они таковы, что еще больше подчеркивают намеренное сходство между описанным здесь божественным и Богом, описанным в предыдущем. Об обоих говорят, что они милостивы и полны сострадания».
Та великая истина, о которой я говорил, божественная праведность, подобна белому альпийскому снегу, возвышенному, но холодному, ужасному и отталкивающему, если брать его отдельно. Нашим сердцам нужно нечто большее, чем просто праведный Бог, если мы хотим когда-либо поклоняться Ему и приближаться к Нему. Подобно тому, как белый снег на высокой вершине должен окраситься розовым оттенком утра, прежде чем он станет нежным и вызовет тоску, так и праведность великого белого Трона должна быть окрашена румяным сердечным оттенком милосердия. сострадание, если люди хотят побудить людей обожать и любить. Каждый усиливает другой. Что Бог соединил в Себе, того человек да не разлучит; не говорить о суровом Божестве Ветхого Завета и противопоставлять Его сострадательному Отцу Нового. Он праведен, но возвещатели Его праведности в древние времена никогда не забывали примешать к праведности милосердие; и эта комбинация усиливает блеск обоих атрибутов.
В тексте абсолютно необходима та же самая комбинация, что подчеркнуто в нашем тексте добавлением «и праведный» в случае с человеком. Ибо в то время как с Богом качества новичка лежат бок о бок в совершенной гармонии, в нас, людях, всегда существует опасность, что один вторгнется на территорию другого и что тот, кто выработал привычку смотреть на горести и грехи с состраданием и нежностью несколько потеряют силу смотреть на них с праведностью. Таким образом, наш текст, касающийся человека, провозглашает более решительно, чем это необходимо в отношении совершенного Бога, что его высшая красота сострадания должна быть соединена с праведностью, а его истинная сила праведности должна быть смягчена состраданием.
Но сверх того заметьте, что везде, где есть любящее и детское созерцание Бога, там будет аналогия в нашем сострадании с Его совершенством. Мы преображаемся, созерцая. Солнце ударяет в бедное оконное стекло в коттедже, расположенном в нескольких милях отсюда, и оно вспыхивает каким-то подобием солнца и освещает равнину. Лицо человека, чье лицо обращено к Богу, обретет красоту, и все, кто посмотрит на него, увидят, как будто это было лицо ангела».
Если мы в какой-то реальной и глубокой мере получили милость, мы отразим милость. Помните притчу о немилосердном должнике. Слуга, который бросился к ногам своего господина и получил возмещение своего долга, вышел и схватил своего товарища-слугу за горло, оставив следы своих ногтей на его горле, с его «Заплати мне, что ты должен!» все помилования были отменены, и все долги снова легли на его плечи. Если всей нашей надеждой и миром мы обязаны прощающему Богу, то как можем мы сделать законом своей жизни что-либо иное, кроме того, что, получив милость, мы должны проявить милосердие? Проверкой того, что ты прощен, является твое прощение. Невозможно уйти от этого простого принципа, который видоизменяет декларацию свободы полного прощения Бога.
Но далее я хотел бы, чтобы вы обратили внимание на весьма замечательную иллюстрацию этой переписки между милостивым и сострадательным Господом и Его слугой: в стихах, которые следуют соответственно за двумя, о которых я сейчас говорю, та же самая идея выражается в другая форма. В псалме, посвященном божественному характеру и делам, мы читаем сразу после заявления о том, что Он милостив и полон сострадания: «Он дал пищу боящимся Его»; и за соответствующим пунктом во втором из наших псалмов следует, если правильно перевести, следующее: «Хорошо человеку, который оказывает милость и дает взаймы». Таким образом, щедрость человека в отношении денег ставится рядом с щедростью Бога в отношении того, чтобы дать пищу боящимся Его. И снова в девятом стихе каждого псалма мы видим ту же мысль, изложенную в ином виде. Он послал искупление Своему народу», — говорит один; Он разогнал, Он раздал бедным», — говорит другой. То есть наше ничтожное даяние можно сравнить с неизреченными дарами, дарованными Богом, если они исходят из любви, подобной Его. Не имеет значения, даже если они такие маленькие, а Его так велики; есть сходство. Самый крошечный кристалл может быть похож на самый огромный. Бог дает нам владение вещами, чтобы мы могли наслаждаться роскошью, которая является одним из элементов блаженства благословенного Бога, который благословен, потому что Он — дающий Бог, роскошь даяния. Какими бы бедными ни были наши дары, они мало чем отличаются от Его. Маленький очаг среди вереска прорезает его крохотное ложе и заставляет его детскую рябь действовать по тем же законам, которые движут воды Амазонки, и каждое падение, которое он совершает на скалистом уступе высотой в фут, представляет собой миниатюрную Ниагару.
III. Итак, наконец, мы имеем еще один момент, не столько сходства, сколько соответствия, в твердости слов Божиих и благочестивого сердца.
В первом из двух наших псалмов, в седьмом стихе, мы читаем: «Все Его заповеди верны». Во втором стихе, который мы читаем, в соответствующем стихе, его сердце твердо уповает на Господа». Предыдущий псалом продолжается: Заповеди Его стоят во веки веков; а следующий псалом в соответствующем стихе говорит, что сердце его твердо»; в оригинале в обоих случаях используется одно и то же слово, которое в нашей версии в одном месте переводится как «стой», а в другом — утвердиться. ' Так что псалмопевец имеет в виду соответствие между устойчивостью Божьих речей и устойчивостью сердца, сжимающего их верой.
Его заповеди — это не только заповеди, предписывающие долг. Все, что говорит Бог, является законом, будь то непосредственно в виде руководящего наставления, или в виде раскрытия истины, или в виде обетования. Он уверен, надежен, полностью заслуживает доверия. Мы можем быть уверены, что оно направит нас по правильному пути, откроет нам абсолютную истину, не даст никаких лестных и ложных обещаний. И это установлено». Единственная фиксированная точка среди водоворота событий — это изреченная воля Божия.
Поэтому сердце, строящее там, строится безопасно. И между верностью Говорящего и верой слушателя должно быть соответствие, есть оно или нет. Человек, сомневающийся в прочности парапета, удерживающего его от падения в пропасть, будет осторожно опираться на него, пока не убедится, что он прочный. Человек, который знает, насколько прочна опора, на которой он опирается, должен твердо опираться на нее. Положитесь на Бога, возложите на Него всю свою тяжесть. Вы не можете положить слишком много, вы не можете слишком сильно наклониться. Чем сложнее, тем лучше; тем больше Он доволен и тем больше Он вдыхает в нас поддержку и силу. И, братья! если таким образом мы построим устоявшуюся веру на этом прочном основании и сопоставим неизменность Бога в Господе с постоянством нашей веры в Него, то верующий никогда не будет торопиться», и, как сказано в моем псалме, «Он не будет торопиться». бойся злых вестей; сердце его твердо и уповает на Господа».
Итог всего этого таков: мы не можем выработать для себя праведность, которая удовлетворит нашу собственную совесть, или обеспечить себе силу, которая даст мир нашим сердцам и устойчивость нашей жизни, никаким другим способом, кроме как крепко прилепляясь к небу, открытому в Господе.
Мы достаточно долго носили образ земного; давайте откроем наши сердца небесам в Господе. Давайте отдадим себя Ему; давайте посмотрим на Него устремленными глазами любви и потрудимся, чтобы сделать своим то, что Он нам дарует. Таким образом, живя рядом с Ним, мы купаемся в Его свете и являем часть Его красоты. Благочестие – это богоподобие. Бесполезно говорить, что мы — дети Божии, если у нас нет никакого семейного подобия. Если бы вы были сыновья Авраама, то дела Авраамовы делали бы», — сказал Христос иудеям. Если мы сыновья Божьи, мы будем творить дела Божьи. Итак будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный». будьте милосерды, как милостив Отец ваш. И если таким образом мы здесь, обитая со Христом, сообразуемся с образом Его Сына, однажды мы будем удовлетворены, «когда проснемся по Его подобию».
ПСАЛОМ cxvi. 8-9 — ОПЫТ, РЕШИМОСТЬ И НАДЕЖДА
Ты избавил душу мою от смерти, очи мои от слез и ноги мои от падения. 9. Я пойду пред Господом по земле живых». (ПСАЛОМ cxvi. 8, 9.
Это цитата из более раннего псалма с интересными вариациями, предполагаем ли мы, что псалмопевец цитировал по памяти и делал их неосознанно, или, что более вероятно, он делал это намеренно и с определенной целью. Вариации таковы. Слова оригинального псалма (lvi) согласно исправленной версии гласят: «Ты избавил мою душу от смерти; Не Ты ли избавил ноги мои от падения?» Автор этого псалма почувствовал, что этим сказано не все, поэтому он добавил еще одно предложение: Ты избавил душу мою от смерти, очи мои от слез и ноги мои от падения». Недостаточно сохранить человеку жизнь и стойкость. Бог отрет его слезы; и часто не дает ему их потерять.
Затем продолжается оригинальный псалом: Ты избавил. . . ноги мои от падения, чтобы мне ходить пред Богом», но поздний псалмопевец идет на шаг дальше своего оригинала. Первый певец увидел то, что всегда приятно видеть – что Бог имел в виду под всем разнообразием Своих провидений, а именно. чтобы получатель мог ходить, как в Его присутствии; но более поздний поэт не только различает, но и согласуется с замыслом Бога, подчиняется божественному замыслу и вместо того, чтобы просто сказать: «Это то, что имел в виду Бог», он говорит: «Это то, что я собираюсь сделать, я пойду». пред Господом». Есть еще одна вариация, которая, однако, не меняет смысла. В оригинальном псалме говорится: «В свете живых»; другой использует другое слово, возможно, несколько более понятное обычному читателю, и говорит: «в стране живых».
Теперь, отметив эти существенные различия, я хотел бы обратить внимание на это выражение принятия псалмопевцем божественной цели и на то видение, которое оно дало ему о его будущем. Трудно сказать, имеет ли он в виду «я пойду» или «я пойду»; выражает ли он надежду или высказывает твердое решение. Я думаю, что в этих словах есть элемент и того, и другого. Во всяком случае, я нахожу в них три вещи: уверенное ожидание, твердую решимость и далеко идущую надежду.
I. Уверенное ожидание.
У тебя есть... и я сделаю. Прошлое для этого псалмопевца — зеркало, в котором он видит отражение приближающейся формы завуалированного будущего. Прошлое Бога является гарантией Его будущего. Безбожные люди, уставшие от однообразия жизни, еще не зайдя в ней далеко, начинают говорить: «О! нет ничего нового. То, что должно быть, уже произошло. Это всего лишь одно и то же постоянное повторение одного и того же». Но это верно лишь отчасти. В мире есть только один человек, который может искренне и уверенно сказать: «Завтра будет так же, как этот день, и гораздо более обильно»; и это человек, который говорит; Он избавил мою душу от смерти, очи мои от слез и ноги мои от падения». Ибо продолжение происходящего здесь не гарантируется нам тем фактом, что оно длилось так долго. Ведь никто не знает, взойдет ли завтра солнце или нет, будет ли это завтра или нет. Наступит день, когда солнце сядет в последний раз. То, что люди называют единообразием природы, не дает никакой основы для построения уверенности в будущем. Мы все это делаем, но не имеем на это права. Но когда мы привносим Бога в будущее, это имеет решающее значение. Его прошлое является гарантией и откровением Его будущего, и каждый человек, который постигает Его верой, имеет право с уверенностью молиться: Ты был моим Помощником; не оставляй меня и не оставляй меня», и торжествующе заявить: «Господь усовершит то, что касается меня».
Итак, братья! все прошлое, как оно записано для нас в Писании, живет и пульсирует верными обетованиями для нас сегодня. Хотя способы проявления могут меняться, суть его остается той же. Как говорит один из апостолов: «Все, что было написано прежде, было написано для нашей пользы, чтобы мы, ободрением, даваемым Писанием, имели надежду»; и, глядя вперед, во все будущее, мы могли бы увидеть его неведомые пустоши, все освещенные одной радостной уверенностью в том, что Тот, Кто вчера, сегодня и во веки Тот же, будет там, и мы будем рядом с Ним. То, что Бог сделал, Он будет делать и дальше. Господь избавил очи мои от слез и ноги мои от падения», и потому я пойду пред Господом в земле живых».
Наш опыт дает топливо для нашей веры. Мы много раз были на грани смерти; мы никогда в это не впадали. Наши глаза много раз были влажными; Бог их высушил. Наши ноги много раз были готовы упасть, и если в тот момент, когда мы шатались на краю пропасти, мы воззвали к Нему и сказали: «Мои ноги чуть не соскользнули», то была поддержана сильная Рука. к нам. Господь поддерживает падающих», как сказано в правильном переводе старого псалма, и если мы отбросили Его руку и спустились вниз, тогда применима следующая часть того же стиха, ибо Он поднимает поднимите упавших», и лежат ниц.
Как было, так и будет. Ты был со мной в шести бедах, поэтому и в седьмой не оставишь меня». Мы можем утомлять мужчин; и мы не можем утверждать, что, поскольку человек долго терпел к какому-то недостойному получателю его благости, его терпение никогда не иссякнет. Но можно с уверенностью рассуждать таким образом о Боге. Я говорю тебе не до семи раз, но до семидесяти раз по семь» — два совершенных числа, умноженные друг на друга, и произведение снова умноженное на одно из них, чтобы дать безмерную меру неиссякаемой божественной любви, и верная гарантия того, что для Его раба завтрашний день будет таким же, как сегодня, и гораздо более изобильным».
Опять же, если мы вложим в слова псалмопевца несколько иной смысл (а, как я сказал, я думаю, в них заключены оба значения), то они наводят на мысль, что он смотрел в будущее не только с ожиданием, но что наряду с ожиданием была решимость. Итак, у нас есть здесь
II. Твердая решимость.
Я буду ходить перед Господом». Что значит ходить пред Господом? По этому поводу в Ветхом и Новом Завете есть два или три выражения, очень похожих друг на друга, но совершенно отличающихся друг от друга. Мы читаем о хождении с Богом, о хождении перед Богом и о хождении за Богом». И хотя во всех выражениях есть много общего, они рассматривают одну и ту же идею под разными углами. «Хождение с Богом» подразумевает общение, товарищество и товарищество. «Хождение за Богом», руководство, руководство и пример, а также наше плохое подражание и послушание наиболее заметны там. А ходить пред Богом означает, я полагаю, главным образом, всегда чувствовать, что мы находимся в Его присутствии и имеем свет Его лица и взгляд Его всевидящего ока, падающий на нас. Если я возьму крылья утра и полечу в самые отдаленные уголки моря, Ты будешь там». Ты знаешь все пути мои, исследуй меня, Боже!» Это хождение перед Богом. Выражаясь более холодными словами, это означает привычное — я не говорю непрерывное, но привычное — усилие почувствовать в наших сознательных сердцах, что мы находимся в Его глазах; не только то, что мы с Ним, но и то, что мы обнажены и открыты взору Того, с кем нам приходится иметь дело». И это должно быть результатом, говорит наш псалом, поскольку это намерение всего, что Бог делал с нами в Своем милостивом провидении, в Своем оживляющем, поддерживающем и утешительном влиянии в прошлом. Он посылал все эти различные условия, сохранял псалмопевцу жизнь, не давал ему плакать или осушил его слезы, не давал ему упасть, с намерением, чтобы он постоянно благословлялся в непрерывном солнечном свете присутствия Бога и открывал свое сердце. в нем и для него, как цветок, когда на него падают солнечные лучи. Ой! насколько иначе выглядела бы жизнь, если бы мы привыкли хвататься за все ее происшествия за эту ручку и думать о них не так, как мы привыкли, в зависимости от того, радуют они нас или огорчают, разочаровывают или оправдывают наши надежды и целей, но рассматривал их все как этапы нашего образования и как предназначенные, если можно так сказать, заставить нас, когда надвигается буря, приблизиться к Богу; и когда появился солнечный свет, чтобы привлечь нас на Свою сторону. Разве вся жизнь не изменила бы свой облик, если бы мы внесли в нее эту мысль и не только сохраняли ее для воскресенья или кризисов нашей жизни, но и смотрели на все мелочи как на множество магнитов, приведенных Им в действие для притяжения. нас к Себе? Дорогой брат, недостаточно признать замысел Божий, мы должны поддаться ему, принять намерение и сотрудничать с Богом в его исполнении. Сказать: «Ты избавил мою душу от смерти, чтобы я мог ходить пред Тобою», — это вопрос чистоты и благочестия».
Но должно быть что-то большее. Должна быть твердая решимость и усилие, без которого самая твердая решимость ни к чему не приведет и станет еще одним камнем на дороге, вымощенной благими намерениями». Эта твердая решимость находит выражение в не тщетном обете: «Я буду, несмотря на все препятствия и трудности, ходить пред Господом», и всегда держать в уме мысль: «Ты, Бог, видишь меня».
Ай! и ровно в той мере, в какой мы это сделаем, мы будем иметь радость. В некоторых бесчеловечных тюрьмах, где содержатся в одиночных камерах, где-то в стене есть маленькая дырочка (заключенный не знает где), в которую в любой момент двадцати четырех часов взору может быть, тюремщиком, и говорят, что мысль о невидимом глазе, пристально смотрящем на преступников, сводит некоторых из них с ума. Мысль, которую бедная Агарь нашла своим единственным утешением в пустыне и так окрестила колодец после него: «Ты, Бог видишь меня», должна быть источником нашей чистейшей радости; или это, должно быть, ужасный страх. Когда Он придет наконец, некоторые люди поднимут свои лица к солнечному свету, и их лица озарятся светом; и некоторые будут призывать скалы и холмы закрыть их от Его лица и предпочтут скорее быть сокрушенными, чем разрушенными сиянием Его лица. Если мы правы перед Богом, то самой радостной мыслью будет: «Ты знаешь меня полностью, и Ты окружил меня сзади и спереди». Если мы правы перед Богом, «Ты возложил на меня руку Твою» будет означать для нас поддержку и благословение. Если мы ошибаемся, это будет означать тяжесть, которая придавит землю.
И если мы правы с Ним, эта же мысль приносит с собой безопасность и общение. Ах! нам не нужно когда-либо говорить «я один», если мы ходим перед Богом. Разумеется, это приносит с собой защиту от искушения. Какое низкое, похотливое, мирское обольщение имеет какую-либо силу, когда человек возвращается к мысли: «Бог видит меня, и Бог со мной»? Помните ли вы самый первый случай использования этой фразы в Писании? Господь сказал Аврааму: ходи предо Мною и будь совершенен». Это была не просто заповедь, но это было обещание, и мы могли бы с тем же успехом, учитывая смысл этого отрывка, прочитать: «Ходи предо Мною, и будешь совершен». Эта мысль о нынешнем Боге вырывает зубы у всех разъяренных львов и вырывает жала у всех змей, парализует и сводит к абсолютному небытию любое искушение. Возьмитесь за руку Божию, и вы не упадете.
III. Наконец, здесь есть далеко идущая надежда.
Я не знаю, имел ли псалмопевец какое-либо представление о какой-либо стране живых, кроме земли Земли, где люди проводят свою естественную жизнь. Я почти думаю, что и он, и его брат, словам которого он подражал, увидели проблеск будущей жизни в более тесном союзе, когда глаза больше не должны плакать и ноги падать. В любом случае, мы с вами не можем не прочитать эту надежду в его словах. Когда мы читаем: «Пойду пред Господом по земле живых», мы не можем не думать об истинном и совершенном избавлении, когда оно будет сказано с той глубиной и полнотой смысла, с которыми оно здесь никогда не говорится. «Ты избавил мою душу от смерти», и черный ужас, который возвышался так высоко и закрывал перспективу всех человеческих ожиданий будущего, теперь ушел в прошлое, спрятавшись на горизонте, как говорят о кораблях. почти не виден, и его больше не стоит бояться. Мы не можем не думать о совершенном избавлении очей моих от слез, «когда Бог отрет слезы со всех лиц и упрек народа Своего со всей земли». Мы не можем не думать о совершенном избавлении ног Моих от падения, когда искупленные Господом будут твердо стоять и свободно ходить по золотым тротуарам и больше не будут бояться земных камней преткновения. Мы не можем не думать о совершенном присутствии Бога, совершенном сознании того, что мы находимся рядом с Ним, когда Он с великой радостью представит нас безупречными перед присутствием Своей славы». Мы не можем не думать о совершенной деятельности того будущего состояния, когда мы будем ходить с Ним в белом и следовать за Агнцем, куда бы Он ни пошел». И одна гарантия всех этих далеко идущих надежд находится в крошечном опыте настоящего; ибо Тот, Кто избавил наши души от смерти, наши глаза от слез и наши ноги от падения, не собирается выставлять Себя на посмешище. Этот «Бог» начал строить и не смог окончить». Но Он завершит то, что начал, и не остановит Свою руку, пока все Его дети не будут полностью искуплены и полностью не осознают Его совершенное Присутствие.
ПСАЛОМ cxvi. 12-13 — ВОЗВРАЩЕНИЕ БОГУ
Что я воздам Господу за все Его благодеяния ко мне? 13. Чашу спасения приму и имя Господне призову. 12, 13.
Возможно, здесь имеется ссылка на часть ритуала Пасхи. Кажется, в более поздние времена вошло в обычай высоко поднимать чашу вина на этом празднике и пить ее с торжественным призывом и радостным благодарением. Итак, мы видим, как наш Господь принимает чашу – чашу благословения, как называет ее Павел, – и благодарит. Но поскольку нет никаких записей о введении этого дополнения к первоначальному празднованию Пасхи, мы не знаем, произошло ли оно позднее даты написания этого псалма. Нет никакой необходимости предполагать такую аллюзию, чтобы объяснить или придать этим словам живописную силу. Как показывают все языки, вполне естественно говорить о судьбе человека, будь то горе или радость, как о чаше, которую ему предстоит испить; и в псалмах есть множество примеров метафоры, например: «Ты — часть наследия моего и чаши моей, Ты хранишь долю мою». Моя чаша переполнена». Эта знакомая эмблема — это все, что здесь нужно.
Тогда можно отметить еще один момент, касающийся простых слов текста. «Спасение» едва ли можно понимать здесь в его высшем значении, как потому, что весь тон псалма фиксирует ссылку на низшие благословения, так и потому, что в еврейском языке оно стоит во множественном числе. В этой форме множественного числа «Чаша спасения» выражает полноту и разнообразие многообразных и многообразных избавлений, которые Бог совершил и совершил для псалмопевца. Вся его судьба в жизни представляется ему чашей, полной нежной доброты, любящей верности, избавляющей благодати. Оно переполнено божественными действиями помощи и поддержки. Когда его благодарное сердце думает о всех Божьих благах, данных ему, он одновременно чувствует побуждение воздать и невозможность сделать это. С каким-то радостным отчаянием он задает вопрос, который всегда слетает с благодарных уст, и, не имея ничего, что может дать, признает единственным возможным возвращением на небеса принятие наполненной чаши, которую Его благость предписывает его жаждущим.
Таким образом, великая мысль, которая здесь заключена, заключается в том, что мы лучше всего воздаем Богу, с благодарностью принимая то, что Он дает.
Теперь я для начала отмечу, насколько глубоко эта мысль проникает в сердце Бога.
Почему мы больше всего чтим Бога, беря, а не давая? Первый ответ, который придет вам в голову, без сомнения, — из-за Его вседостаточности и нашей пустоты. Человек получает все. Богу ничего не нужно. Мы все можем сказать, что после всего нашего служения: «Из Твоего мы отдали Тебе». Несомненно, это совершенно верно; и правильно понял, что это укрепляющая и радостная истина. Но разве это все, что можно сказать для объяснения этого принципа? Конечно, нет. Если бы я был голоден, я бы не сказал тебе; ибо Моя вселенная и что наполняет ее» — громкое слово, но оно не передает всей истины. Когда Павел стоял на Марсовом холме и перед прекрасными изображениями Парфенона разрушил интеллектуальную основу идолопоклонства, провозгласив Бога, которому не поклоняются руками человека, как будто Он в чем-то нуждается, поскольку Он дает всем людям все, эта истина, какой бы могущественной она ни была, — это еще не все. Мы воздаем Богу тем, что берем, а не даем, а не только потому, что Ему ничего не нужно, а у нас нет ничего, что не принадлежало бы Ему. Если бы это было все, то это могло бы быть так же верно для всемогущего тирана и могло бы быть использовано так, чтобы запретить любое богослужение перед мрачным присутствием, чтобы оказать почтение и любовь к тому, что было бы так же дерзко, как и самые грубые подношения диких идолопоклонников. Но мотив того, что Он дал нам, является глубочайшей причиной того, что нашей лучшей наградой Ему является наше благодарное принятие Его милостей. Принцип нашего текста, наконец, основывается на том, что Бог есть любовь и желает наших сердец, а не просто на том, что Бог имеет все и не нуждается в наших дарах.
Возьмите пример из нашей собственной любви и подарков. Разве мы не чувствуем, что вся красота и цветение подарка улетучиваются, если даритель надеется снова получить то же самое? Разве мы не чувствуем, что все пропало, если получатель подумает отплатить какой-нибудь монетой, кроме сердечной? Любовь дает, потому что ей приятно давать. Оно дает возможность выразить себя и благословить получателя. Если и существует какая-либо мысль о возвращении, то это только возвращение любви. И вот как Бог дает. По словам Иакова, Он — дающий Бог, который дает «не щедро, как неадекватно передает наша версия», а просто, то есть, я полагаю, одним глазом, без какой-либо скрытой цели личной выгоды. , из одного только порыва любви и не имеющего никакой цели, кроме нашего блага. Поэтому именно из-за этой чистой, совершенной любви Он наслаждается не вознаграждением, а только платой за сердце, завоеванное Его любовью и расплавленное Его милостями. Поэтому Его рука простерта и снова ни на что не надеется». Его Всемогущая вседостаточность ни в чем не нуждается от нас, и перед всеми языческими представлениями о поклонении и дани ставится вопрос: Воздаете ли вы Господу, о люди глупые и неразумные?» Но Его глубокое сердце любви желает и наслаждается эхом своих собственных тонов, которое вызывается среди каменной твердости наших сердец, и радуется, когда мы принимаем полную чашу Его благословений и, поднося ее к своим губам, призываем во имя Господа. Разве это не великая и благодатная мысль нашего Бога и Его великой цели в Его милости?
Но теперь давайте посмотрим на элементы, составляющие это воздаяние Божие, которым Он наслаждается. И сначала я изложу очень простой и очевидный вопрос: давайте удостоверимся, что мы узнали настоящее содержимое нашей чашки. Это чаша спасения, как бы трудно иногда в нее поверить. Сколько благословений и счастья мы все лишаем себя, медлительно ощущая это! Некоторые из нас по причине природного темперамента; некоторые из нас из-за давления тревог, боли горя и кровотечения из ран; некоторые из нас из-за простой слепоты к истинному характеру нашего настоящего имеют мало радостного ощущения истинной ясности наших дней. Кажется, что радости должны были пройти и увидеть их в преображающем свете памяти, прежде чем мы сможем распознать их справедливость; и тогда, когда их место пустует, мы знаем, что развлекали ангелов врасплох. Многие мужчины и женщины всю жизнь живут во мраке сожаления об утрате какого-то дара, который, когда он у них был, не казался чем-то особенным и не мог удержать их от досады по пустякам. Здравый смысл, разумное уважение к нашему собственному счастью и религиозному долгу объединяются, как всегда, и призывают нас позаботиться о том, чтобы мы знали свои благословения. Не позволяйте обычаям ослепить вас. Не позволяйте слезам настолько наполнить ваши глаза, чтобы вы не могли видеть благости Господней. Не позволяйте грозовым облакам, какими бы тяжелыми они ни были, закрывать от вас голубизну вашего неба. Не позволяйте пустой чаше стать вашим первым учителем благословений, которые вы получили, когда она была полной. Не позволяйте твердым местам в кровати разрушить ваш отдых. Стремитесь, как простой долг, развивать в своей повседневной жизни жизнерадостное, радостное чувство щедрости Божьей. Примите во внимание все боли, все горькие ингредиенты, помня, что нам, слабым и грешным людям, горькое необходимо. Если чаша по-прежнему кажется наполненной неприятным напитком, вспомните, чьи губы коснулись ее края, оставив там свой священный поцелуй, и чья рука протягивает ее вам, когда Он говорит: «Сделайте это в Мое воспоминание». Чаша, которую дает мне мой Спаситель, может ли она быть чем-то иным, как не чашей спасения?
Опять же, еще один из элементов этого возмездия Божьего — быть уверенным, что вы берете то, что дает Бог.
Нет большего пренебрежения и бесчестия для дарителя, чем пренебрежение его дарами. Вы отдаете своему ребенку или другому дорогому человеку что-то, что, возможно, вам дорого обошлось или, по крайней мере, к чему вы относитесь с душой; не обидит ли вас, если через день или два вы обнаружите его валяющимся среди кучи неучтенных безделушек? Предположим, что некоторые из тех раджей, которые получили подарки во время королевского визита в Индию, вышли из дурбара и бросили их в конуру, это было бы оскорблением и недовольством, не так ли? Но эти иллюстрации тривиальны по сравнению с нашим отношением к дающему Богу». Конечно, из всех безумств и преступлений нашей глупой и преступной расы нет ни одного, которое могло бы сравниться с тем, что мы не возьмем и не сделаем своей собственностью то, что даровано нам от Бога. Это верх всякого безумия; это самая низкая глубина всякого греха. Сына Своего не щадит, Сын Себя не щадит, Отец отдает Сына Своего за всех нас, потому что любит, Сын любит нас, и отдает Себя нам и за нас, а мы стоим, сложив руки на груди. , не снизойдет настолько, чтобы протянуть их или держать наши благословения настолько слабыми, что в любой момент мы можем позволить им ускользнуть из наших небрежных пальцев. Он молит нас с великой мольбой о принятии дара, и пренебрежение и флегматичное безразличие являются Его воздаянием. Есть ли что-нибудь хуже этого? Несомненно, Писание право, когда оно делает грехом грехов то неверие, которое, по сути, есть не что иное, как отказ принять чашу спасения. Несомненно, нет более острой скорби для Духа Божьего, чем когда мы оставляем Его дары пренебрегаемыми и неиспользуемыми.
В самой высокой области, как много таких, к которым мы так относимся! Спаситель и Его прощающая кровь; Дух и Его животворящие энергии; та вечная жизнь, которая могла бы родить в наших душах источник живой воды, — все это принадлежит нам. Настолько ли мы сильны, насколько могли бы быть, если бы использовали ту силу, которая у нас есть? Как получается, что, имея полноту Божью, мы пусты? что, имея в руках слово Божие, мы знаем так мало; что с Духом Божьим в наших сердцах мы настолько плотские; что мы так обеспокоены радостью Бога нашего о нашей доле; что, имея в виду сердце Бога, наше укрытие, мы настолько беззащитны? У нас есть все, и мы в изобилии», и все же мы бедны и нуждаемся, как какой-нибудь безумный нищий, в лохмотьях и нищете, которому было дано богатство, которым он не воспользовался.
В низшей сфере повседневной жизни и обычных милосердий обнаруживается та же странная медлительность в принятии того, что мы имеем. Очень немногие мужчины действительно извлекают максимальную выгоду из своих обстоятельств. Большинство из нас гораздо менее счастливы, чем могли бы быть, если бы научились божественному искусству выжимать из всего последнюю каплю добра. После наших грубых попыток плавки в шлаке осталось много ценного металла, который более мудрая система извлекла бы. Задаешься вопросом, когда видишь, сколько сырья для счастья тратится впустую при его производстве в течение всей нашей жизни. Так мало осталось, а столько всего выброшено. Чтобы максимально использовать то, что дает нам Бог, требуется много практической мудрости и много сильных, мужественных христианских принципов. Бдительность, самоограничение, способность подавлять тревоги и не думать о завтрашнем дне и, прежде всего, привычный темперамент общения с Богом, который является самым могущественным химическим агентом, извлекающим свою целебную силу из всего - все это разыскивается. Этот урок стоит усвоить, чтобы мы не ранили эту нежнейшую Любовь, чтобы мы не обеднели и не навредили себе. Не жалуйтесь на свои жаждущие уста, пока не будете уверены, что опорожнили чашу спасения, которую дает Бог.
Еще один элемент этого воздаяния Божия еще предстоит назвать: благодарственное признание Его во всех наших пирах – призывание имени Господня». Без этого предыдущее предписание было бы чистым эгоистическим эпикурейством, а без этого оно было бы невозможно. Только тот, кто наслаждается жизнью в Господе, наслаждается ею достойно. Только тот, кто наслаждается жизнью в Господе, наслаждается ею вообще. Это истинный настой, который придает сладость всему горькому и еще больше сладости всему сладкому, что может содержаться в чаше, когда над ней произносится имя Господне. Отец-еврей на празднике Пасхи торжественно поднял чашу с вином над головой и выпил с благодарением. Трапеза стала таинством. Таким образом, здесь слово, переведенное «бери», можно перевести как «поднять», и мы можем иметь в виду, что это символ нашего посвящения всем нашим благословениям посредством подобного приношения их перед Богом и такого же призывания Даятеля.
Христос дал нам не только ритуал таинства, но и образец нашей жизни, когда Он взял чашу и возблагодарил». Так обычные радости становятся таинствами, наслаждение становится богослужением, а чаша, в которой горькое или сладкое умело смешивается для нашей жизни, становится чашей благословения и спасения, пьемой в память о Нем. Если бы мы несли этот дух с собой во все наши маленькие обязанности, печали и радости, какими разными они бы казались! Тогда нам следует пить для силы, а не для опьянения. Тогда мы не должны обнаружить, что дары Божьи скрыли Его от нас. Мы не должны ни оставлять ни одно из них неиспользованным, ни с такой жадностью хватать его, что отпускаем Его руку. Ничто не будет слишком великим для нас, чтобы попытаться сделать это, и нет ничего слишком малого, во что мы могли бы вложить свои силы. Не было бы разлада между земной радостью и небесными желаниями, не было бы никакого отвращения к тому, что Он держал на наших устах. Испили бы мы чашу Его благодеяний, и все было бы сладко – пока мы не приблизились и не утолили жажду у реки Его наслаждений и самого Источника.
Еще одно слово. Существует старая легенда о зачарованной чаше, наполненной ядом, которую предательски вложили в руку короля. Он подписал крестное знамение и назвал над ним мир, и тот задрожал в его руках. Принимаете ли вы это имя Господа как испытание? Назови Его над множеством чаш, из которых ты жаждешь испить, и блестящие осколки лягут у твоих ног, и яд прольется на землю. То, что вы не можете поднять перед Его чистыми глазами и думать о Нем, наслаждаясь, — не для вас. Дружба, замыслы, планы, амбиции, развлечения, размышления, учеба, любовь, бизнес — можете ли вы призывать имя Господа, поднося эти чашки к своим губам? Если нет, швырните их за собой, ибо они полны яда, который, несмотря на всю свою приторную сладость, в конце концов укусит, как змея, и ужалит, как гадюка».
ПСАЛОМ cxix. 9 — ОЧИЩЕННЫЙ ПУТЬ
Чем юноше очистит путь свой? Внимая этому по слову Твоему». (ПСАЛОМ cxix). 9.
Есть много вопросов о будущем, которыми естественно заниматься вы, молодые люди; но я боюсь, что большинство из вас спросит еще более тревожно: «Как мне пройти?» чем «Как мне его очистить?» Необходимо тщательно обдумать вопросы: как мне жить в мире, быть счастливым, удачливым?» и тому подобное, и я полагаю, что именно это соображение с особой силой давит на многих из вас. Теперь я хочу, чтобы вы задумались над другим вопросом: как мне очистить путь свой?» Ибо чистота – это самое лучшее; а быть хорошим — это более мудрая и благородная цель амбиций, чем любая другая. Итак, моя цель состоит в том, чтобы попытаться убедить моих дорогих молодых друзей серьезно задуматься на некоторое время над этим серьезным вопросом моего текста и ответами, которые на него даны.
Если мне удастся однажды заставить вас проникнуться страстью к чистоте, все, кроме всего, будет достигнуто. Но я не буду удовлетворен, даже если это будет целью моей мольбы к вам сейчас, потому что я хочу, чтобы вы все были христианами. И именно поэтому я попросил вас выслушать то, что я хочу сказать вам по этому поводу.
I. Итак, во-первых, перед нами стоит великая практическая проблема жизни: чем юноше очистить путь свой? Или, другими словами: как я могу прожить чистую и благородную жизнь?» Это, конечно, вопрос для всех: это вопрос для всех, но особенно он касается вас, молодых людей. И я хочу убедить вас в этом по двум или трем причинам, которые я очень кратко изложу.
Во-первых, я хочу задать вам этот вопрос, потому что, как я уже сказал, вы находитесь под особым искушением не задавать его. В вашем будущем так много нерешенных вопросов, что вы слишком склонны отложить рассмотрение этого вопроса в пользу тех, которые кажутся вам более насущными и важными. И у вас есть другой искушение, общее для всех нас, но особенно сопровождающее вас, молодых людей, жить вообще без всякого плана жизни. Грех и несчастье половины мира в том, что они живут впроголодь, зная, почему совершают каждое отдельное действие в данный момент, но никогда не заглядывая на дюжину дюймов дальше своего носа, чтобы увидеть, куда ведут все действия, взятые вместе; и поэтому они подобны флюгерам, кружащимся каждым ветром искушения, приходящим на них. Если они добры или чисты, то они таковы случайно, по импульсу или потому, что никогда не подвергались искушениям. У них нет определенного плана или теории жизни, которую они могли бы выразить словами, если бы кто-нибудь спросил их, по каким принципам, с какой целью и ради каких целей они живут. И как все соблазняются к такому неразмышляющему образу жизни, так и ты особенно соблазняешься к нему, потому что в твоем возрасте суждение и опыт не так сильны, как склонность и страсть; и все приобрело свежий блеск новизны, и кажется, что иногда достаточно удовольствия жить и получать новые радости, которые наливаются на тебя. И поэтому я хочу, чтобы вы остановились и на мгновение задумались, есть ли у вас какой-нибудь план жизни, который можно было бы выразить словами, можете ли вы сказать Богу и своей совести, ради чего вы живете.
И я настойчиво обращаюсь к вам с этим вопросом по другой причине — потому что вам стоит его задать. Ибо у вас все еще есть прерогатива, которую некоторые из нас утратили, определять форму, которую должен принять ваш жизненный путь. Путь, по которому вы собираетесь идти, лежит необозначенным на равнине жизни. Вы можете быть почти тем, кем вам нравится. Перед вами жизнь с великими благословенными возможностями; это позади некоторых из нас. Все долгие годы, которые, возможно, у вас есть, пока что пластик в ваших руках; им придана жесткая форма для таких людей, как я. Мы заправили свои кровати и должны лечь на них. Ваша жизнь в ваших руках; поэтому я умоляю вас, пока вы не должны задавать этот вопрос с тем горьким смыслом, с которым должны задавать его старики, которые загадали свои пути и замарали их: как старику очистить путь свой и получить избавиться от грязи?» — подумайте, как вы можете гарантировать, что ваш путь в нехоженном будущем будет чистым, и не успокаивайтесь, пока не получите ответ.
И я навязываю вам это по другой причине, потому что у вас есть особые искушения осквернить пути свои. Это страшное испытание, с которым приходится сталкиваться каждому юноше и девушке, переступая границу, разделяющую детство и юность, когда родительский авторитет ослабевает, поводки ослабевают, и юный пловец становится таким же, как и он. были отрезаны от буев и вынуждены сражаться с волнами в одиночку. В Манчестере сотни молодых людей, многие из них сейчас здесь, которые приехали в этот великий город из тихих деревенских домов, где они были защищены охраной отцовской и материнской любви и заботы, и были брошены в это место, где каждая его улица кишит искушениями, и товарищи на университетских скамьях, за партами, на складах и в мастерских, уводящие их во зло и обучающие их дьявольской азбуке, - молодые люди с их вечера пусты и без дома. Я говорю о таких, стоящих на скользких местах? О, мой юный друг! нет ничего во всех этих искушениях, прелести которых вы начинаете обнаруживать, нет во всех них ничего такого, ради чего испачкать пальцы; в них нет ничего, что могло бы отплатить вам за утрату вашей невинности. Во всех них нет ничего, кроме прекрасной внешности с ядом внутри. Вы видите тропинку примулы»; вы не видите, выражаясь торжественными словами Шекспира, «вечного пожара», к которому это приводит. И поэтому я умоляю вас всех, юноши и девушки, серьезно отнестись к этому вопросу; и я умоляю вас поверить мне, когда я говорю вам, что вы еще не прикоснулись к самой серьезной и самой насущной проблеме жизни, если только вы не спросили себя в серьезном настроении глубокого размышления: «Чем мне очистить свой путь?»
II. Вот вам и первый пункт, на который я прошу вашего внимания. А теперь, во-вторых, взгляните на этот ответ, который говорит нам, что мы можем очистить свой путь только при условии постоянной бдительности. Приняв это во внимание».
Это кажется очень простым и разумным ответом. Самая лучшая дорога нуждается в уходе, если ее нужно поддерживать в ремонте. Что станет с железной дорогой, на которой не будет наземных рабочих и укладчиков плит, которые будут ходить вдоль линии и замечать, что что-то не так? Помню, однажды я увидел кусочек старой римской дороги; глыбы лавы были на месте, но из-за отсутствия ухода между ними выросло молодое деревце и раздвинуло их; там их расколол мороз, здесь была большая безобразная дыра, полная грязи; и все это закончилось в джунглях. Как человеку содержать свою дорогу в порядке? Приняв это во внимание». Вещи, которым так или иначе приходится идти в этом мире, имеют странную способность идти своим чередом. Вам не нужно ничего, кроме небрежности, чтобы дело пошло наперекосяк.
Итак, на первый взгляд кажется, что мой текст просто проповедует простую истину: если вы хотите, чтобы ваша дорога была правильной, берегите ее. Но если вы посмотрите на свою Библию, вы увидите, что слово к этому «является дополнением, и что все, что на самом деле говорит псалмопевец, — это внимание». И, возможно, человека призывают обратить внимание на самого себя, а не на свой путь. Берегите себя» — вот единственное условие чистой и благородной жизни.
Необходимость такого условия становится совершенно очевидной из двух соображений. Во-первых, ясно, что должна быть постоянная бдительность, если мы примем во внимание, что это за мир, в который мы попали. И это также ясно, если мы примем во внимание, какие мы существа, попавшие в него.
Во-первых, это станет ясно, если мы подумаем, в какой мир мы попали. В этом мире гораздо больше побуждений поступать неправильно, чем побуждений поступать правильно; мир, в котором великое множество плохих вещей, имеющих обманчивую видимость удовольствия; очень многие обстоятельства, в которых кажется, что гораздо легче следовать худшему пути, чем лучшему. И так, пока человек не научится великому искусству говорить «Нет!» Я не сделал того же из-за страха Господня»; он, вне всякого сомнения, придет к разорению. Вокруг вас больше вещей, которые будут искушать вас вниз, чем тянуть вверх, и ваша единственная безопасность — это постоянная бдительность. Как говорит Джордж Герберт:
«Кто не следит за собой, тот слаб,
И сгниет дотла при следующей великой оттепели».
И это то, что произойдет с вами, так же уверенно, как вы живете, несмотря на все ваши добрые решения, если только вы не подкрепите эти решения постоянной ревнивой бдительностью над собой. Берегите свое сердце со всем усердием».
И тот же урок преподносится нам, если мы подумаем, какие мы существа, попавшие в этот мир, полный зла. Мы — существа, очевидно созданные для самоуправления. Вся наша природа подобна монархии. В каждом из нас есть вещи, которые никогда не предназначены для того, чтобы управлять, но которые нужно держать под контролем, например, сильные страсти, желания, укорененные в плоти, которые не предназначены для того, чтобы овладеть человеком. наша природа, которая, очевидно, призвана быть высшей и суверенной: разум, совесть, воля.
Иногда можно услышать немало злых разговоров, особенно среди молодых людей, о следовании природе». Да! Я говорю: Следуй природе! и природа говорит: «Пусть человек управляет животным!» и не сажайте нищих на коней», и не позволяйте своим страстям руководить вами, но держите их крепко, подавляйте их, бичейте их, управляйте ими своим разумом, своей совестью и своей волей.
Предположим, человек сказал бы о пароходе: «Конструкция этого судна показывает, что оно предназначено для того, чтобы мы разожгли пылающий огонь в печах, включили двигатели на полную мощность и позволили судну идти так, как оно пожелает». Разве он не упустил бы из виду, что существовал рулевой аппарат, который так же явно предназначался для управления, как и двигатели для приведения в движение? Для чего нужны руль и штурвал? Разве они не подразумевают пилота? и не является ли облик нашей души явно намекающим на подчинение и контроль? Не сама ли природа учит вас, что вы не следуете, а насилуете природу, когда даете господствовать своим страстям, и что вы следуете природе только тогда, когда подчиняете всего человека под властью совести и когда совесть стоит в ожидании голос Бога?
«Если над собой он не сможет воздвигнуть
Сам человек, как ничтожен человек!
Сам мир, в который вы пришли, и сам человек, которым вы сами являетесь, призваны к вам проявлять ту постоянную бдительность, которая является единственным условием очищения вашего пути. На границе должна быть сильная охрана, которая будет проверять все мысли, цели и желания, которые могут выйти наружу, и все искушения и соблазны, которые могут войти; и позаботьтесь о том, чтобы не прошел ни один человек, не имеющий королевского ордера. Бережно храните свое сердце». Чем юноше очистит путь свой? Приняв это во внимание».
III. Чтобы эта постоянная бдительность принесла какую-либо пользу, она должна регулироваться Небесным Словом. Соблюдая это по слову Твоему».
Стражник на границе, который должен охранять путь, должен иметь указания из штаба, и выбирать и решать не по своей собственной фантазии, а по приказу короля. Или, используя другую метафору, бесполезно иметь стражу, если у стражи нет фонаря, а фонарь и свет — это Слово Божье.
Это заставляет меня сказать, и только в двух словах, насколько неадекватна наша собственная бдительность для задачи регулирования нашей собственной жизни. Совесть — капитан стражи, и есть только одно суждение, в котором совесть всегда и безошибочно права, а именно когда она говорит: «Правильно поступать правильно; и неправильно поступать неправильно». Но когда начнешь спрашивать совесть, И, помолишься, что правильно, а что нет? ему ни в коем случае нельзя всегда доверять; ибо можно воспитать совесть вверх или вниз почти ко всему; и совесть можно исказить, и совесть можно подкупить, и совесть можно задушить. И поэтому недостаточно того, что мы должны проявлять самую бдительную заботу о своем пути и определять правильность и неправильность нашего пути на основе наших собственных суждений; несмотря на все это, мы можем сильно ошибаться. Человеку недостаточно иметь хорошие часы в кармане, если он время от времени не сможет узнать время по Гринвичу, по которому он сможет их установить, и если это не будет обеспечено путем наблюдения за солнцем. И поэтому вы не можете доверять ничему в себе для руководства вашим собственным путем или для определения вашего долга, но вы должны обратиться к той высшей Мудрости, которая снизошла к разговору с нами, и дать нам в этой Книге откровение ее воля. Люди восстают против морального закона Библии и говорят о нем так, как будто он является ограничителем и строгим надсмотрщиком. Ах, нет! Одним из величайших знаков бесконечной любви Бога к нам является то, что Он не оставил нас нащупывать свой путь среди иллюзий наших собственных суждений и сомнительных форм человеческих представлений о добре и зле, но что Он объявил нам Его собственный характер является эталоном всякого совершенства, и Он дал нам в человеческой жизни Сына Его любви вседостаточный образец для каждой жизни.
Поэтому мне нет нужды подробно останавливаться на мысли, что в этом Слове Божием во всем его размахе и в первую очередь и особенно в Господе, Который есть Воплощенное Слово, мы имеем вседостаточного Путеводителя. Руководство к поведению должно быть ясным, и какие бы сомнения и трудности ни существовали в отношении доктрин христианства, их нет в отношении его морали. Руководство к поведению должно быть решительным, и в изречении Книги нет сомнений относительно добра и зла. Руководство по поведению должно быть применимо к широкому разнообразию характеров, возрастов и обстоятельств, и мораль Нового Завета в особенности и Ветхого Завета в некоторой степени обеспечивает это, поскольку не беспокоится о мельчайших деталях. , но имеет дело с большими принципами. Мораль Евангелия, если можно так сказать, — это мораль центров, а не периферий; зародышевых принципов, а не специальных предписаний. Руководство по нравственности должно быть намного впереди последователей, и потребовались поколения и столетия, чтобы внедрить в сознание людей и внедрить в человеческую практику часть морали этой Книги. Люди говорят нам, что христианство изношено. Ах! оно не устареет до тех пор, пока все его моральные учения не станут частью мировой практики, а это произойдет не раньше, чем через год или два! Люди, которых меньше всего волнуют христианские доктрины, должны прежде всего признать, что Нагорная проповедь — это благороднейший кодекс морали, который когда-либо был обнародован. Если бы мир соблюдал заповеди Нового Завета, мир находился бы в Тысячелетии; и все грехи и преступления, и девяносто девять сотых всех страданий земли исчезли бы, как ужасный сон. Вот руководство для вас, и если вы воспользуетесь им, вы не ошибетесь.
Мой дорогой юный друг! Вы когда-нибудь пытались измерить действия одного дня стандартами этой Книги? Позвольте мне обратить ваше внимание на следующее: развивайте привычку – привычку совмещать все, что вы делаете, с этим светом; как ученый в какой-нибудь художественной школе возьмет свою слабую копию, поднесет ее к шедевру и сравнит линию с линией, оттенок с оттенком. Возьмите свою жизнь и поместите ее рядом с Великой Жизнью, и вы начнете понимать, что «слово Твоее» является единственным стандартом, по которому следует строить свою жизнь.
IV. И теперь мне есть что сказать напоследок. Все это можно сделать эффективно только в том случае, если вы христианин. Мой псалом не доходит до дна; оно заходит настолько далеко, насколько допускает мера откровения, дарованная его автору; но если бы человеку больше нечего было сказать, это было бы утомительным делом. Бесполезно говорить человеку: «Берегись, береги себя», или даже говорить ему: «Берегись по слову небесному», если слово Божие — это только закон.
Фатальный недостаток всех попыток сохранить мое сердце собственной бдительностью состоит в том, что хранитель и хранитель — одно и то же, и поэтому в гарнизоне может произойти мятеж, и те самые силы, которые должны были подавить восстание, могли перейти на сторону Повстанцы. Вы хотите, чтобы сила вне вас поддерживала вас. Единственный способ перетащить лодку вверх по порогам — это иметь на берегу какую-то фиксированную точку, к которой человек может привязать веревку и тянуть за нее. Вы получаете эту вечную охрану и твердую точку, благодаря которой можно держаться за Господа, дорогого Сына Божьей любви, умершего за вас.
Вы хотите, чтобы на ваше поведение, на ваши убеждения и вашу волю повлиял другой мотив, более сильный, чем тот, который сейчас на них влияет; и ты получишь это, если отдашься любви, сошедшей с небес, чтобы спасти тебя, и говорящей тебе: если любишь Меня, соблюди заповеди Мои». Для сохранения себя и очищения пути ты хочешь подкрепления для своей внутренней силы, и ты получишь его, если доверишься небу, которое вдохнет в тебя Дух Своей жизни, который освободит тебя от закона греха. и смерть».
Вы хотите, если ваш путь должен быть очищен, - самого молодого из вас, самого нежного воспитания, самых чистых, самых невинных желаний - прощения за прошлый путь, который в какой-то мере запятнан и грязен, а также силы на будущее, чтобы избавить тебя от ужасного влияния привычки ко злу. И все это вы получите, дорогие друзья! в крови Иисуса Христа, очищающей от всякого греха.
Итак, стоя там, где встречаются два пути, и имея выбор, который еще в вашей власти, я умоляю вас, сверните с широкой, легкой дороги, приятно спускающейся вниз, и выберите узкую, крутую тропу, которая поднимается вверх. Лучше камни, чем грязь, лучше мучительная жизнь самоограничения и самоотречения, чем жизнь угождения себе.
Ой! выберите лучшую долю, выберите Христа своим Вождём, своим Законом, своим Господом! Доверьтесь той великой жертве, которую Он принес на Кресте, чтобы все прошлое для вас могло быть очищено и будущее могло быть выметено; и, доверившись таким образом, будьте уверены, что Он будет с вами, чтобы хранить вас и направлять вас на путь, который Его собственная рука вознесла над грязью мира; путь святости, по которому вы сможете идти с незапятнанными ногами и одеждами, пока не придете на Сион, с песнями и вечной радостью на головах ваших», и благословите Его там за весь путь, которым Он вел вас домой.
ПСАЛОМ cxix. 11 — ПСАЛМ XL. 10 — ЖИЗНЬ СКРЫЛА И НЕ СКРЫЛА
Слово Твое сокрыл я в сердце своем» (ПСАЛОМ cxix). 11.
Правды Твоей не сокрыл я в сердце своем» (ПСАЛОМ XL). 10.
Тогда есть два вида сокрытия — один правильный и другой неправильный: один необходим для жизни христианина, другой несовместим с ней. Он поверхностный христианин, не имеющий никаких тайных глубин в своей религии. Тот труслив или ленив, во всяком случае недостоин, кто не проявляет в меру своих сил свою религию. Плохо, когда весь товар находится на витрине; так же плохо, когда они все в подвале. Есть два аспекта христианской жизни: один между Богом и мной, в который не вмешивается ни один посторонний; один патент на весь мир. Два моих текста касаются этих двух.
I. Я сокрыл слово Твое в своем сердце». Здесь мы имеем скрытое слово или тайную религию сердца.
У меня часто была возможность напомнить вам, что использование слова «сердце» в Ветхом Завете гораздо шире, чем наше современное, которое ограничивает его тем, что оно является местом и органом любви, привязанности или эмоций; тогда как в Ветхом Завете сердце является жизненно важным центром личности. Как сказано в Книге Притчей, из нее происходят источники жизни, все исходы всякого рода деятельности, как те, которые мы приписываем голове, так и те, которые мы приписываем сердцу. Согласно идее Ветхого Завета, они происходят из этого центрального «я». Итак, когда псалмопевец говорит: «Я сокрыл слово Твое в сердце моем», он имеет в виду, что я похоронил его глубоко в самой середине своего существа, положил его в самые корни себя и там соединил его с самая суть моей души».
Теперь я осмелюсь понять это выражение «слово Твое» в несколько более широком смысле, чем использовал его псалмопевец. В Священном Писании этим выражением выражаются три идеи; и два из них отчетливо встречаются в этом псалме.
Во-первых, есть простое, очевидное, что означает «словное» письменное откровение. Библия псалмопевца была очень маленькой по сравнению с нашей. Пятикнижие и, возможно, некоторые исторические книги, возможно, также один или два пророка — и это было почти все. И все же это отрывочное слово он спрятал в своем сердце». Итак, дорогие братья! Я хочу сказать пару очень практических вещей и начну с этого. Если вы хотите быть сильными христианами, спрячьте Библию в своем сердце. Когда я был мальчиком, у хороших христиан было принято читать по одной главе ежедневно. Интересно, сохраняется ли это? Я серьезно подозреваю, что это не так. Несомненно, существует множество причин, способствующих сравнительному упадку среди исповедующих христианство чтения и изучения Библии. Существует современная высшая критика, которая может многое сказать о том, как и когда были созданы книги, особенно книги, составляющие Библию этого псалмопевца. Но я хочу настаивать на том, что никакие теории, даже если бы они были так хорошо обоснованы (а я позволяю себе сказать, что это не так), никакие теории по этим второстепенным вопросам не затрагивают ценности Священного Писания как фактора развития христианской жизни. Что бы человек ни думал об этом, он, тем не менее, будет осознавать важность ежедневного преданного изучения Священного Писания, если он мудр.
Есть еще одна группа причин пренебрежения Писанием, связанная с умножением других форм литературы. Сейчас людям нужно прочитать так много других книг, что у них не так много времени для чтения Библии, а если и есть, то они думают, что у них его нет. Никакая литература никогда не заменит старую Книгу. Да ведь даже если рассматривать его как простое литературное произведение, в мире нет ничего подобного! И никакая религиозная литература, проповеди, трактаты, а тем более журналы и периодические издания не сделают для христиан того, что сделает для них Библия. Вы совершаете огромную ошибку ради собственной души, если ваше религиозное чтение состоит в том, что люди говорят и думают о Писании, а не в самом Писании. Зачем вам окунать свои кувшины в водоем, если вы можете отнести их туда, где из склона холма бьет родник, чистый, прозрачный и живой?
Кроме того, есть стремление нашей современной жизни, которое вытесняет это слово. Встаньте на четверть часа раньше, и у вас будет время прочитать Библию. Это будет стоить жертвы, если это жертва. Под чтением Библии я не имею в виду то, что, боюсь, слишком распространено, а именно чтение отрывков из Священного Писания, как если бы это было своего рода очарованием. Но я бы со всей серьезностью настаивал на том, что мышцы и волокна будут явно атрофироваться и ослабевать, если христиане пренебрегут первым простым способом сокрытия Слова в своем сердце, а именно сделать слова Священного Писания так, как будто они включены в само их существо. и часть их самих.
Но есть и другое употребление выражения «слово Твое», которое не лишено примера в этом великом псалме хвалы Слову. В одном месте читаем: Навеки, Господи! Слово Твое утверждено на небесах»; это не Библия. Верность Твоя – во все поколения. Они продолжаются и в этот день согласно Твоим постановлениям»; это не Библия, ибо все — Твои слуги». Если бы закон Твой не был моей радостью, я погиб бы в страданиях моих»; Я думаю, что это тоже не Библия, а изречение воли Божией, выраженной в страданиях псалмопевца. Божье слово приходит к нам в Его промыслах и многими другими способами. Это декларация Его характера и целей, как бы они ни были провозглашены, а также выражение Его воли и повеления, как бы они ни выражались. В более широком смысле этой фразы я бы сказал: спрячьте проявленную волю Божью в своих сердцах». Давайте развивать в себе привычку приводить все вопросы жизни (потоки, бьющие из источника в центре нашего существа) в тесную связь с тем, что, как мы знаем, является волей Бога относительно нас. Пусть мысль о воле Божией восседает верховным арбитром, восседая на троне в самом центре нашей личности, управляя нашей волей, подчиняя ее и заставляя ее подчиняться и соответствовать Его, управляя нашими чувствами, регулируя наши страсти, сдерживая наши желания, стимулируя наши чувства. леность, ускоряя наши стремления, вознося к небу наши надежды и приводя всю деятельность, исходящую из наших сердец, в соприкосновение с волей Божией. Бросьте целебную ветвь в самое око источника, и тогда все потоки примут участие в очищении. Пусть эта известная воля Божия будет подобна закваске, спрятанной в трех мерах муки, пока все не заквасится. Причудливая интерпретация этой эмблемы делает три меры обозначающими тройственные составляющие человечества: тело, душу и дух. Мы можем улыбаться этому фантастическому изложению, но давайте постараемся повиноваться этому увещеванию. Когда Божья воля глубоко поселяется внутри нас, она ускоряет перемены в тяжелом тесте нашей вялой натуры. Когда мы приводим источники наших действий, а именно, наши мотивы, которые являются нашей истинной сущностью, в соприкосновение с Его изреченной волей, наши дела становятся сообразными с ней. Следите за мотивами, и дела приведут себя в порядок. Я сокрыл слово Твое в своем сердце».
И теперь я осмелюсь на дальнейшее применение этой фразы, о которой псалмопевец не имел ни малейшего понятия, но которую, по великой милости Господа, по мере развития откровения, мы можем сделать. Есть лучшее слово Божие, чем Библия; есть лучшее слово Божие, чем любая воля, произнесенная в Его промыслах и тому подобном. Есть Воплощенное Слово Божие, которое от начала было с Богом и было Богом» и явлено нам в эти последние времена. Я хорошо придерживаюсь аналогии с учением Священного Писания, когда вижу совершенствование откровения изреченным Словом, достигаемое в откровении личным словом; а когда, помимо увещевания, скрыть Писание в сердцах своих, и сокрыть изреченную волю Божию, как бы она ни была произнесена, в сердцах своих, прибавлю: сокроем Христа в сердцах своих. Ибо верою Он вселит в сердца наши», и если Он будет святиться за завесами тайного места внутри нас, которое есть тайное место Всевышнего», то во дворах святилища будет чистая жертва и священник, облаченный в красоту святости».
II. Слово не сокрытое, или Религия внешней жизни.
Второй наш текст выявляет внешнюю сторону благочестивой жизни, обращенную к миру. Слово должно быть сокрыто в сердце, ибо именно этот конец бытия тогда раскрывается в жизни. Для какой иной цели его следует поместить в центр нашего существа и применить к источникам действия, как не формировать действие и таким образом проявлять его в поведении? Его не следует прятать, как какое-то забытое и неиспользованное сокровище в подземелье замка, а зарыть глубоко в живом человеке, чтобы оно могло повлиять на весь его характер и поступки. Нет ничего тайного, кроме того, что оно должно выйти наружу». Самые глубокие, самые священные и самые тайные христианские переживания должны влиять на внешнюю жизнь. Человек может быть восхищен на третье небо и там услышать слова, которые смертная речь не может произнести, но непередаваемое видение должно сказаться на его терпении и силе духа и повлиять на его христианскую работу. И наше проявление источников наших действий не должно ограничиваться поведением. Как бы оно ни было красноречиво, оно будет тем более понятным, если учесть комментарий, доставляемый устным исповеданием. Говорить о Христе — христианская обязанность. Что на ухо слышите, то возвещайте на кровлях». Действительно, существует законная сдержанность в отношении глубины личной религии, для которой нужны очень веские причины, чтобы оправдать ее прорыв. Петр ничего не рассказал Марку о беседе, которую он имел со Христом утром Воскресения, но он, должно быть, рассказал факт. Нам следует хранить молчание о том, что тайно происходит между Иисусом и нами; но мы не поступим хорошо, если, исходя из нашего личного общения с Ним, мы не найдем тех, кому мы могли бы сказать: «Мы нашли Мессию», и таким образом привести их на небеса.
Слово, если оно сокрыто в сердце, обязательно проявится в жизни. Ибо не только для человека, который глубоко и постоянно осознает Божью волю и живет в контакте с Иисусом Христом, невозможно предотвратить видимое влияние этих переживаний на Его жизнь и поведение, но и в той мере, в какой мы обладаем этим сознательным внутренним обладанием. Божественного слова и божественного Христа мы будем вынуждены явить их нашим ближним всеми доступными нам средствами. Какой же тогда вывод можно сделать из того факта, что в Манчестере есть тысячи людей, исповедующих христианство, которые никогда не чувствовали ни малейшей необходимости открыть Учителя, которому, по их словам, они служат? Они, должно быть, очень поверхностные христиане, не имеющие глубокого опыта, иначе этот опыт будет настаивать на том, чтобы проявиться. Истинные христианские эмоции подобны огню, тлеющему внутри какой-то субстанции, который никогда не утихнет, пока не прожжет себе путь наружу. Как выразился один из пророков, я сказал, что больше не буду говорить во имя Твое»; Далее он рассказывает, как его решимость хранить молчание уступила место невысказанной речи: «Слово Твое, запертое в костях моих, было подобно огню, и я устал терпеть и не мог оставаться». Так будет всегда. Каждое искреннее убеждение требует высказывания. Полное сердце нуждается в облегчении речи. Если вы не чувствуете необходимости демонстрировать свою преданность и любовь к Небу ни словами, ни жизнью, я проницательно подозреваю, что у вас мало любви и преданности, которые можно скрывать.
Более того, чем больше мы это показываем, тем больше нам необходимо культивировать скрытый элемент в нашей религии. Если бы я разговаривал с министрами, мне бы хотелось многое сказать по этому поводу. Есть проповедники, которые проповедуют свою собственную религию. Два состояния ума при передаче и получении совершенно различны; и если одному позволить посягать на другого, не может быть ничего, кроме вреда. Поскольку слуга твой был занят здесь и там, он ушел» — таков краткий отчет об упадке личной религии у многих людей, внешне усердных в христианской работе. Если происходит пропорциональное развитие скрытого «я», то акт проявления будет способствовать его усилению. Это означает, что наши христианские убеждения и привязанности должны возрастать в силе и преобразовывать силу в нас посредством высказываний; точно так же, как когда впускаешь воздух, огонь горит ярче. Но вполне возможно, что мы можем рассеять и рассеять нашу слабую религию, говоря о ней; и некоторым из нас это может грозить. Чем выше вы хотите построить свою башню, тем глубже должен быть фундамент, который вы роете. Чем больше кто-либо из нас пытается сделать для Иисуса Христа, тем больше нам необходимо расширять наше тайное общение с Иисусом Христом.
Мы можем ошибочно скрыть нашу религию, и она испарится. Слишком многие исповедующие христианство отбрасывают свою религию, как нерадивые домохозяйки откладывают драгоценные духи, и когда они идут вынуть их, они не находят ничего, кроме гнилой пробки, слабого запаха и пустой фляги. Позаботьтесь о том, чтобы закопать свою религию так глубоко, как собаки закапывают кости, чтобы вы не смогли ее снова найти, или если вы обнаружите, когда откроете гроб, что в нем содержится лишь горстка сухой пыли. Сердце имеет два действия. В одном он открывает свои порталы и расширяется, чтобы принять притекающую кровь, которая есть жизнь. В другом он сжимается, чтобы прогнать жизнь по венам. Для здоровья необходимы оба движения; восприимчивость в тайном сокрытии слова в сердце»; изгоняющая энергия в том, что я не скрываю Твою праведность в моем сердце».

ПСАЛОМ cxix. 19 — ПСАЛОМ cxix. 64 — ЧУЖОЙ НА ЗЕМЛЕ
Я чужак на земле: не сокрой от меня заповедей Твоих. . . . 64. Земля, Господи, полна милости Твоей: научи меня уставам Твоим». --ПСАЛОМ cxix. 19, 64.
Есть что-то весьма примечательное в разнообразии и однообразии этого, самого длинного из псалмов. Хотя оно и самое длинное, оно в каком-то смысле является самым простым, поскольку в нем есть только одна мысль, облитая во всевозможные формы и основанная на всевозможных соображениях. Это напоминает великого скрипача, которому удалось из одной струны собрать такую музыку и мелодию.
Единственная мысль — это бесконечная драгоценность закона Божьего, под которым, конечно, подразумевается не письменное описание этого закона, находящееся в Писании, а изречения закона Божьего в любой форме, посредством которой люди могут его получить. Вы обнаружите, что более широкое значение слов «закон», «заповедь», «постановление» существенно важно для понимания каждой части этого псалма.
И теперь эти два прошения, которые я собрал вместе, основывают молитву, которую они оба возносят, в несколько различной форме («Научи меня уставам Твоим», или «Не сокрой от меня заповедей Твоих»), на двух различных соображениях, которые, взятые в сочетании , чрезвычайно интересны.
Два факта, на которых основывается одно прошение, подобны двум огромным опорам на двух противоположных берегах реки, каждый из которых удерживает один конец арки. Земля полна милости Твоей»; ай! но я чужак на земле». Обе эти вещи верны, и от каждой из них, а тем более от обеих вместе взятых, возникает эта просьба. Давайте посмотрим на факты, а затем на молитву, основанную на них.
Возьмите сначала мысль о ликующей земле, полной милости Божией, как чаша полна крепкого вина или как цветы утром наполняются росой. Библия смотрит на внешний мир, материальную вселенную не с научной точки зрения и не с поэтической точки зрения, а просто с религиозной. Ничто из того, что современная наука научила нас говорить о мире, ни в малейшей степени не затрагивает тот принцип, который излагает псалмопевец, что весь мир полон милости Божией. Эта мысль призвана исключить человека, его пути и все, что с ним связано, как мы вскоре увидим, но псалмопевец взирает на землю и на всех остальных ее обитателей, и он уверен в двух вещах: во-первых, что Бог Во всем этом действует прямое действие, так что каждое живое существо и все, что есть, живет и существует потому, что Бог там и действует там; и затем, что все о нас есть предмет любящих помыслов Божиих; и имеет как бы отражение Божьей улыбки, пронизывающей его, как свет цветов на траве. Весенние дни жизни переориентируются из пыли», и ежегодное чудо начинается снова повсюду, с птицами на деревьях, что даже жители городов могут слышать пение, как будто их сердца разрываются от веселья и надежды, цветы начиная подниматься над морозной землей, и жизнь вырывается из ветвей, которые были жесткими и сухими всю зиму, провозглашают ту же истину, которую размышлял псалмопевец, когда говорил так. Он оглядывается вокруг и везде видит знак любящей божественной Руки.
Земля до краев полна Твоей милости. Чтобы увидеть это, нужна вера; чтобы почувствовать это, нужно глубже и крепче держаться за мысль о нынешнем Боге, чем большинству людей. Для большинства из нас мир сейчас должен быть очень пуст от Бога. Мы скорее слышим скрип колес великой машины или видим работу слепой, безличной силы. Но я верю, что все, что ценно и хорошо в росте познания с тех давних времен, когда писал этот псалмопевец, может быть с радостью принято нами, и глубоко внизу мы сможем увидеть более глубокую и большую истину живой цели и воли Сам Бог. И я не знаю причин, почему люди двадцатого века, наполненные современной научной мыслью, не могли бы сказать так искренне, как сказал старый псалмопевец: Земля, Господи! полна Твоей милости».
Но есть и другая сторона всего этого. Среди всей этой солнечной игры радости и апокалипсиса благословений есть одно исключение. Послушайте другое слово моих текстов: я чужак на земле». Человек разобщен с великим целым, не в гармонии с музыкой, единственный голодный на пиру. Все остальные существа превосходно приспособлены к месту, которое они занимают, и места, которое они занимают, им достаточно. Но я стою здесь, зная, что не принадлежу к этому доброму обществу, чувствуя, что являюсь исключением из правил. Как сказал полковник Гардинер, я посмотрел на собаку и захотел стать собакой». Ах! Многие другие люди чувствовали: почему, в то время как каждое существо, пылинки, танцующие в солнечном луче, и мельчайшие живые существа, какими бы незначительными они ни были, наполнены до самых краев своих возможностей, почему же я, крыша и венец вещей, стойте здесь, печальный и одинокий незнакомец, познакомившийся с горем; познав то, чего не знают, бремя труда и забот, проклятые прогнозом и ожиданием, опечаленные памятью, раздираемые желаниями? Мы смотрим до и после и тоскуем по тому, чего нет». Все остальные существа соответствуют своему месту, и их место подходит им, как перчатка на прекрасной руке, но я стою здесь, на земле, чужой». И чем больше я чувствую или, по крайней мере, чем больше убеждаюсь в том, что оно полно милости Божией, тем больше я чувствую, что есть что-то еще, что мне нужно, чтобы сделать меня, по-моему, таким же действительно и полностью блаженным, как низшее из Его созданий.
Псалмопевец говорит нам, что это за нечто большее: Я странник на земле; не скрой от меня заповедей Твоих». Это моя еда, это то, что мне нужно; это единственное, что поможет нашим душам почувствовать покой: в наших руках будет не просто Библия, но воля Божия, знание и любовь воли Божьей в наших сердцах. Когда мы можем сказать, что мне нравится исполнять Твою волю, и все мое существо стремится подстроиться под форму Твоей впечатляющей цели и принять соответствующую форму»; Ой! затем заботы, тяжелый труд, печаль, беспокойство и ощущение мимолетности — все меняется. Некоторые из них вообще уходят из жизни; те из них, кто выживает, преображаются из тьмы в славу. Как какой-нибудь мрачный утес, нависший над равниной, когда на него ударит восходящее солнце, превращается в розово-золотую славу, так и нахмуренные вершины, смотрящие на нас, все преображаются и прославляются, когда однажды свет Божий признанная воля падает на них.
«Все правильно, что кажется самым неправильным,
Если на то будет Его воля».
А когда Он не сокрыл от нас заповедей Своих, но мы имеем их в сердце нашем, для радости и силы жизни нашей, тогда, тогда это не имеет значения, хотя и приходится говорить, что у лис есть норы, а у птиц есть норы. у воздуха есть свои пристанища», и только мне в творении негде преклонить голову». Если мы имеем Его волю в наших сердцах и смиренно и в то же время с любовью стараемся исполнять ее, тогда труд становится легким, а работа становится блаженством. Если мы имеем Его волю в наших сердцах и стремимся придерживаться ее, тогда и только тогда мы перестаем чувствовать, что нам грустно быть чужими на земле, потому что тогда и только тогда мы можем сказать, что ищем для лучшей страны, то есть небесной».
О, дорогие друзья! мы будем прокляты беспокойством и отягощены тяжелыми страданиями»; и мимолетный мир из-за своей мимолетности будет для нас несчастьем, пока мы не научимся подчинять свою волю небу и пить Его закон как радость и веселие наших сердец. Пришельцу на земле нужны постановления Господни, больше ему не нужно, и тогда они будут, как говорит псалмопевец в другом месте, песней его в доме его странствования».
Но первый из двух наших текстов вселяет в нас уверенность в том, что эта просьба не будет напрасной. Если мысль «я чужой на земле» учит нас нужде в заповедях Божиих, то мысль «земля полна милостей Твоих» уверяет нас, что мы получим то, что нам нужно.
Конечно, мы не останемся голодными только тогда, когда все остальные существа сядут за Его стол и пируют там. Несомненно, Тот, Кто знает, чего требует каждое живое существо, открывает Свою руку и удовлетворяет их желания, не оставит без внимания благороднейший голод бессмертной души.
Конечно, если кроме того, во всей вселенной мы увидим, что мерой способностей творения является мера дара Божьего ему, то не будет и не должно быть какой-либо диспропорции между тем, что мы требуем, и тем, чем мы обладаем. Воистину, если Его ухо способно слышать и переводить, а Его любящая рука может раскрыться, чтобы удовлетворить карканье молодого ворона, когда он плачет, Он не ошибется и не пренебрежет голосом человеческого сердца, когда оно спрашивает, что же так в соответствии с по Своей воле, чтобы Он дал ему знать и любить Его уставы.
Не должно быть так, что мы лежим посреди Его творения, единственное исключение из универсального закона, подобно руну Гедеона, сухому и пыльному, в то время как каждый бедный кустик и трава вокруг пропитаны Его росой. Если земля полна Твоей милости», Ты тем самым пообещал, что мое сердце будет наполнено Твоим законом и Твоей благодатью, если я пожелаю этого.
Итак, дорогие братья! в то время как одно из этих соображений должно поставить нас на колени, другое должно воодушевить и направить наши молитвы. И если, с одной стороны, мы чувствуем, что для того, чтобы поднять нас до уровня беднейших из Его творений, нам необходимо твердое понимание и сердечная любовь к Его закону глубоко в нашем духе, с другой стороны, тот факт, что самое слабое и беднейшее из Его творений пропитано и пропитано столько Божьей благости, сколько оно может впитать, может дать нам полную уверенность в том, что наши души не будут тщетно стремиться к Нему в сухой и жаждущей земле, где нет воды». Земля, о Господи! полна Твоей милости». Должен ли я быть лишен высшего милосердия, познания воли Твоей? Никогда! никогда!
Итак, не говори: кто взойдет на небеса? не говори: кто перейдёт море и приблизит закон Твой, чтобы мы услышали и исполнили его? Вот! слово очень близко к тебе. Закон, воля Божия и сила ее исполнения сплетены воедино, в неразрывном союзе, в Самом Господе; и молитва моего псалма, наиболее глубоко понятая, превращается в следующее: Дай мне Христа, больше познания Того, Кто есть мой закон и Твоя изреченная воля; больше любви к Тому, Кого любить, значит везде быть дома и быть исполненным Твоей милости; больше подобия Тому, Кому подражать – святость; на кого походить – совершенство. Земля полна Твоей милости». Слово стало плотью и обитало среди нас; и мы увидели славу Его, полную благодати и истины». И из этой полноты мы можем получить всё. Тогда мы больше не будем здесь чужими; и наши сердца наполнятся лучшей милостью, чем способна вместить вся окружающая вселенная.
ПСАЛОМ cxix. 126-128 — ВРЕМЯ ТЕБЕ РАБОТАТЬ
Настало время Тебе, Господи, действовать; ибо они упразднили Закон Твой. 127. Поэтому я люблю заповеди Твои больше золота, да, выше чистого золота. 128. Поэтому я считаю все Твои повеления относительно всего правильными; и я ненавижу всякий ложный путь». --ПСАЛОМ cxix. 126-128.
Если многое из того, что мы слышим, правда, общество, распространяющее Библии, — это самая иррациональная и расточительная трата энергии и денег. Мы не можем игнорировать степень и серьезность сопротивления самой идее откровения, даже если бы мы это сделали; мы не должны этого делать, если бы могли. Нам говорят с некоторым преувеличением (желание является источником этой мысли), что образованный ум страны порвал с христианством, утверждение, которое одинаково примечательно как своей точностью, так и своей скромностью. Но в основе истины лежит широко распространенное неверие, распространенное среди литературных и так называемых образованных классов. Нет необходимости тратить время на подробное изложение фактов, которые большинству из нас слишком знакомы. В крестовый поход вовлечены все сферы знаний, все виды литературы. Периодические издания, которые лежат на всех наших столах, произведения воображения, которые читают ваши дочери, газеты, которые ходят повсюду, полны этого. Поэзия, забывая свое происхождение и свою нежность, напрягает свой голос в рапсодиях враждебности. Наука, перепрыгивая через изгородь, за которую она во всяком случае является нарушителем границ, или, выражаясь более тонкими словами, устремляя свой взор назад, за пределы экспериментальных данных», или, выражаясь еще проще, догадываясь, утверждает, что она видит в материи обещание. и потенция каждой формы жизни; или в настоящее время, в благочестивом настроении, глядя на расцветающую славу весны, отказывается исповедовать кредо атеизма. Учёная критика демонстрирует невозможность сверхъестественной религии. Лидер влиятельной школы оставляет после себя голос глухой и печальный, как будто из великой тьмы, в которой мы, кажется, слышим отголоски жизни, сбившейся с толку в попытке гармонизировать логические и духовные элементы большой души: Там может быть Бог. Доказательств недостаточно для доказательства. Это лишь одна из низших степеней вероятности. Возможно, Он дал откровение о Своей воле. Имеются достаточные основания для устранения всей предшествующей невероятности. Вопрос полностью в доказательствах; но требуемых доказательств не было и не может быть получено. Есть место для надежды на будущую жизнь, но нет никакой уверенности. Поэтому культивируйте в области воображения лишь те надежды, которые никогда не смогут стать реальностью, поскольку они бесконечно драгоценны для человечества».
Ах, братья! не слышим ли мы в этих тоскливых словах крик бессмертного голода души по Богу, по живому Богу? Уступки, которые они делают христианским апологетам, заслуживают внимания, но самое примечательное — это бессознательное признание нужды. Несомненно, как око предсказывает свет, так и стремление души и способность формировать такие идеалы являются признаком того, что Он — Тот, Кого так жаждут сердце и плоть. И как блаженно противопоставить этим унылым призракам, называющим себя надеждами, и этой жалкой тщетной попытке найти убежище в зеленых полях воображения от удушающей пыли логической арены старые верные слова: Вот запись , что Бог дал нам жизнь вечную, и что эта жизнь в Сыне Его!
Но моей целью, ссылаясь на эти формы мнений, было просто подготовить почву для моих последующих наблюдений; Я не собираюсь рассматривать кого-либо из них путем критики или опровержения. Это не место, не аудитория и не я человек для этой задачи. Но я подумал, что в данном случае было бы неуместно попросить вас вместе со мной рассмотреть из этих слов отношение ума и сердца к слову небесному, которое становится христианином во времена противостояния.
Псалмопевец, как казалось, был окружен массовым отступничеством от закона Божьего. Но вместо того, чтобы дрожать, как будто солнце вот-вот погаснет, он обращается к небу и в общении с Ним видит во всем антагонизме лишь предчувствие, что Он собирается действовать для оправдания Своего собственного дела. Эта уверенность находит выражение в возвышенном призыве нашего текста. Затем, с другим движением мысли, созерцание отклонений заставляет его крепче держаться за Закон Господень, а презрение противящихся ускоряет его любовь: «Поэтому я люблю» и т. д. И, как и должно быть, так и должно быть, эта любовь является мерой его отвращения к противоположному; и так как заповеди Божии ему так дороги, то он со здоровой ненавистью отшатывается от ложных путей. Итак, я думаю, здесь мы имеем четырехкратное представление нашей истинной позиции перед лицом существующего антагонизма: спокойная уверенность в работе Господа ради Его закона; искренняя молитва, обеспечивающая выход божественной энергии; повышенная интенсивность приверженности слову; и решительная оппозиция тем путям, которые делают его недействительным.
Прошу вашего внимания к некоторым замечаниям по каждому из них в соответствующем порядке. Итак, у нас есть...
I. Спокойная уверенность в том, что времена антагонизма вызывают Божью работу по Его слову.
Осмелюсь сказать, что некоторые из вас чувствуют, что это не первая мысль, которая должна волновать оппозицию вокруг нас. У нас нет никакого сомнения, — можете сказать вы, — что Бог позаботится о Своем слове, если таковое будет; но возникает вопрос: есть ли это в этой книге? Ответьте нам на этот вопрос, и мы будем вам благодарны; но банальности о том, что Бог наблюдает за Своей истиной, не имеют смысла. Первое, что нужно сделать, — это ответить на эти аргументы и установить происхождение Священного Писания. Тогда само собой будет следовать, что оно не погибнет».
Но я позволяю себе думать, что мы, христиане, не обязаны пересматривать основополагающие убеждения нашей жизни по призыву каждого нового противника. Жизнь слишком коротка для этого. Нас ждет слишком много работы, чтобы приостанавливать нашу деятельность до тех пор, пока мы не ответим на каждого отрицателя. Мы не держимся за слово Божие, как победители на поединке держат свои кубки и пояса, при условии, что будем бороться за них с любым соперником. Совершенно законно сказать: «Мы держимся за почву уверенности, из которой нас не может сбить никакая борьба языков». Мы сами слышали Его и знаем, что это Христос». Полученные нами Священные Писания, не без знания оснований, на которых их защищают полемисты, доказали нам свою эффективность их собственным свидетельством. Свет является самостоятельным доказательством. У нас есть опыт Христа и Его закона. Он спас наши души, Он изменил нашу жизнь. Мы знаем, в кого мы верили, и мы не являемся ни иррациональными, ни упрямыми, когда заявляем, что не будем притворяться, что приостанавливаем свои убеждения по поводу каких-либо дебатов. Мы отказываемся раскапывать сваи моста, ведущего нас через пропасть, потому что голоса говорят нам, что он прогнил. Коротко и вполне разумно ответить: Гнилой, говоришь? Что ж, мы попробовали, и это терпится»; что, если перевести на менее простой язык, представляет собой всего лишь утверждение уверенности, основанное на фактах и опыте, не оставляющее места для сомнений. Вся оппозиция будет разбита в пыль об этот каменный бастион: слова Твои нашлись, и я съел их, и они — радость и веселие моего сердца».
Поэтому я смею думать, что, обращаясь к мужчинам и женщинам-христианам, я имею право говорить на основе наших общих убеждений и призывать их беречь их, несмотря на возражений. Я не советую флегматичное безразличие к ходу современной мысли или отказ от обязанности защищаться. Мы не хотим сказать, что Бог будет вмешиваться; Мне не нужно ничего делать. Но задача полемики не принадлежит всем христианам, как и обязанность следить за течением мнений. Для большинства из нас существует множество более прибыльной работы. Настроение, которое предписывает наш текст, предназначено для всех нас; и эта спокойная уверенность в том, что в нужное время Бог исполнит Свое слово, является его первым элементом.
Эта уверенность основана на нашей вере в божественное провидение, управляющее миром, и на наблюдаемые законы его действия. Его метод всегда заключается в том, чтобы послать Свою помощь после того, как зло уже развилось, но до того, как оно восторжествовало. Если бы это произошло раньше, бесценные преимущества борьбы, новые представления, завоеванные в споре о многостороннем значении и ценности Его истины, сила борьбы, здоровое чувство нашей слабости — все было бы потеряно. Если бы оно пришло позже, оно пришло бы слишком поздно. Поэтому Он рассчитывает Свою помощь так, чтобы мы могли получить как можно большую пользу как от испытания, так и от помощи. С каждым из нас поступали так в нашей личной истории, где самым девизом могло бы быть: Когда я сказал, что моя нога поскользнулась: Твоя милость, Господи! удержал меня. Тот же закон работает и на более широкой платформе. Врагу будет позволено пройти по всей земле, сеять ужас и скорбь по деревням и деревням, стягивать свои ряды вокруг Иерусалима, как человек сжимает руку на насекомом, которое он хочет раздавить. Завтра будет штурм; но сегодня ночью вышел ангел Господень и поразил лагерь; и когда они проснулись утром, «ожидая услышать дикий боевой клич победителей, прорывающихся через незащищенные стены, все они были мертвыми трупами». Затем, как оказалось, псалмопевец, тронутый этой могучей победой, изложил ее в словах, которые остаются для всех поколений законом божественной помощи и заключают в себе все то, к чему я призываю сейчас: Господь посреди ее. , она не должна быть перемещена; Господь поможет ей на рассвете». Правда, мы не судьи времени. Наше нетерпение всегда опережает Его спокойное размышление. Нас всех охватывает иллюзия, что наши конфликты с неверием являются самыми жестокими, которые когда-либо видел мир; и в настоящее время обе стороны сильно преувеличивают реальные масштабы и важность существующего антагонизма по отношению к небесному откровению. Широко распространенная литература предоставляет так много - я бы не сказал пустых - пространств для любого голоса, что и кричащие, и слушатели склонны воображать, что нападающие - это армия, тогда как их всего лишь горстка, вооруженная в основном трубы и кувшины. Были и более мрачные дни антагонизма, чем эти. Верующий не должен торопиться». Эта уверенность в пунктуальной мудрости Его работы включает в себя другое убеждение, что если Он не работает, то это потому, что время еще не пришло; отрицаниям и противоречиям еще предстоит выполнить свою задачу, и вере Церкви или силе слова не было нанесено никакого вреда, который нельзя было бы исправить.
Мы также не можем предсказать, как Он будет действовать. Он может вызвать из одиноких овчарн защитников Своего слова, как всегда имел обыкновение, воскрешая человека, когда настал час, как Он послал Своего сына в полноту времени. Он может привести науку к более глубокой истине; Он может оживить Свою Церковь к новой жизни; Он может направлять дух времени. Мы верим, что история мира — это раскрытие Его воли и направление мнений, направляемое в своем русле Голосом, которому глубины повиновались с давних времен. Поэтому мы ожидаем Его дела, не ожидая никакого чуда, не предписывая времени, не торопясь из-за нетерпения, не избегая никаких задач защиты или исповедания; но зная это, Он неторопливо и неутомимо восстанет, когда буря будет самой громкой, и каким-то образом скажет: «Мир!» будь спокоен. Тогда те, кто не оставил своей уверенности ради какого-либо преходящего неверия, возрадуются, поя: Вот! это наш Бог; мы ждали Его, и Он спасет нас».
Эта уверенность подтверждается историей всех прошлых нападок на Писание.
Вся история происхождения, сбора, сохранения, передачи, распространения и нынешнего влияния Библии включает в себя столько удивительного и уникального, что это можно считать, по крайней мере, сильным предположением о божественной заботе. Среди всех замечательных вещей, связанных с Книгой, нет ничего более примечательного, чем то, что она есть после всего, что произошло. Когда мы думаем о пробелах и потерях в древней литературе, а также о долгих бурных столетиях, которые лежат между нами и ее ранними страницами, мы можем смутно оценить шансы на их сохранение. Странно, что еврейская раса так ревностно хранила книги, которые, конечно, не льстили национальной гордости, которые давали унизительные объяснения национальным бедствиям, рисовали их и их отцов в темных тонах, которые провозглашали истины, которые они никогда не любили, и дышали дух, который они никогда не поймали. Еще более странно, что в долгие годы рассеяния сами пороки и ограниченность народа служили одной и той же цели, и что жесткий педантизм и трудоемкое пустословие - самая бедная форма интеллектуальной деятельности - должны были охранять букву слова. , как коралловые насекомые с трудом возводят свои стены вокруг какого-нибудь прекрасного острова в Южном море. Когда думаешь о огромной языковой пропасти между Ветхим и Новым Заветами, о разнообразии авторов, периодов, сюжетов, литературных форм, враждебности христиан и иудеев, то странно, что у нас здесь одна Книга и что все эти части должны были бы сливаться в единство, если бы источник и тема не были едины, и одна Рука не формировала каждую и не заботилась о сборе всех вместе.
Снова и снова было продемонстрировано, что оно не претендует на звание божественного откровения; и тем не менее, вот оно, во что верят миллионы и настолько прочно укоренившееся в европейском языке и мышлении, что никакая революция, кроме возврата к варварству, не может его уничтожить. Оказалось, что это небрежное, непроверенное собрание произведений разных периодов, стилей и школ, не имеющее никакого единства, кроме того, что дает переплетчик: и вот! здесь оно все еще не распалось, а тем более не растворилось. Каждая эпоха привносит в нее свою деструктивную критику, признавая тем самым, что ее предшественники ничего не произвели; ибо как Библия говорит о жертвоприношениях, так и мы можем сказать о нападках на Писание: «Если бы они совершили свое дело, не перестали бы их приносить?» А действие самой тяжелой артиллерии, которую только можно вывести на позиции, так же мимолетно, как грохот их выстрелов и клубы их дыма. Да ведь кто знает что-нибудь о чудесах света в книгах, которые сто лет назад заставляли сердца добрых людей трепетать перед ковчегом Божьим? Вы можете найти их пыльными рядами на верхних полках больших библиотек. Но если бы их имена не встретились на страницах христианских апологетов, мух в янтаре, никто в этом поколении никогда бы о них не услышал. И еще более заметно это на более ранних примерах того же рода. Их работа так же безнадежно мертва, как и они сами. И Книга кажется ничуть не хуже от всех выстрелов — она подобна скале, в которую корабль стрелял всю ночь, приняв ее за врага, и не смог ни спровоцировать на ответ, ни потопить. Конечно, какое-то смутное подозрение в безнадежности попытки могло закрасться в сердца людей, знающих, что произошло. Несомненно, явный провал и быстрое затухание всех прежних попыток свергнуть Библию с престола могли бы привести к вопросу: не закладывает ли она свои глубокие основы в сердце человека и цели Бога, слишком глубокой, чтобы ее можно было достичь короткими инструментами Библии? простая критика, слишком массивная, чтобы ее можно было свергнуть всей тяжестью материалистической науки?» С Библией то же самое, что и с Апостолом, на руку которого, когда он склонился над вновь зажженным пламенем, вцепилась змея, и он стряхнул зверя в огонь, и не почувствовал никакого вреда». Варвары, которые изменили свое мнение после того, как долго смотрели и не увидели, что ему причинили вред, не были полностью неправы и могли бы преподать урок некоторым современным мудрецам, что, среди других фактов, с которыми они имеют дело, им следует попытаться оценить этот факт продолжающегося существования и влияния Писания, а также провал всех попыток поколебать его трон или сломить сладкое влияние его банд.
Братья! нам, во всяком случае, следует усвоить урок исторического опыта. Евангелие и Книга, которая является его записью, еще до сегодняшнего дня встретились с энергичными, красноречивыми и учеными противниками, и они прошли. Немногим более одного поколения хватило, чтобы предать их забвению. Так будет снова. Формы мнений, тенденции мысли, которые теперь кажутся некоторым из его врагов столь уверенными в победе, последуют за этими забытыми предшественниками в темную землю. Можем ли мы не увидеть их — этих древних разоблаченных царей, которые правили людьми и восстали против Христа, эти верования, в которые теперь не верит ни один человек — поднимающихся со своих призрачных тронов в подземном мире, чтобы встретить ныне живущее и правящее неверие, когда оно тоже , должен был спуститься к ним; Все они будут говорить и говорить тебе: неужели и ты стал немощным, как мы? ты стал подобен нам?» Да, каждый, в свою очередь, становится лишь шумом, «когда он проходит назначенное время» — время, когда Бог восстает, чтобы совершить Свое дело и подтвердить Свое слово.
II. Во-вторых, здесь мы имеем искреннюю молитву, которая приносит эту божественную энергию.
Уверенность в том, что Бог будет действовать, лежит в основе и придает энергию молитве о том, чтобы Бог действовал. Вера в то, что данная вещь соответствует божественной цели, не является причиной говорить: «Нам не нужно молиться»; Бог хочет это сделать», но это повод сказать наоборот: Бог хочет это сделать; давайте помолимся об этом». И эта молитва, основанная на уверенности в том, что такова Его воля, является лучшей услугой, которую любой из нас может оказать Евангелию в смутные времена.
Сейчас я скажу несколько слов о том типе истечения божественной энергии, которого нам следует главным образом ожидать и желать; но позвольте мне сначала очень кратко напомнить вам, как молитвы христианских мужчин обуславливают – я почти сказал регулируют – этот поток.
Мне нет нужды рассматривать этот вопрос с его абстрактной и метафизической стороны. Для моей нынешней цели достаточно двух фактов: один — истина веры, заключающаяся в том, что действительная сила, с помощью которой Бог действует для Своего слова, остается всегда той же самой; Во-первых, это истина наблюдения и опыта, заключающаяся в том, что в мире существуют различия в интенсивности его действий и эффектов. Почему? Наверняка из-за различий в человеческих получателях и органах власти. Здесь, на одном конце, находится великий вечно наполняющийся фонтан. Черпайте из него сколько угодно, оно ни на волосок не погружается в свой чистый бассейн. Здесь, на другом берегу, прерывистый поток, то скудными каплями, то болезненными каплями, то более полным и свободным на пастбищах пустыни. Откуда эти толчки и спазмы? Должно быть, что-то останавливает трубу. Да, конечно. Божья мощь всегда одна и та же, но наша способность воспринимать и передавать эту мощь меняется, а вместе с ней меняется и энергия, с которой эта неизменная сила проявляется в мире. Наша вера, наша искренность желаний, наша пылкость и уверенность в молитве, наша верность управления и усердие в использовании измеряют количество неизмеренной благодати, которую мы можем получить. Пока приносят наши сосуды, золотое масло не перестает течь. Когда они полны, оно остается. Принцип разнообразия в фактическом проявлении неизменной силы Божией можно найти в словах Господа: «По вере вашей да будет вам». Итак, мы можем ожидать периодов оживления энергии при проявлении божественной силы. И они будут соответствовать и следовать верным молитвам христиан. Смотрите, братья! чтобы вы поддерживали чистоту каналов, чтобы поток мог продолжать наполняться и увеличиваться. Пусть никакая грязь и ил мира, никакие большие глыбы греха или более тонкие скопления мелких небрежностей не задушат их снова. Прежде всего, простой, искренней молитвой держите свои сердца как бы широко открытыми Солнцу, и Его свет воссияет на вас, и Его благодать оплодотворится через вас, и Его Дух будет мощно действовать в вас.
Содержание этих замечаний предполагает пункт, по которому я хотел бы сделать сейчас одно или два замечания, а именно. что способ божественного действия, которого мы должны наиболее искренне желать во времена распространенного неверия, — это возвышение христианских душ к более высокой духовной жизни.
Я не хочу исключать других вещей, но считаю, что настоящим противоядием от широко распространенного скептицизма является оживленная Церковь. Мы действительно можем желать, чтобы враг был встречен другими способами. Нам следует молиться, чтобы Бог действовал, посылая защитников истины, утверждая Свою Церковь в твердой вере в оспариваемые истины и используя все множество способов, которыми Он может влиять на мысли и тенденции людей. Но я честно признаюсь, что я, со своей стороны, придаю второстепенное значение спорным защитам веры. Без сомнения, у них есть свой офис; они могут утвердить колеблющегося, они могут утвердить верующего, они могут показать зрителям, что христианская позиция устойчива; в некоторых редких случаях трансцендентной силы они могут предотвратить распространение ереси и ее передачу другому поколению. Но чаще всего они бесплодны, и там, где они выполняют свою работу, не следует забывать, что уничтожение Закона Божьего злым сердцем неверия может оставаться столь же истинным, как и понимание, облаченное в кольчугу отрицания. Вы можете долбить лед на наковальне или растолочь его в ступе. Что тогда? Это все еще колотый лед, за исключением небольшой части, растопленной от ударов, и вскоре он снова застынет. Растопите его на солнце, и он потечет сладкой водой, отражающей тот свет, который ослабил оковы холода. Так что забейте неверие своими логическими кувалдами, и вы, возможно, измените его форму; но это тем не менее неверие, потому что вы стерли его в порошок. Его должен растопить более могущественный фактор – огонь Божьей привязанности, всех низших, какими бы нежными, любви, которые когда-то наполняли все сердце. Такая покорность — это не боль, а радость, поскольку более глубокий колодец осушает поверхностные источники и собирает в себя все их воды. Новое сокровище, наполнившее сердце, заставляет радостным принуждением отдать или, по крайней мере, подчинить все прежние привязанности принуждению всепобеждающей любви.
То же самое верно и в отношении соединения души со Христом. Описание оставления невестой прежних обязанностей и связей можно, не меняя ни слова, перенести и на наше отношение к Нему. Если любовь к Нему действительно вошла в наши сердца, она одолеет все наши стремления, склонности и привязанности, и мы почувствуем, что не можем не отказаться от всего, кроме всевластия этой новой привязанности. Христос требует от нас (если можно использовать слово «требовать» для прошения любви) ради Него и ради нас, полного подчинения себя Ему. И эта новая привязанность будет иметь дело со старой любовью, так же, как новые почки на буках весной имеют дело со старыми листьями, которые все еще висят увядшими на некоторых ветвях. Это вытолкнет их из захвата, и они упадут. Если бы реку превратить в какую-нибудь темную пещеру, где годами паслись и сорились нечистые звери, то светлые воды вымыли бы на свое лоно всю грязь и гниль. Итак, когда любовь Христова нахлынет и вспыхнет в сердце, она вынесет на свою широкую поверхность все противоречивые и подчиненные наклонности, со страстями и похотями, которые раньше господствовали и оскверняли дух. Христос требует полной отдачи, и, если мы христиане, это абсолютное отречение не будет ни болезненным, ни нежелательным. У нас эпидемия. Это доктрина, которую одна влиятельная школа современных неверующих во всяком случае не может не признать.
Что тогда? Почему это...что чтобы изменить мнения, вы должны изменить атмосферу; или, другими словами, истинный антагонист рассеянного скептицизма — это оживленная христианская жизнь. Братья! если бы мы были тем, чем должны, была бы когда-нибудь возможна такая среда, которая порождает это современное неверие? Даже сейчас, будьте уверены, мы сделаем больше для Христа, улавливая и проявляя больше Его Духа, чем с помощью многих аргументов – больше словами молитвы к небу, чем словами рассуждения людям. Более высокий тон духовной жизни докажет, что Евангелие способно формировать и облагораживать характер. Если бы наши собственные души сияли славой Божией, люди поверили бы, что в тайном месте мы встретили нечто большее, чем просто тень нашей личности. Если бы в нас горел огонь веры, он бы передался другим, ибо нет ничего более заразительного, чем искренность. Если бы мы верили и, следовательно, говорили, то нотка убежденности в наших тонах занесла бы их глубоко в некоторые сердца. Если бы мы доверяли Кресту Христову стоять твердо без наших подпорок и меньше спорили о нем, реже пытались его подпереть, а чаще указывали на него, то он привлекал бы к себе людей. Когда сила и реальность Священного Писания как откровения Божьего подвергаются сомнению, лучшим ответом в долгосрочной перспективе будет Церковь, которая сможет выступить в качестве свидетеля и сказать противникам: «Почему же в этом заключается чудесная вещь! что вы не знаете, откуда Он, и все же Он открыл мне глаза!» Братья! позаботьтесь ли вы о том, чтобы ваша жизнь была таким образом свидетелем того, что вы услышали Его голос; и сделайте своим вкладом в войну этого дня, если вы не носите оружия, чтобы вы подняли свои руки и сердце к небесам. Моисей на горе помог борющимся шеренгам внизу в рукопашной схватке с Амаликом. Молитва Езекии, когда он распространил письмо захватчика перед Господом, была более эффективной, чем все его военные средства. Пусть твой голос поднимется к небу, как фонтан, и благословения упадут на землю. Восстань, Господи! взыщи свое дело. Беспорядки восстающих против Тебя постоянно возрастают».
III. В-третьих, как подходящее отношение во времена широко распространенного неверия, мы видим любовь к Слову Небесному, еще более пылкую из-за антагонизма.
Поэтому может возникнуть вопрос, на какую причину любви псалмопевца здесь указывается». Едва ли мы удовлетворимся неряшливым и не очень благоговейным объяснением того, что слово введено без всякого особого значения, потому что оно начинается с соответствующей этому разделу начальной буквы; и кажется недостаточным предположить простое общее упоминание о достоинствах закона Господня, которые являются темой всего псалма. Такое толкование притупляет остроту мысли и не имеет ничего в пользу, кроме общего отсутствия связи между отдельными стихами. Однако есть еще один или два случая, когда мысль реализуется более чем в одном стихе, и обычное простое сопоставление уступает место взаимосвязи, так что конструкция не является беспрецедентной. Наиболее естественно принять простой смысл этих слов и предположить, что, когда псалмопевец сказал: «Они уничтожили закон Твой, поэтому я люблю заповеди Твои», он имел в виду: «Преобладающая оппозиция является причиной того, почему я, для моего часть, крепче пойми Твой закон». Враждебность других вызывает у меня более теплую любовь. Мысль, понимаемая таким образом, определенна, истинна и важна, и поэтому я осмелюсь истолковать ее и подчеркнуть, что она содержит урок на день.
И здесь я хотел бы прежде всего заметить, что я не хочу, чтобы меня поняли как призывающего к замене разума чувством или пытающегося привлечь страсть к крестовому походу против логики оппонента. Еще меньше я желаю советовать преувеличивать мнения, потому что они отрицаются, - эту преследующую опасность всякого противоречия.
Но, несомненно, у эмоций есть место и функция, если не в поисках истины Божией и подчинении ей, то все же в защите и приверженности этой истине, когда она найдена. Сердце, возможно, не является органом исследования и постижения истины, хотя и здесь оно играет свою роль; но упорство, с которым я цепляюсь за истину, когда ее постигаю, в гораздо большей степени зависит от воли, чем от понимания: это любовь сердца, укрепляющая разум и удерживающая его на скале. И любовь также имеет место в защите истины. Оно придает вес ударам и крылья стрелам. Он заставляет аргументы действовать в огне, а не на морозе. Он зажигает энтузиазм, который не может отчаяться, усердие, которое не утомляет, пыл, который часто заходит дальше, чтобы поколебать другие умы, чем самая острая диалектика бесстрастного понимания. Есть причины, по которым бесстрастная защита хуже молчания; и это один из них. Слово живого Бога, спасшего наши души и принесшего нам все, что делает нашу природу богатой и сильной, и все, что населяет великую тьму справедливыми надеждами, твердыми, как уверенность, требует и заслуживает рвения в своих солдатах и преданной любви в его субъекты.
И хотя переоценивать наши убеждения только потому, что они отрицаются, является слабостью, и это одна из самых печальных проблем споров, но то, что обе стороны склонны делать преувеличенные заявления, которые более спокойные мысли отвергли бы; с другой стороны, истине следует придавать законное значение именно потому, что она отрицается. Время подчеркивать и сильно акцентировать наши убеждения наступает тогда, когда общество ускользает от них, при условии, что это будет сделано без раздражительности, страсти или лжи крайностей.
Если когда-либо был период, когда такие общие соображения, подобные этим, имели практическое применение, то сейчас самое время. Если бы все, до кого сейчас доходит мой голос, приняли бы за свои эти величественные слова: Они аннулируют закон Твой, поэтому я люблю заповеди Твои больше золота; да, выше чистого золота! Такое возрастание привязанности из-за противников является естественным инстинктом преданной и рыцарской любви. Если бы имя твоей матери было осквернено, разве твое сердце не примкнуло бы к ее защите? Когда принц является свергнутым изгнанником, его трон глубже закрепляется в сердцах его приверженцев, хотя он стоит спиной к стене», а простые души становятся героями, потому что их преданность возведена до возвышенного самопожертвования в результате национального восстания. И когда столько голосов заявляют, что Бог никогда не разговаривал с людьми, что наши мысли о Его Книге — это мечты, а ее долгое господство над человеческими душами — ослабевающая тирания, к лицу ли нам холодное безразличие? Разве пыл не будет трезвостью, а пылкость всей нашей натуры — разумным служением?
Такое усиление симпатии со стороны противников является подходящим завершением и главным благословением развернувшегося спора. Мы никогда полностью не владеем нашими сокровищами, пока не схватим их крепко, чтобы их не отобрали у нас. Никакая истина не может быть установлена до тех пор, пока она не будет отвергнута и не сохранится. Антагонизм к Слову Божьему должен иметь и будет иметь для тех, кто использует его правильно, благословение, раскрывая еще больше драгоценности и многообразия, вседостаточности и универсальности Книги. Чем сильнее его трясут, тем ярче он сияет». Чем сильнее ветер, тем крепче наша уверенность в несокрушимой прочности этой башни силы, которая выдерживает четыре квадрата от любого дующего ветра. Слово Господне испытано, поэтому раб Твой любит его».
Такое возрастание привязанности к Слову Божьему из-за противников является инстинктом самосохранения. Вид стольких людей, аннулирующих закон, заставляет человека задуматься о своем собственном положении. Мы, как и они, дети века. Тенденции, которым они поддались, действуют и на нас, и наша единственная сила — «Поддержи меня, и я буду в безопасности!» Нынешнее состояние мнений принуждает нас всех к нашим основам и должно научить нас тому, что только твердая приверженность небу, открытому в Его слове, и слову, которое открывает Бога, не удержит и нас от уноса в безбрежные, одинокие моря. сомнения, бесплодные, как пена, и изменчивые, как осыпающаяся, беспокойная волна.
Такую силу привязанности при наличии рассеянного сомнения невозможно завоевать без усилий. Все наши церкви дают нам слишком много примеров мужчин и женщин, которые потеряли тепло своей первой любви, если не саму любовь, только потому, что ее потеряли многие другие. Эффект народного неверия распространяется далеко за пределы тех, на кого непосредственно влияют его аргументы или кто открыто принимает его выводы. Трудно придерживаться вероучения, которое многие влиятельные голоса говорят вам, что это признак глупости и отставания от возраста, чтобы верить. Сознание того, что христианская истина отрицается, заставляет некоторых из вас колебаться в ее исповедании и думать, что она менее надежна просто потому, что ее отвергают. Туман окутывает тебя своими складками, и в нем трудно согреться или поверить, что над ним все-таки любовь и солнечный свет. По причине умножения беззакония во многих охладеет любовь».
Поэтому, братья! Сознательно ли вы стремитесь к тому, чтобы буря заставила вас крепче держаться за Христа и Его слово. Он обращается и к нам с тем самым патетическим вопросом, в котором так чудесно смешиваются тоска по нашей любви и скорбь об ушедших учениках, словно Он поручился нашей верности: уйдете ли и вы? Давайте ответим не с той самоуверенностью, которая была столь явно посрамлена: «Хотя все оставят Тебя, но я не оставлю»; но с решимостью, которая черпает свою твердость из Его полноты и из нашего познания силы Его истины, Господь! к кому нам идти? У Тебя есть слова вечной жизни».
IV. И, наконец, здесь мы видим, как последнюю черту характера, которая становится в такие времена, здоровое противодействие путям, которые делают недействительным слово Господне.
Это последнее движение чувства псалмопевца, и вы видите, что оно идет вторым, а не первым в порядке его эмоций. Это следствие его любви, отвращение его сердца от практик и теорий, противоречащих закону Божьему.
Я далек от того, чтобы сказать слово, которое могло бы разжечь угли odium theologicum в пламя против людей или мнений. Но здесь есть истина, которая, по-видимому, в настоящее время находится под угрозой забвения, и это в ущерб крупным интересам, а также тем, кто ее забывает. Коррелятом сердечной любви к какому-либо принципу или вере является (с тем же успехом можно использовать это неприятное слово) здоровая ненависть к их отрицанию и противоречию. Они — всего лишь два аспекта одной вещи, подобно тому столпу в древности, который в своей единой сущности был облаком и тьмой для врагов и давал свет ночью друзьям Того, Кто обитал в нем. Более того, это всего лишь два названия одной и той же вещи, рассматриваемой в одном и том же движении, а именно любви, стремящейся к своему сокровищу и цепляющейся за него; и ненависть, поскольку посредством одного и того же действия он отшатывается и удаляется от противоположного: он будет придерживаться одного и, следовательно, и этим презирать другого».
Мне кажется, что многие популярные учения о христианской истине игнорируют этот простой принцип и приносят вред, особенно среди наших молодых образованных мужчин и женщин, которых оно очаровывает видимостью щедрости, которая, по их мнению, очень выгодно контрастирует с узость нас, сектантов. Я свободен признать, что в нашем рвении к мелочам (и, так сказать, в определенном провинциализме, который до недавнего времени характеризовал тип английского христианства) мы нуждались и до сих пор нуждаемся в уроке, и я буду с благодарностью приму упрек, который напоминает мне о том, о чем я всегда склонен забывать, а именно о том, что золотой жезл, которым божественный Строитель измеряет от драгоценного камня до драгоценного камня в стенах Нового Иерусалима, занимает более широкое пространство, чем мы встречали нашими линиями. Но это совсем не тот тон, который так сильно портит и ослабляет современную приверженность Небесному Евангелию и Церкви Христовой. Старый принцип «единство в существенном и свобода в несущественном» не делал попыток определить, что принадлежит к этим двум классам, и на практике их границы часто могли быть установлены неправильно, так что многие из последних были включены в число первых. ; но он, во всяком случае, признал это различие основой своего следующего пункта, во всем — благотворительность». Но в наши дни, послушав некоторых либеральных учителей, можно подумать, что нет ничего необходимо, кроме великого священного принципа, что ничего не необходимо; и эта благотворительность не могла бы существовать, если бы это различие не было стерто.
Я молю вас, и если я позволю себе зайти так далеко, я бы особенно помолился своим младшим слушателям принять к сведению, что каким бы справедливым ни был этот способ рассмотрения различных форм христианских мнений, на самом деле он опирается на основу, которую они наверняка оценят. подумайте дважды, прежде чем принять отрицание того, что в религии существует такая вещь, как интеллектуальная уверенность, которую можно выразить в определенных положениях. Если вообще существует какая-то истина, то признать ее — значит отрицать ее противоположность; придерживаться одной — значит отвергнуть ту; любить одно — значит ненавидеть другое. Я боюсь — я знаю — что среди нас есть много умов, которые начали с того, что просто уловили этот тон терпимости, и которые незаметно пришли к ослабевшей вере в то, что такая вещь, как религиозная истина, вообще существует, и что истина заключается в слове Божьем. Дорогие друзья! позвольте мне умолять вас быть осторожными, чтобы, пока вы только сознаете, что ваши сердца расширяются с гениальным сиянием щедрости, вы мало-помалу потеряли свою способность различать вещи, свое чувство ценности Писания как хранилище божественной истины, и от твоей слабой руки отпадет край одежды, в которой должно отпасть ее исцеление.
Сколь угодно широкая щедрость в пределах, которые установлены самой природой дела. Это написано для того, чтобы вы поверили, что Иисус есть Христос, Сын Божий, и чтобы, веря, вы могли иметь жизнь через Его имя». Где бы ни была принята эта запись, ни исповедано это Божественное Имя, ни проявлена вера и ни прожита жизнь, там, среди всех различий, есть брат. Там, где этого нет, верность вашему Господу требует, чтобы сила вашей любви к Его слову проявлялась в силе вашего отступления от того, что делает его пустым. Я люблю Твои заповеди и ненавижу всякий ложный путь».
Я очень заблуждаюсь, если для нас не наступят быстро времена, когда решительные выборы на его стороне будут навязаны каждому человеку. Старые антагонисты снова встретятся лицом к лицу. Компромиссы и колебания не принесут пользы. Страна между противоборствующими силами будет лишена всех мест, которые могли бы служить прикрытием для нейтралов. С одной стороны - могучее войско, по праву фарисеи церковности и ритуалов со своим знаменем власти, аннулирующие закон Божий своей традицией; слева и всегда вдали от своих противоположностей справа, с которыми они странным образом связаны, работая друг на друга, саддукеи, отрицающие ангела и дух, с их боевым кличем неограниченной свободы и научных доказательств; а в центре, далеко раскинувшиеся, бесчисленные, темные сонмы простого животного мира, мирского и эгоизма, аннулирующие закон своим явным безбожием. А с другой стороны Он был облечен в одежду, обагренную кровью, и имя Его называется Словом Божьим, и бывшие с Ним были призваны, избраны и верны». Проблема определена с давних пор. Позаботьтесь ли вы о том, чтобы вы были из числа тех, кто был доблестным за истину на земле.
Пусть противоречия многих не отвратят вас от вашей веры; пусть он поднимет ваши глаза к холмам, откуда придет наша помощь. Пусть он откроет ваши желания в молитве Тому, Кто соблюдает Свое слово, чтобы он мог сохранить Свою Церковь и благословить мир. Пусть она воспламенится горячим энтузиазмом, то есть спокойной трезвостью, вашей любовью к этому слову. Пусть это сделает решающим ваш отказ от всего, что противостоит. Коряги могут плыть по течению; корабль, держащийся на якоре, отклоняется в другую сторону. Отправьте это слово повсюду. Это лучшее доказательство. Он исправит все искажения своих врагов и дополнит неадекватную защиту своих друзей. Среди всех перемен нападок, которые имеют свое время и перестают быть, среди всех изменений наших представлений о его бесконечной полноте, оно будет жить. Школы мысли, нападающие и защищающие его, проходят, но оно остается. И о враге, и о друге верно: трава засыхает, и цвет ее увядает». Насколько древними и бесполезными являются страницы прошлых поколений того и другого по сравнению с вечно свежей и юной Библией, которая, как и ангелы, является самой молодой и самой старой из книг. Мир никогда не сможет его потерять; и, несмотря на все нападки, мы можем положиться на Его уверенность, чьим повелением является пророчество, когда Он говорит: «Запишите это перед ними в скрижаль и запишите в книгу, чтобы это было для будущего времени во веки веков». '
ПСАЛОМ cxix. 165 — ПОДЧИНЕНИЕ И МИР
Великий мир у любящих закон Твой; и ничто не соблазнит их.'-ПСАЛОМ cxix. 165.
В примечании на полях говорится, что у них не будет камня преткновения».
Мы окажем большую несправедливость по отношению к этому псалму, столь горячо восхваляющему закон Господень, если предположим, что это выражение означает не что иное, как Моисеевое или иудейское откровение. Это, конечно, означает именно это, но сам псалом показывает, что автор использует это выражение и его различные синонимы как включающие в себя гораздо больше, чем какой-либо один метод, с помощью которого воля Божья становится известной человеку. Ибо, например, в одной части псалма он говорит о слове Божием, «как утвердившемся навеки на небесах, и о небесах и земле, как пребывающих до сего дня, по Твоим постановлениям».
Таким образом, мы имеем право придать мысли о нашем тексте более широкое распространение, включив в него «божественный закон», включив в него не только правила поведения, содержащиеся в Писании, но и выраженную волю Бога, включающую обязанности для нас, какими бы они ни были. сделал известным. Любовь к этой изреченной воле, заявляет псалмопевец, всегда принесет мир. Такое понимание текста не исключает более узкого упоминания, которое часто считается единственной мыслью в уме псалмопевца, и не стирает различия между писанным законом Божьим и откровениями Его воли, которые мы собираем посредством упражнение наших способностей на событиях вокруг и фактах внутри нас. Но оно расширяет горизонт наших созерцаний и основывает обещанный мир на его истинной основе — подчинении человека божественной воле.
Посмотрим же, насколько истинная любовь к воле Божией, как бы она ни была нам известна, или в Книге, или в нашем сознании, или в ежедневных промыслах, или в намеках других людей, является тем талисманом, который приносит нам, в во всех обстоятельствах и в каждой части нашей природы — спокойствие, которое ничто не может нарушить.
Конечно, под любовью здесь подразумевается не только наслаждение выражением воли Божией, но и подчинение всего существа ей; и мы любим закон только тогда и потому, что любим Законодателя.
I. Таким образом, любя закон Божий не только с удовольствием от средства его выражения, но и с внутренним подчинением его велениям, мы обретем, прежде всего, миролюбивое сердце.
Такое сердце нашло подходящий и достойный объект для проявления своих чувств. Низкие вещи, которые любили, всегда мешают. Благородные вещи, которые любят, всегда успокаивают. И тот, кому его суждение провозглашает, что лучшее из всего — это явленная воля Бога, и чьи привязанности, эмоции и действия следуют велению его суждения, имеет любовь, которая захватывает все, что благородно, справедливо и достославно, и поднят на уровень, соответствующий высоте его предметов. Ибо наши сердца подобны существам в какой-нибудь реке, о которых нам говорят, что они меняют свой цвет в зависимости от цвета русла потока, в котором они плывут, и от пищи, которую они едят. Сердце, живущее по воле Божией, будет спокойным и стойким и облагороженным безмятежным спокойствием, подобным тому, которое оно схватывает и схватывает.
Маленькие лодки, прикрепленные к бортам корабля, поднимаются и опускаются вместе с приливом, как и то, к чему они прикреплены. И наши сердца, если они привязаны к мимолетному, видимому, творческому, конечному, подвержены колебаниям и, в конце концов, вовлечены в разрушение того, что они сделали своим высшим благом. И наоборот, любящие вечное сияют светом, отражённым от предмета их любви, и исполняющий волю Божию пребывает вовек, как и воля, которую он творит. Великий мир, мир спокойного сердца, у любящих закон Твой».
II. Опять же, такая любовь приносит спокойствие покорной воли.
Братья! нас беспокоит не столько горе, сколько сопротивление горю. Не боль терзает; он режет, и режет чисто, когда мы сохраняем спокойствие и позволяем ему совершать над нами свое милосердное служение. Но именно погружение и борьба под ножом делают раны острыми и трудно заживляемыми. Человек, который подчиняет свою волю Всевышнему, спокойно принимая то, что Он посылает, никогда не беспокоится. Сопротивление отвлекает и волнует; согласие приносит великое спокойствие. Подчинение – это мир. И когда мы научимся подчинять свою волю и позволяем Богу сломить ее, если это Его воля, чтобы подчинить ее, тогда ничто никоим образом не повредит нам»; и ничто ни в коем случае не должно беспокоить нас.
Если вы когда-нибудь были на борту парусного судна, вы знаете разницу между его движением, когда оно движется против ветра, и когда оно движется впереди него. В одном случае все волнение и беспокойство, в другом все гладко, гладко и восхитительно. Итак, когда мы идем с великим потоком, не позорно сдаваясь, тогда мы идем спокойно. Великое намерение Бога — во всем, что случается с нами в этой жизни, привести нашу волю в соответствие с Его волей. Блаженно служение печали, боли и потерь, если оно сделает это для нас, и гибельно и проклято служение радости и успеха, если оно этого не сделает. Нет радости, кроме спокойствия, и нет спокойствия, кроме как не в уничтожении, а в величайшей активности воли, в акте подчинения той высшей воле, которая воспринимается как добро», и с благодарностью воспринимается как приемлемое», и однажды будет признано совершенным». Радость и мир покорной воли — секрет всякого истинного спокойствия.
III. С другой стороны, благодаря такой любви приходит мир послушной жизни.
Когда однажды мы примем это (и преданно придерживаемся этого выбора) как свое высшее желание творить волю Божью, мы избавимся почти от всего, что нас отвлекает и беспокоит. Уйдут все бури страстей, и мы больше не будем во власти бродячих наклонностей. Нас больше не волнует необходимость учитывать собственные желания и искать в них компас и руководство для нашей жизни — безнадежная попытка! Все эти источники беспокойства иссякли, и человек, у которого есть только одно желание — исполнить свой долг, потому что таковым его создал Бог, — обладает неизменно могущественным обаянием, которое делает его спокойным, что бы ни случилось.
И поскольку таким образом мы можем быть освобождены от всех волнений и встречных течений противоречивых желаний, склонностей и целей, которые в противном случае внесли бы беспорядок и хаос в нашу жизнь, то, с другой стороны, если для нас высшим желанием является повиноваться Богу, то мы избавляемся от другого великого врага спокойствия, а именно от тревожного прогнозирования возможных последствий наших действий, которое лишает многих из нас стольких тихих дней. Я делаю то немногое, что могу, — сказал Фабер, а остальное оставляю Тебе, — и это принесет мир. Вместо того, чтобы задаваться вопросом, что произойдет из этого шага и того, оправдаются ли наши планы так, как мы надеемся, и, таким образом, находясь во власти непредвиденных обстоятельств, которые невозможно предсказать, мы возлагаем все на Него и говорим: «Я не имею к этому никакого отношения». дальний конец моих действий. Ты даешь им тело, как Тебе было угодно. Я имею дело с этой целью своих действий — их мотивом; и я исправлю это, а затем Твое дело исправить все остальное». Итак, великий мир у любящих закон Твой».
Послушная жизнь не только избавляет нас от отвлечений разными желаниями и от беспокойства о непредвиденных результатах, но и другим образом способствует спокойствию. Больше всего нас беспокоит либо совершенный грех, либо пренебрежение долгом. Любая из них, какой бы маленькой она ни казалась, подобна конскому волосу на простыне кровати или маленькой морщинке на том, на чем лежит человек, нарушающей весь его покой. Ни один человек не может быть по-настоящему спокоен, если его совесть не чиста. Нечестивый подобен беспокойному морю, которое не может успокоиться, и воды которого выбрасывают ил и грязь». Но если изреченная воля Господа есть наша высшая цель, то и в этом направлении нам принадлежит спокойствие.
IV. Наконец, такая любовь дает покой, свободу от искушений.
Ничто не должно их оскорбить. Не будет для них камня преткновения». Высшая любовь изгоняет низшую. Хорошо, когда, подкрепляя совесть соображениями долга или даже иногда низшими мыслями о последствиях, человек способен пройти мимо искушения, которое ему нравится, и победить склонность поступать неправильно. Но гораздо лучше – и это возможно – вознестись в такую область, где искушение больше не привлекает его.
Возьмем очень простой пример: не лучше ли человеку взять себя в руки и пройти мимо двери трактира, хотя дым взывает к его чувствам и возбуждает его наклонности; или пройти мимо и не узнать никакой привлекательности, куда можно войти? Что лучше: преодолеть свои искушения или жить в высокогорных районах, куда никогда не поднимается болотная малярия и куда не могут проникнуть никакие болезнетворные микробы?
Это возвышение возможно для нас, если только мы будем поддерживать тесную связь с Богом и любить закон, потому что наши сердца привязаны к Законодателю. Не будет в нем повода преткнуться», — так варьирует выражение моего текста апостол Иоанн. Внутри не будет предателей, которые сдали бы лагерь врагу снаружи. Так, Павел в послании к филиппийцам приписывает миру Божиему, превосходящему понимание, «военную функцию и говорит, что он укрепит сердца и разум и сохранит их в Господе Иисусе», что является всего лишь христианским способом говоря: великий мир у любящих закон Твой; и нет в них повода преткнуться».
ПСАЛМ cxxxi. 1-2 — ВЗГЛЯД НА ХОЛМЫ
Подниму очи мои к холмам, откуда придет помощь Моя. 2. Помощь моя от Господа, сотворившего небо и землю». --ПСАЛМ cxxxi. 1, 2.
Так называемые «Песни о степенях», к которым относится и этот псалом, обычно и с большой вероятностью относят ко временам изгнания. Если это так, то мы получаем соответствующий фон и обстановку для выражений и эмоций этого псалма. Мы видим, как изгнанник, утомленный однообразием длинных плоских равнин Вавилонии, вспоминает далекие холмы, где находился его дом. Мы видим, как он задается вопросом, как он сможет когда-либо достичь того места, где заложены его желания; и мы видим, как он успокаивается в надежде и уверенности, что его усилия не напрасны, поскольку помощь его исходит от Господа. Я подниму очи мои к холмам; далеко на западе, за песками, лежат высокие вершины моего отечества, которые притягивают меня к себе. Затем наступает поворот мысли, наиболее естественный для ума, страстно тоскующего по великой надежде, само величие которой затрудняет сохранение постоянства. Ибо второе предложение моего текста не может быть, как оно переведено в нашей Авторизованной версии, утверждением, но должно быть принято, как правильно дает его Пересмотренная версия, вопросом: Я подниму очи Мои к холмам. Откуда придет моя помощь? Как мне туда добраться? И тогда наступает последний поворот мысли: Помощь моя от Господа, сотворившего небо и землю».
Итак, здесь есть три вещи: взгляд тоски, вопрос слабости, уверенность в вере.
I. Взгляд тоски.
Я подниму очи мои к холмам» — решение, и решение, рожденное сильным желанием. Холмы же, о которых думает псалмопевец, не были видны ни из какой части той протянувшейся равнины, где он жил; и он мог бы смотреть до тех пор, пока не вытерлись бы его глаза, прежде чем он смог бы увидеть их на горизонте чувств. Но хотя они и были невидимы, но были видимы жаждущему их сердцу. Он направляет свои желания дальше, чем может дойти зрение его глаз. Подобно тому, как его возможный современник Даниил, когда он молился, открыл свое окно в сторону Иерусалима, который был так далеко; и точно так же, как мусульмане до сих пор во всех частях света, когда они молятся, обращают свои лица к Каабе в Мекке, священному месту, к которому направлены их молитвы; и так же, как многие евреи, на севере, востоке, юге или западе, обращаются лицом к Иерусалиму, когда возносят свои мольбы, так и этот псалмопевец в Вавилоне, утомленный и уставший от низких уровней, которые бесконечно и монотонно простирались вокруг него, говорит Я буду смотреть на вещи, которых я не могу видеть, и подниму глаза над этой низостью вокруг меня, к высотам, которые чувства не могут созерцать, но которые, как я знаю, лежат безмятежно и твердо за сужающимся горизонтом передо мной».
Был взгляд тоски, и тоска, превращавшая невидение во взгляд; и было усилие отвлечь его внимание от вещей вокруг него к вещам вдали; и благодаря усилиям произошло осознание этих далеких, но наиболее достоверных реальностей.
Тоска этого псалмопевца по дому, если можно так назвать, не имела в себе ничего религиозного. Просто он хотел попасть в свою страну — свою, хотя и родился в изгнании; и не было ничего более благочестивого, духовного или утонченного в его стремлении, чем в желании вернуться в родную страну, которое испытывает любой иностранец в далекой стране. Но когда мы принимаем эти слова, как нам всем и следует поступать, как девиз нашей жизни, мы обязательно должны придавать им самый высокий религиозный смысл. И здесь начинаются простые, простые, но захватывающие и стимулирующие вопросы: «Вижу ли я Невидимое?» Придает ли мне эта далекая, тусклая земля сущность и реальность? Иду ли я в свете, исходящем ко мне сквозь земную тьму? Живу ли я довольным тем, что никогда не увижу этого? Перед нами, исповедующими христианство, возникает очень острый вопрос: ограничен ли горизонт нашего внутреннего существа и совпадает ли он с горизонтом наших чувств, или, далеко за узкими пределами, до которых они могут дойти, наш дух желание простирается безгранично. Являются ли для нас невидимые вещи твердыми, а видимые — тенями и призраками? Апокалиптическому провидцу на его скалистом Патмосе было сказано, что ему нужно показать «сущее»; и что же он видел? Набор того, что люди называют нереальными и символическими видениями. «То, что есть», — сказал бы мир, — это скалы, на которых вы стоите, и море, которое разбивается о них, и весь кажущийся твердым римский мир и сила, которая взяла вас в свою власть. Это реальность, а то, что, как вам кажется, вы видите, — это сны». Но это совершенно другой путь. Мир и все, что нас окружает, Манчестер и его гомон, склады, забитые тканью, и мельницы, полные джиннов и дросселей, — это тени; и то, что видит только верующий глаз, что окутано невидимостью своего собственного величия, это, и только это, является реальностью. Телесными очами мы видим как бы тени на стене, но нам нужно обернуться и увидеть мысленными очами свет, отбрасывающий тени. Я подниму глаза мои от илистых равнин, где я живу, к холмам, которых я не вижу, и, увидев их, я буду благословлен.
Далее, знаем ли мы что-нибудь о том стремлении, которое было у псалмопевца? Ему было совершенно комфортно в Вавилоне. Там было изобилие всего, что он хотел для своей жизни. Евреи там жили материально так же хорошо, а многие из них даже намного лучше, чем когда-либо на своей узкой полоске горной страны, зажатой между пустыней и морем. Но при всем этом жирный, богатый Вавилон не был Палестиной. Поэтому среди пышной растительности, богатства воды и плодородных равнин псалмопевец тосковал по горам, хотя в горах часто нет зелени. Именно эта тоска заставила его посмотреть на холмы. Знаем ли мы что-нибудь о той тоске, которая заставляет нас, находящихся в этой скинии, стонать от бремени? В отсутствие Господа, но присутствуя в теле, мы не должны чувствовать себя ни спокойно, ни дома. Если наше христианство не выбивает нас из гармонии и удовлетворенности настоящим, оно ничего не стоит. И пока мы не узнаем что-нибудь об этом бессмертном стремлении быть ближе к небу, полнее Христом и освободиться от чувств, от бремени и тривиальности жизни, нам еще предстоит узнать, что значит ходить не по плоти, а по следам жизни. Дух» действительно существует.
Далее, прилагаем ли мы какие-либо усилия, подобные усилиям этого псалмопевца, который ободряет и стимулирует себя словами «Я подниму глаза мои»? Вы не сделаете этого, если не сделаете становую тягу с усилием. Человеку гораздо легче смотреть на то, что у его ног, чем вытянуть шею, глядя на звезды.
И поэтому, если мы не возьмем и не будем упорно поддерживать привычную позицию возбуждения и подъема себя, гравитация будет для нас слишком велика, и голова опустится вниз, а глаза опустятся вниз; и желания уйдут вниз, и мы будем подобны людям, живущим в какой-то горной стране, которые никогда не поднимают свой взор на торжественные белые вершины, ради которых путешественники приезжают через половину Европы. Христианские мужчины и женщины слишком часто ходят под самыми вершинами гор Божьих и редко поднимают туда свое видение. Возможно, они делают это в течение полутора часов в воскресенье утром, или часа в среду вечером, когда нет других дел, или в течение минуты или двух утром, прежде чем спешат позавтракать, или минуту или две утром, прежде чем спешат позавтракать, или минуту или две ночи, когда они уже избиты и ни на что не годны. А в остальное время там горы, а вот святой, и он редко или никогда не поворачивает голову, чтобы посмотреть на них! Является ли такое христианство силой в мире или благословением для его обладателя?
II Далее, обратите внимание на вопрос о слабости.
Откуда придет моя помощь? Чем выше наш идеал, тем болезненнее должно быть наше убеждение в неспособности достичь его. Единственная безопасность христианина заключается в ощущении своей опасности, а условием его силы является всегда признание и живое осознание своей слабости. Между его теперешним домом и тем, где он желал находиться, у изгнанника в Вавилоне была унылая пустыня, населенная враждебными ему дикими арабскими племенами, и ему было бы трудно уйти от власти, державшей его в плену, если бы не по согласию державы, вассалом которой он был. Поэтому чем больше мысль о горах Израиля привлекала псалмопевца, тем больше приходила ему в голову мысль: «Как мне достичь этой благословенной земли?» И, конечно же, если бы мы увидели, хотя бы с достойным пониманием и видением, величие того блаженства, которое лежит там для христианских душ, мы должны были бы ощутить гораздо глубже, чем сейчас, невозможность, насколько это нас касается, нашей вечной жизни. достигнув его. Ощущение нашей собственной слабости и осознание опасностей на пути всегда должно присутствовать у всех нас.
Братья! если, с одной стороны, мы должны развивать в себе для здорового, живого христианства видение гор Божиих, то, с другой стороны, мы должны стараться углубить в себе здоровое чувство нашего собственного бессилия и убежденность в что опасности на дороге слишком велики, чтобы мы могли с ними справиться. Блажен человек, который всегда боится». Гордость предшествует разрушению». Вспомните франко-германскую войну и то, как французский премьер-министр сказал, что они идут на нее с легким сердцем, и как часть войск вышла из Парижа в железнодорожных вагонах с надписью «Берлин»; и когда они достигли границы, их удвоили и разгромили за месяц. Если мы, приступив к этой войне, не почувствуем грозность врага и не осознаем слабость своего оружия, для нас не будет ничего, кроме поражения.
III. Наконец, обратите внимание на уверенность в вере.
Псалмопевец спрашивает себя: «Откуда приходит помощь моя?» и тогда лучшее «я», робкое «я», отвечает на вопрос: «Помощь моя от Господа, сотворившего небо и землю». Не будет принятия божественной помощи, если не будет ощущения нужды в божественной помощи. Бог не сможет мне помочь, пока я не приду в отчаяние от какой-либо другой помощи. Это только тогда, когда человек говорит: «Нет никого, кто сражается за нас, кроме Тебя, Боже!» что Бог приходит на помощь.
В Книге Паралипоменон есть история об одном сражении, в котором участвовал Иуда, весьма необычного рода. Первым шагом в кампании было то, что царь Иудеи собрал весь свой народ, помолился небу и сказал: «Мы не знаем, что нам делать». У нас нет силы против этого великого множества людей, выступающих против нас, но очи наши обращены к Тебе». Затем пришел пророк и заверил его в победе, и на следующий день они приготовились к битве. Это было поставлено таким странным образом: впереди ставились священники и левиты с музыкальными инструментами, а не воины с копьями и луками, и они шли на битву с песней: «Господь милостив и милостив». Его милость вечна». Затем, без удара меча или копья, Бог сразился за них и рассеял их врагов.
Какие вещи являются аллегорией. Если мы осознаем свою беспомощность, Бог нам в помощь. Если мы мним себя сильными, мы слабы; если мы знаем, что мы бессильны, в нас изливается Всемогущество. Однажды мы читали, что Иисус Христос исцелил нуждавшихся в исцелении». Почему евангелист без этого перифраза не говорит: «исцелял больных»? Потому что он подчеркивал бы, я полагаю, среди прочего мысль, что только чувство нужды подходит для получения исцеления и помощи.
Если же мы желаем, чтобы Бог был Крепостью наших сердец и нашим уделом навеки», то пришествие Его помощи должно быть достигнуто и достигнуто нашим чувством собственного бессилия, и только те, кто говорит: «У нас нет могущество против этого великого множества людей, выступающих против нас», всегда услышим от Него благословенное заверение: «Господь будет сражаться за вас». Остановитесь и увидите спасение Господне!» Итак, братья! уверенность веры следует за сознанием слабости, и то и другое вместе приведет, и ничто другое, к осуществлению видения веры и приведет нас, наконец, слабых, к холмам, где усталые и ноги ...больное стадо будет лежать в добром загоне, и на тучных пажитях будут пастись на горах Израилевых».
ПСАЛМ cxxv. 1-2 — ГОРЫ КРУГЛОЙ ГОРЫ СИОН
Надеющиеся на Господа будут как гора Сион, которая не может быть смещена, но пребывает вовек. 2. Как горы вокруг Иерусалима, так Господь вокруг народа Своего отныне и во веки веков» (ПСАЛОМ cxxv). 1, 2.
Так называемые «Песни о степенях», одним из которых является этот псалом, вероятно, являются песенником паломника и, возможно, датируются периодом восстановления Израиля из вавилонского плена. Во всяком случае, этот небольшой псалом очень похож на запись того впечатления, которое произвело на паломника, когда он впервые поднялся на гребень холма, с которого смотрел на Иерусалим. Две особенности его топографического положения взяты здесь как символы духовной реальности, ибо своеобразие положения города состоит в том, что он стоит на горе и опоясан горами. Есть полоска земли или полуостров, отрезанный от окружающей местности глубокими оврагами, на которых возвышаются городские постройки, а на восточной стороне долины находится Оливет, а на юге — еще один холм, -называемый Холмом Злых Советов; но на западной и северной сторонах нет заметных вершин, хотя земля и поднимается. Таким образом, на самом деле, хотя и не по видимости, вокруг города расположены горы, окружающие оборону. Подобным образом, говорит псалмопевец, стоят и непоколебимы, как на горе, и окружены защитой, как бастионы вечных холмов, те, кто уповает на Господа. Таким образом, вера дает внутреннюю стабильность, а вера обеспечивает всестороннюю защиту.
Но более того, заметьте, что горы заключают в себе гору. Вера в какой-то мере делает защищенного подобным Защитнику. А потом, помимо этого, навсегда запомните этих двоих». Сион не поколеблется, он пребудет вовек», и Господь о Своем народе отныне и во веки веков». Доверие к господину дает преходящему созданию своего рода долю в нетварной вечности того, во что оно верит. Вот четыре мысли, которые стоит унести с собой.
I. Простой акт доверия Господу приносит внутреннюю стабильность.
Слово, которое здесь правильно переведено как «доверие», как и большинство выражений в Ветхом Завете, обозначающих религиозные эмоции, имеет отчетливо метафорическую окраску. Это буквально означает «держаться за что-то», и поэтому прекрасно говорит нам, что такое вера – просто держаться за Бога. Кто возложил свою дрожащую руку на что-то фиксированное, тот причастен, в той мере, в какой он это ухватил, от неподвижности того, за что он держится; и надеющиеся на Господа будут подобны горе Сиону, которая стоит там летом и зимой, днем и ночью, из года в год, со своими сильными опорами и своей неподвижной массой, являющейся самим символом прочности и стабильности.
Ай! и это верно в отношении наших трепетных сердец. Есть один способ сделать их стабильными, и только один; а это значит, что они будут как бы привязаны к тому, что устойчиво, и поэтому будут стойкими, потому что они держатся за то, что непоколебимо. Нет другого средства, с помощью которого какое-либо сердце можно было бы сделать неподвижным, кроме как в той мере, в какой оно может быть движимо святыми порывами и сладостными влечениями любви и возвышенностью устремления к Богу; нет другого средства, с помощью которого сердце со всеми его внутренними волнениями и всеми его внешними источниками волнения может быть успокоено и неподвижно, кроме живого, глубокого, постоянного общения с Тем, Кто есть Вечный Покой, и от Чьего устойчивого Покоя. Будучи изменчивыми людьми, мы можем обрести спокойствие, которое является слабым подобием Его неизменности. Мы, уверовавшие, входим в покой».
Как мне укротить эти свои горячие желания, эту самоутверждающуюся волю, все эти различные страсти и эмоции, которые проносятся в моей душе и которые нельзя делать немыми и мертвыми, иначе наступит разложение и застой, - а должны быть приведены в движение так, чтобы в самом их движении был покой? Как мне это сделать? Одним и только одним способом. Живите в общении с Богом, и это успокоит внутренние волнения и внешние волнения. Нога Учителя в полуночном бурном море сгладит волны, которые лунные лучи не в силах успокоить, а лишь обнажают их вздрагивания. Надеющиеся на Господа будут подобны горе Сиону, которая не может быть сдвинута», и все же не вялая в своей неподвижности, но полная плодородия и красоты, сочетающаяся со своей стойкостью.
Подобным образом, единственный способ успокоить не только внутренние бури, но и внешние нападения возмущающих обстоятельств, бедствий, перемен, трудных обязанностей и тому подобного можно когда-либо принять со спокойствием, состоит в том, чтобы их принимать. в тихой вере. И таким же образом, единственный способ сделать людей стойкими и непоколебимыми в храброй и настойчивой приверженности простому закону справедливости, какие бы искушения ни пытались увести их в сторону и какие бы недовольства ни собирались на поверхности дел, так как и отпугнуть их от пути праведности, - единственный способ, которым они могут победить зло, чтобы не быть поспешными на запретные пути, - это то же самое, укрепляя свою власть над Богом и неся с собой изо дня в день и каждое мгновение, во всех маленьких трудностях и маленьких искушениях, которые могли бы привести к тривиальным ошибкам, одна торжественная мысль заставляет всех их вернуться в свои логова: Бог рядом со мной, и я с Ним.
О, братья! если бы мы могли жить в контакте с Ним и, как предполагает это великое слово, обозначающее доверие, быть привязанными к Нему, как человек, качающийся со скалы над ползущим морем, на глубину ниже себя, хватается за веревку, которая является его безопасностью - тогда нам следует жить спокойно и быть стойкими, непоколебимыми.
Говорят, что в великой церкви Св. Петра летом и зимой только одна температура; что сильнейшая жара могла пролиться на колоннады или сильнейший мороз мог заглушить звон фонтанов на площади; но внутри великого портала термометр стоит тот же. Таким образом, если мы живем в Храме и остаемся в его дверях, термометр в наших сердцах поправится; а анемометр — измеритель ветра — будет указывать на штиль круглый год. Надеющиеся на Господа будут как гора Сион, которую невозможно сдвинуть».
II. Опять же, такое же отношение к осознанию божественного Присутствия, Воли и Помощи создаст вокруг нас окружающую защиту.
Я уже говорил, что одна из особенностей топографии священного города состоит в том, что на первый взгляд метафора моего текста как будто ломается, ибо никто, взглянув на положение города неподготовленным глазом, не сказал бы, что это было кругом окружен горами. С двух сторон это очевидно; с двух сторон, по-видимому, это не так, хотя на севере и западе земля поднимается выше крыш домов. Возможно, мы не будем лукавить, воспринимая это как притчу. Как горы вокруг Иерусалима, так и Господь вокруг Своего народа» — это вполне реальная защита, но защита, которую нужно увидеть опытным глазом; никакой очевидной защиты, ощутимой для простого прикосновения и видимой чувственному глазу, но есть нечто гораздо лучшее, чем эта - настоящая защита, через которую мы можем быть уверены, что ничто злое никогда не сможет пройти.
Мы можем быть уверены, что все, что преодолевает окружающие горы и достигает нас, является не злом, а вполне реальным добром. Только нам придется истолковывать защиту исходя из принципов веры, а не здравого смысла. Когда же на нас обрушатся – как это бывает со всеми нами, слава богу! – темные дни, и печальные дни, и одинокие дни, и тысячи видов потерь и горестей, не дайте нам колебаться в вера в то, что если наши сердца обращены к Богу, к нам не придет ничего, кроме того, что Он пропустил. Наши скорби — Его ангелы, хотя лица их и мрачны, и хотя они носят меч, пылающий и обращающийся во все стороны. В это трудно поверить; это, безусловно, правда, и если бы мы могли привнести уверенность в этом как постоянное владение в нашу обычную жизнь, она бы сильно отличалась от того, чем она является сегодня.
III. И затем, помните еще одну вещь, которую я сказал. Мой текст предполагает, что простое доверие к господину в некоторой степени уподобляет защищаемого Защитнику.
Горы опоясывают гору, и поэтому мое доверие открывает мое сердце для входа в мое сердце чего-то вроде неба. Как смело говорит апостол Петр, это делает нас причастниками Божеского естества». Неподвижность доверчивого человека не совсем отличается от спокойствия доверенного Бога; и стойкость одного есть отражение неизменности другого. Мы не поняли значения веры и не достигли опыта ее наилучшего воздействия на нас, пока не поймем, что ее великое благословение и плод, а также цель, ради которой нам заповедано беречь ее, заключаются в том, чтобы тем самым мы могли стать подобными Тому, в Кому мы доверяем. Те, кто их делает, подобны им; так бывает со всяким, кто надеется на них». В этом ключ к деградации, присущей идолопоклонническому поклонению, и этот принцип верен для любого поклонения: каков Бог, таков и каждый, кто уповает на него. Как горы вокруг горы Сион, так и Бог вокруг людей, которые становятся богоподобными.
IV. Обратите внимание далее на значительное повторение того же самого выражения в отношении стабильности защищаемого человека и продолжения защиты. Оба навсегда». То есть, если это правда, что Бог вокруг меня и что, в какой-то скромной мере, мое сердце открылось для успокоения и уравновешивания притоком Его собственной жизни, тогда Его навеки» — это моя точка зрения. никогда», и не может быть, чтобы Он жил, а я умер. Гарантией вечного бытия доверчивой души является сегодняшний опыт реальности божественной защиты. И таким образом мы можем противостоять всему: жизни, смерти, что бы ни случилось, будучи уверенными, что ничто не повлияет на непрерывность и вечность союза между доверяющейся душой и доверенным Богом. Горы сдвинутся и холмы поколеблются, но милость Моя не отступит от тебя; и завет мира Моего не поколеблется, говорит Господь». Наступает землетрясение. Он разрушает континент и меняет облик природы; делает долины там, где были горы, и горы, где были долины, и открытые моря, где были плодородные равнины, и покрывает все разрухой и мусором. Но из облачной и хаотической неразберихи появляется город, расположенный на холме, и окружающие его высоты. Мир проходит, и образ его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек».

ПСАЛМ cxxxiv. 1-3 — ОБЯЗАННОСТИ СТОРОЖЕЙ В ХРАМЕ
Вот, благословите Господа, все рабы Господни, стоящие ночью в доме Господнем. 2. Поднимите руки в Святилище и благословите Господа. 3. Господь, сотворивший небо и землю, благословит тебя на Сионе». – ПСАЛОМ cxxxiv. 1-3.
Этот псалом, самый краткий, но единственный во всей Псалтири, будет более понятен, если мы заметим, что в первой части его обращено не к одному лицу, а в последнем стихе — к одному лицу. Оно начинается со слов «Благословите Господа»; и последние слова: «Да благословит тебя Господь». Несомненно, во время храмовой службы первую часть пела одна половина хора, а другую часть — другая. О каких лицах идет речь в первой части? Ответ ясен в самом псалме. Это все вы, рабы Господни, стоящие ночью в доме Господнем». То есть священников или левитов, которым было поручено патрулировать Храм в часы ночи и темноты, следить за тем, чтобы все было в порядке и в безопасности, и выполнять другую священническую и служебную работу, которая была необходима; их призывают поднять руки в Святилище, или, скорее, в сторону Святилища, и благословить Господа».
Ответственность за этих сторожевых священников, этих ночных стражей возлагается на какого-то одного человека - мы не знаем кого. Возможно, Верховным Жрецом, возможно, капитаном их отряда. Они слушают призыв к хвале и отвечают последними словами этого небольшого псалма, призывая благословение на голову неназванного говорящего, давшего поручение. Итак, в этом антифонном хоровом псалме мы видим небольшой отрывок музыкального ритуала, распадающийся на две части: обращение к наблюдателям и ответный призыв. В ней мы можем найти немало практического учения. Итак, давайте посмотрим на этот хоровой заряд и реакцию на него.
Обвинение наблюдателям.
Мы не знаем, какова была обязанность этих стражей, но во Втором Храме, к периоду которого, возможно, относится этот псалом, их обязанности были тщательно определены, и раввинская литература сохранила подробный отчет о работе ночного патруля. .
По данным властей, ночную стражу составляли двести сорок священников и левитов, распределенных по двадцати одной станции. Капитан гвардии всю ночь посещал эти станции с горящими факелами перед собой и приветствовал каждую: «Мир тебе». Если он находил часового спящим, он бил его посохом и имел право сжечь его плащ (который сонный стражник свернул вместо подушки). Все мы помним, кто предупредил Своих учеников бодрствовать, чтобы, придя внезапно, Он не застал их спящими. Мы также можем вспомнить благословение, произнесенное в Апокалипсисе Тому, Кто бодрствует и хранит одежду свою, чтобы он не ходил нагим». Незадолго до рассвета пришел капитан стражи, как сказано в Талмуде: «Все времена были не равны». Иногда он приходил при крике петуха или рядом с ним, до или после него. Он подошел к одному из постов, где стояли священники, и открыл калитку, ведущую во двор. Здесь жрецы, шедшие за ним с факелом в руке, разделились на две роты, которые пошли одна на восток, а другая на запад, тщательно удостоверяясь, что все в порядке. Когда они встретились, каждая рота сообщила: «Это мир». Затем обязанности дежурства закончились, и жрецы, которые должны были готовиться к ежедневному жертвоприношению, приступили к своим обязанностям».
Наш псалом может быть пением и ответным пением, которым передавалась ночная обязанность наблюдателям, или же, как предполагают некоторые комментаторы, зовом и ответным призывом, которым наблюдатели приветствовали друг друга при встрече».
Представьте себе, что группа священников в белых одеждах собралась во дворе Храма, их сверкающие факелы касаются колонны и угла странным светом, город погрузился в тишину и сон, и прежде чем они разошлись на свои посты, раздалось пение. в их уши: - Благословляйте Господа, все рабы Господни, стоящие ночью в доме Господнем! Поднимите руки к Святилищу и благословите Господа!» Обратите внимание, что обязанность священников — прославлять. Именно потому, что они являются слугами Господа, их обязанностью является благословлять Господа. Именно потому, что они стоят в Доме Господнем, они имеют право благословлять Господа. Те, кто собраны в Его Доме, те, кто имеет общение с Ним, те, кто может чувствовать, что врата жилища Отца, как и врата сердца Отчего, всегда открыты для них, те, кто призваны из своих странствий. в бездомной пустыне и получившие место и имя в Его Доме лучше, чем сыновьям и дочерям, были так благословлены, что, исполненные благодарности за такой вход в жилище Божие и за такое усыновление в Его семью, их безмолвные уста могут наполниться благодарением, а их искупленные руки поднимутся в хвале.
Так и для нас, христиан. Мы — слуги Господа, Его священники. То, что мы стоим в Доме Господнем», выражает не только факт нашей великой привилегии доверительного приближения к Нему и общения с Ним, посредством чего мы можем всегда пребывать в самом Святом Святых и находиться в тайном месте Всевышнего. , даже когда мы заняты в мире, но это также указывает на наш долг служения; ибо слово «стоять» используется для обозначения присутствия священников на своем посту и почти эквивалентно слову «служение». Благословлять Господа» — вот дело, к которому мы особенно призваны. Если мы станем царственным священством, то это для того, чтобы мы возвещали хвалу Тому, Кто призвал нас из тьмы в Свой чудесный свет». Цель этого полного рога изобилия, наполненного благословениями, который Бог излил на наши головы, состоит в том, чтобы наши немые уста могли быть тронуты благодарностью, потому что наши эгоистичные сердца были соблазнены и очарованы любовью и жизнью.
У раввинов была поговорка, что существует два типа ангелов: ангелы, которые служат, и ангелы, которые хвалят; из которых, согласно их учению, последние были высшими по степени. Это была лишь полуправда, ибо истинное служение – это похвала.
Но какова бы ни была форма похвалы, будь то в форме громкого благодарения или радостного подчинения сердца, проявляющегося в сознательном выполнении самых тривиальных обязанностей, поднимаем ли мы руки в Святилище и благословляем ими Господа, или обращаемся ли мы к инструментам нашей повседневной деятельности и обращаемся с ними ради Него, так же, возможно, мы восхваляем Его. И нам следует помнить, что место, на котором мы, если мы христиане, стоим, и характер, который мы, если мы христиане, поддерживаем, обязывают нас жить, благословляя и прославляя Его, пока мы живем. Вот!» — как будто Он хотел указать на весь переполненный список великих милостей Божиих, — «Благословите Господа, все вы, рабы Господни, что… . . стойте в доме Господнем».
И затем есть еще один момент, который вытекает из этого обвинения для наблюдателей, а именно. необходимость усиленно стараться соединить воедино служение Богу и общение с Богом. Эти священники могли бы сказать: «Когда мы обходим пустые и гулкие коридоры темного Храма, мы выполняем поручение, данное нам Богом; и нам не нужно молиться. Мы работаем для Него и выполняем работу, которую Он поручил нам; и это лучше, чем любой внешний ритуал». Но этот неизвестный оратор, который их обвиняет, знал лучше этого. Служба священников в Ветхом Завете была очень бездуховной. Их работа была иногда очень отвратительной и всегда чисто внешней работой, которая могла выполняться без малейшего следа религии или преданности. Таким образом, оратор здесь как бы предостерегает их от искушения, которое охватывает всех людей, занятых внешним служением дому Божьему, смешивать просто внешнее служение с внутренней преданностью. Обвинение призывает нас помнить, что чем усерднее наши руки и мысли заняты внешними религиозными обязанностями, тем больше мы должны заботиться о том, чтобы наш сокровенный дух был крещен в общение с Богом.
Недостаточно патрулировать дворы Храма, если мы не поднимем руки к святилищу и не благословим от всего сердца Господа». И все мы, кто в какой-либо степени и в каком-либо отделе официально или полуофициально связаны с делом христианской Церкви, должны очень серьезно и особенно принять это близко к сердцу. Нам, служителям, дьяконам, учителям воскресных школ, распространителям брошюр, очень нужно заботиться о том, чтобы мы не смешивали бодрствование во дворах Храма с вознесением собственных рук и сердец к нашему Отцу Небесному; и помните, что чем больше внешней работы мы делаем, тем больше у нас должно быть внутренней жизни. Чем выше растет ствол дерева и чем шире простираются его ветви, тем глубже он должен проникать и тем шире должны простираться его подземные корни, чтобы оно не было снесено ветром и не превратилось в засохшие руины.
И так все вы, христиане, мужчины и женщины! Вы воспользуетесь простым уроком, который здесь? Все вы, готовые к служению и выполняющие служение, все вы, стоящие в доме Господнем, взгляните на «вашу опасность и свой долг — и благословите Господа» и помните, что чем больше работы, тем больше молитвы, чтобы соблюдать оно от гниения; чем больше усилий, тем больше общения; и что в конце мы с тревогой обнаружим и со стыдом признаемся, что я сохранил чужие виноградники, а свой собственный виноградник я не сохранил»; если, подобно нашему Учителю, мы не подготовимся к дню работы и тяжелого труда в Храме ночью тихого общения с нашим Отцом на склоне горы.
И еще здесь есть еще один урок, которого я только касаюсь, а именно: все времена – это времена для благословения Бога. Стоящие ночью в доме Господнем, благословите Господа»: так хотя никакая жертва не дымилась на жертвеннике и не раздавалось хоровых песен от общества восхваляющих священников в обрядовом богослужении; и хотя наступление ночи заставило замолчать богослужение и рассеяло прихожан, тем не менее, всю ночь в пустых залах разносился тихий ропот хвалы, а голоса благодарения и благословения сливались со цоканьем ног священников. мраморные тротуары во время их патрулирования; и их факелы поднимали дым, не менее приятный, чем вьющиеся столбы благовоний, наполнившие день. И так как в некоторых монастырях вы найдете монаха, преклоняющего колени на ступенях алтаря в каждый час двадцати четырех, поклоняющегося выставленному на нем Таинству, так (но в сокровенной реальности, а не в просто вульгарной внешней форме это ничего не значит) в христианском сердце должно быть постоянное поклонение и непрестанная хвала, непрестанная молитва. Что первое приходит вам на ум, когда вы просыпаетесь посреди ночи? Вчерашние дела, завтрашняя суета или теперешняя любовь Бога и ваша зависимость от Него?
И в ночи печали звучат наши песни, и слышим ли мы и подчиняемся призыву, который требует не только постоянного обожания, но и призывает нас наполнить ночь музыкой и хвалой? Хорошо бы нам, ожидая того времени, когда они не будут отдыхать ни днем, ни ночью, говоря: Свят! Свято! Свято! Так вот, это обязанность священников. Посмотрите на мгновение на ответное благословение: Господь, сотворивший небо и землю, благословит тебя из Сиона».
Ты? Кому? Тот, кто дал торжественное поручение. Их послушание этому подразумевается в благословении, которое священники призывают на голову неназванного говорящего. Таким образом, они выражают свое радостное согласие на его опеку и свое желание его благополучия, чей ясный голос призвал их к своему высокому долгу и привилегиям. Они подчиняются, и их первая молитва – это молитва за него.
Можем ли мы рискнуть извлечь из этого обмена советами и благословениями простой урок относительно наилучшей формы, в которой могут проявиться взаимная доброжелательность и дружба? Это происходит путем обмена стимулами на служение небесам и хвалу, а также на благодарную молитву. Он мой лучший друг, который побуждает меня превратить всю мою жизнь в сильную и сладкую песнь благодарения небу за все Его бесчисленные милости ко мне. Даже если увещевание превращается в упрек, верны такие раны. Это всего лишь поверхностная привязанность, которая может красноречиво говорить о других предметах, представляющих общие интересы, но молчат об этом, самом глубоком из всех; который может мудро советовать и мягко упрекать в других вопросах, но никогда не может сказать ни слова самому дорогому человеку о долге перед Богом всех милостей.
И истинный ответ на любой любящий призыв благословить Бога или любой религиозный импульс, который мы получаем друг от друга, — это призвать Божье благословение в верные уста, которые дали нам совет.
Это лучшая награда христианским учителям. Если какие-либо наши бедные слова пришли в какое-либо из ваших сердец, обретя силу убеждения, наставления или ободрения, пусть вашим ответом будет: Я умоляю вас: Господь, сотворивший небо и землю, благословит тебя». Нам нужны ваши молитвы. Мы слабы, часто грустим, часто унываем. Мы постоянно испытываем искушение обращаться с Божьей истиной профессионально, вместо того, чтобы жить ею для себя. Мы склонны думать, что наша работа напрасна, и падать духом, потому что мы не видим духовных результатов, которые нам хотелось бы получить. И во многие часы томления и уныния, когда колеса жизни тяжело вращаются и небо кажется очень далеким, и наше послание, кажется, утратило для нас свое величие и достоверность, и наше обращение с ним выглядит так, как если бы оно было одна долгая неудача, тогда нам понадобится и может помочь голос приветствия, доносящийся ночью от тех, кому мы пытались дать совет: Господь, сотворивший небо и землю, благословит тебя».
Но обратите внимание далее на два вида благословения, которые отвечают друг другу: Божье благословение человека и человеческое благословение Бога. Один общительный, другой восприимчивый и отзывчивый. Один — это огромный поток, льющийся с обрыва; другой — это бассейн, в который он падает, и ливни брызг, поднимающиеся с его поверхности, радужно окрашенные в солнечном свете, когда на него нисходит водопад божественного милосердия. Бог благословляет нас, когда Он дает. Мы благословляем Бога, когда с благодарностью принимаем и славим Дающего. Таким образом, Божье благословение всегда должно быть на первом месте. Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Наше — всего лишь отголосок Его, но признание божественного действия, которое должно предшествовать нашему признанию его, как должен наступить рассвет, чтобы птицы могли проснуться и запеть.
Наше высшее служение – это принимать дары Божии и с радостным сердцем славить Даятеля.
Наши благословения – это всего лишь слова. Божьи благословения – это реальность. Мы желаем друг другу добра, когда благословляем друг друга. Но Он делает добро людям, когда благословляет их. Наши пожелания могут быть глубокими и теплыми, но, увы! насколько безрезультатно. Они порхают вокруг голов тех, кого мы хотели бы благословить, но как редко они на самом деле касаются их бровей. Но Божьи благословения – это силы. Они никогда не промахиваются. Кого Он благословляет, тот действительно благословен.
Этот опыт бесплодной пустоты благословений самых любящих сердец указывает на выразительное обозначение здесь Господа, сотворившего небо и землю», формулу, которая является общей в этой связи. Оно представляет взору веры могущественное Имя и могущественное дело Того, чьим благословением мы будем богаты. Он Господь, Вечный и Царь Завета. Он сотворил небо и землю. Если Тот, Кто живет над всеми ограничениями времени, Источник жизни, Кто имеет в Себе полноту жизни, Тот, Кто открыл Себя Израилю и обязался исполнить Свой завет со всеми, кто молится об этом, Тот, чья суверенная легкая сила пожелала и изрек к существованию лазурные глубины неба со всеми ее звездами и твердую землю с ее племенами - если Он, с такими бесконечными ресурсами, чтобы одарить нас, сколько нам нужно, если Он благословит нас, то это будет без тщетных желаний не с призывом к благоволению высших сил, но с истинным сообщением добра, и мы действительно будем благословлены.
Обратите также внимание на канал, по которому приходят Божьи благословения – из Сиона». Для иудеев полнота божественной славы обитала между херувимами, и богатейшие из божественных благословений были дарованы ожидающим там поклонникам, и, вне всякого сомнения, по-прежнему верно, что Бог обитает в Сионе и благословляет людей оттуда. Новозаветный аналог ветхозаветного храма не является внешним зданием. Было бы абсурдно смешивать саму природу прообраза и прообраза. Материальный тип должен иметь духовное осуществление. Обряд не может соответствовать обряду, а здание — зданию. Но соответствие в христианстве Храму, где обитал Бог и из которого Он разбрасывал Свои благословения, двояко: одно собственное и первоначальное, другое вторичное и производное. В истинном смысле Иисус Христос – это Храм. В Нем обитал Бог; в Нем человек встречается с Богом; в Нем было место откровения; в Нем место жертвоприношения. В этом месте есть нечто большее, чем Храм», и пребывание Иеговы над престолом милости было всего лишь материальным символом, оттеняющим и предсказывающим истинное пребывание всей полноты Божества телесно в той истинной Скинии, которую воздвиг Господь. и не человек. Так великий источник всякого возможного добра и благословений, который был открыт для верующего еврея в Сионе, открывается для нас в Господе, который стоял в самом дворе Храма и воззвал тоном ясного, громкого приглашения: Если кто-нибудь человек жаждет, пусть придет ко Мне и пей». Каждый из нас может пройти сквозь разорванную завесу в святейшее из всех, и там, возложив руку на Иисуса, прикоснуться к Богу и, открыв пустую протянутую к Нему ладонь, получить от Него все благословения, в которых мы нуждаемся.
Есть и другое применение символа Храма в Новом Завете — производное и вторичное — к Церкви, то есть к совокупности верующих. В нем обитает Бог через Христа. Принимая Его Дух, инстинктивно участвуя в Его жизни, она является Его Телом, и как в Своей земной жизни Он говорил о Храме Своего «буквального» тела», так и теперь эта Церковь становится Храмом Божьим, созидаемым веками. В этом Сионе хранятся и хранятся все лучшие Божьи благословения, чтобы Церковь могла своим верным служением передать их миру. Всякий, кто желает обладать этими благословениями, должен войти туда – не посредством каких-либо церемониальных действий или внешнего исповедания, а став одним из тех, кто всем сердцем доверяет Господу. Внутри этой священной оболочки мы получаем все, что может дать божественная любовь и сила. Если мы соединены с небом нашей верой, мы разделяем пропорционально нашей вере все богатство благословений, которыми Бог благословил Его. Мы обладаем Христом и всем в Нем. Древнее благословение, исходившее из уст наблюдателей-священников и разносившееся по пустым коридорам затемненного Храма, просило о многом: Господь, сотворивший небо и землю, благословит тебя из Сиона». Но апостольское заверение звучит еще более глубоко и чудесно, когда оно провозглашает, что уже сейчас, как бы нам самим мы ни казались печальными и нуждающимися и как бы мало мы ни считали наши сокровища или не делали их своими, Бог благословил нас все духовные благословения на небесах в Господе Иисусе».
ПСАЛМ cxxxix. 23-24 — ЖАЖДАННОЕ БОЖЬЕ ВНИМАНИЕ
«Испытай меня, Боже, и узнай сердце мое; испытай меня и узнай мои мысли; 24. И взгляни, нет ли во мне какого-нибудь лукавого пути, и направь меня на путь вечный». (ПСАЛОМ cxxxix). 23, 24.
Этот псалом начинается, возможно, с величайшего размышления о божественном Всеведении, которое когда-либо было выражено в словах. На такую тему легко изливать банальности, но псалмопевец не довольствуется общими словами. Он собирает все лучи как бы в одну горящую точку и фокусирует их на себе: О, Господи! Ты изучил меня и узнал меня». Тем более примечательно то, что псалом должен заканчиваться просьбой к Богу сделать то, что он начал с провозглашения того, что Он делает. Он знает каждого из нас целиком; нравится нам это или нет, пытаемся мы помешать этому или нет, помним мы об этом или нет. Поэтому необычно то, что эта молитва является кульминацией всех размышлений псалмопевца. Это больше, чем поиск, о котором говорилось в начале, который желателен в конце. Это процесс, результатом которого является очищение от всего видимого зла. Молитва текста на самом деле является стремлением благочестивой души к чистоте. Я просто хочу рассмотреть ряд прошений здесь в надежде, что мы сможем уловить что-то от их духа и что какое-то слабое эхо их может звучать в наших желаниях. Моя цель, таким образом, будет достигнута лучше всего, если я буду следовать словам текста и рассматривать эти прошения в том порядке, в котором они расположены.
I. Обратите внимание, во-первых, на стремление к исследованию ока Божьего.
Слово, которое здесь переведено как «поиск», очень выразительно и образно. Это значит копать глубоко. Богу молятся, так сказать, чтобы он разрезал человека и обнажил его сокровенную природу, как это делают люди, разрезая железную дорогу, слой за слоем, спускаясь все глубже, пока не достигнут скальной породы. Исследуй меня, копай меня, выявляй глубоко лежащие части, и узнай мое сердце»; центр моей личности, мое сокровенное я. Это молитва не о воображаемой способности выдержать расследование, а о скромном признании. Другими словами, это действительно форма исповеди. Ищи меня. Я знаю, что Ты найдешь зло, но все же — ищи меня!» Мне кажется, что в этой петиции есть две основные идеи, каждой из которых я коснусь вкратце.
Во-первых, это радостное признание факта, который очень ужасен для многих сердец. Представление о Боге, знающем меня целиком, до самых корней моего существа, является либо самой благословенной, либо самой нежелательной мыслью, в зависимости от моего представления о том, каково Его сердце для меня. Если я думаю о Нем, как это делают многие из нас, просто как о суровом человеке, «который собирает там, где не сеял», и жнет там, где не сеял»; если я думаю о Боге главным образом как о Исследователе и Судье с чистыми глазами и строгим суждением, то я буду более невежественным и более уверенным в себе, чем большинство людей, когда они думают о себе, если я не думайте, что я съеживаюсь, как чувствительный лист растения, когда к нему прикасается палец, и мне хотелось бы свернуться калачиком и скрыть от Его глаза что-то, что, как я знаю, таится и отравляет сердце моего существа.
Взгляд тюремщика, устремленный в прорезь в стене одиночной камеры, является постоянным ужасом для человека, который знает, что он может быть на нем в любой момент, и не знает, где находится глазное отверстие и когда беспощадный глаз может быть настороже. это, но если мы любим друг друга, мы не уклоняемся от открытия друг другу нашей внутренней низости. Мы можем осмелиться рассказать тем, кто дорог нам, как нашему собственному сердцу, то, что лежит в наших собственных сердцах, и сделать их черными и уродливыми в глазах всех, кроме любви; или если мы не можем отважиться сделать это целиком, то, во всяком случае, мы делаем это полнее и охотнее, и с большей долей почти удовольствия в самом акте исповеди, в той мере, в какой мы связаны священными узами исповеди. любовь к получателю признания. Есть радость, и блаженство, более глубокое, чем радость, в открытии себя, даже своего недостойного, когда мы знаем, что глаз, который смотрит, есть любящий глаз.
Если же мы правильно поняли свое отношение к Нему, к этому бесконечному Любителю всех наших сердец, Который смотрит не нашими глазами и делает снисхождение ко всем нам», тогда будет определенное блаженство, почти как радость. выворачиваясь перед Ним наизнанку; и в ощущении, что каждый уголок нашего сердца обнажен и открыт взору Того, с Кем нам предстоит иметь дело. Исследуй меня, о Боже!» — это голос уверенной любви, которая уверена в любви, созерцающей грешника.
И для нас, христианских людей, которым все эти свойства Божества собраны воедино и очень близки нашему сердцу и нашим переживаниям в личности нашего Брата Христа, мысль о таком познании нас становится еще более блаженной. Подобно тому, как Апостол, сознавший множество грехов, мог сказать своему Учителю не с раздражением, а с глубокой уверенностью: Ты знаешь все! Почему Ты задаешь мне вопросы? Ты знаешь все; Ты знаешь, несмотря на мои отречения, что я люблю Тебя». Так можем мы обратиться к небу, которое знает, что есть в людях, и которое знает каждого человека, и можем быть уверены, что око, смотрящее на наше недостоинство, пожалеет нашу греховность и готов все это вынести. Есть более глубокая радость в том, чтобы изливать наши сердца нашему любящему Господу, чем в том, чтобы запирать их в угрюмом молчании с тщеславным тщеславием, что тем самым мы скрываем себя от Него. Честно откажитесь от своего зла, и вы обнаружите, что в этом поступке есть блаженство, уникальное и трогательное. Излейте перед Ним свои сердца, о вы, люди! Бог — прибежище для нас».
Эта молитва также является выражением абсолютной готовности подчиниться процессу поиска. В моем тексте Бог представлен как исследующий тайны человеческого сердца не для того, чтобы Бог мог знать, а для того, чтобы человек мог знать. Своим Духом Он войдет в самые сокровенные уголки нашей природы, если эта молитва является реальным выражением нашего желания, и там освещение Его присутствия прольет свет во все темные места нашего опыта и нашей природы. Мы не можем позволить себе оставаться в неведении об этом. Мор дышит в непроветриваемых, неосвещенных, неочищенных уголках заброшенной природы. Только при условии, что свет Божьего убедительного Духа будет брошен в каждую часть нашего существа, мы сможем победить и уничтожить ползучие рои микроскопических грехов, которые существуют, крошечные, но могущественные в своих мириадах, чтобы уничтожить душу человека. . Испытай меня» — это выражение покаяния, которое знает, что оно полно зла, которое не знает всего зла, которым оно наполнено, которое нуждается в просвещении, которое желает избавления, которое уверено в любви, которая смотрит, и которое так распространяется, как отбеливатель расстилает кусок испачканной ткани под благодатным солнечным светом и окропляет его чистой небесной водой, чтобы все пятна растаяли.
Бесполезно просить Бога исследовать нас, если мы запираем свои сердца от Его поиска. Мы не можем препятствовать простому естественному проявлению, если можно так сказать, божественного атрибута Всеведения. Таким образом, Он знает нас целиком, хотим мы того или нет; но исследование моего текста – это то, что Он не может осуществить без нашего согласия. Мы должны исповедовать свои грехи перед Господом, прежде чем можно будет осуществить такой божественный контроль. Благодаря Своему природному всеведению Он знает их целиком, но видение, необходимое для их уничтожения, зависит от нашей готовности подчиниться часто болезненному процессу, посредством которого Он вытаскивает наши грехи на свет. Хотите ли вы, чтобы Он пришёл и исследовал ваши сердца и рассказал вам в вашем духе, что Он там нашел? Желаете ли вы узнать свое скрытое зло? Тогда держитесь ближе к Нему и скажите Ему, в чем заключается грех, который, как вы знаете, является грехом; и попроси Его показать тебе, что такое грехи, которые ты еще не дорос до высоты понимания и признания.
II. Далее следует стремление к божественному испытанию наших мыслей.
Теперь вы, я полагаю, заметили, что во втором пункте моего текста испытайте меня и узнайте, что результат исследования моих мыслей несколько иной, чем в предыдущем пункте. Поиски вылились в божественное знание сердца; попытка или испытание приводит к божественному знанию мыслей. Различие между этими двумя понятиями в библейском использовании этих выражений не такое же, как в нашей современной популярной речи. Мы привыкли говорить о сердце как о вместилище эмоций, привязанностей, чувств, тогда как мысли мы относим к голове. Но Писание не совсем придерживается такой метафорической точки зрения. В нем сердце является центром личного существа, и из него исходят не только эмоции и любовь, но мысли и намерения». Итак, разница между этими двумя, сердцем и мыслями, заключается в том, что одно — мастерская, а другое — продукт. Сердце – это место, где вырабатываются мысли. Итак, вы видите, что процесс молитвы псалмопевца идет от центра немного наружу, сначала от самого внутреннего «я», а затем от мыслей, то есть под этим подразумевается вся паутина действий, как интеллектуальных, так и эмоциональных, из которых сердце, в его понимании слово есть место и источник. Точно так же, как во втором прошении несколько смещается поле исследования, соответственно иной становится и способ исследования. «Поиск» — это божественное исследование внутреннего человека оком; «Испытание» — это испытание, в ходе которого металлы испытываются и проверяются в огненной печи.
Итак, сокровенное человека исследуется божественным знанием, и мысли, которые производит сокровенный человек, проверяются божественным промыслом. И наша вторая просьба – о проверке фактами, внешними факторами истинной природы и характера целей, желаний, замыслов, намерений, а также привязанностей, любви и радостей. То есть эта вторая молитва абсолютно подчиняется всякой дисциплине, пламенной, яростной и горькой, посредством которой может быть ясен самому себе истинный характер деятельности человека. Ой! эту молитву легко возносить; трудно стоять в стороне. На эту молитву часто отвечают так, что это доводит нас почти до отчаяния. Это значит: сделай со мной что угодно, помести меня в любую семикратно раскаленную печь печали, сделай все, что растопит мою твердость и слейте с меня окалину, которую Твой великий ковш затем снимет, чтобы поверхность стала чистой. и вещество без примесей».
Молишься ли ты этой молитвой, брат! зная все, что это значит, и быть готовым принять ответ в форме, которая может ранить ваше сердце и опечалить всю вашу жизнь? Если вы мудры, вы это сделаете. Лучше войти в жизнь калекой, чем с двумя руками или двумя ногами быть брошенным в геенну огненную»! Лучше спастись, хотя и искалеченным, чем остаться целым и потерянным.
Испытай меня.' Это ужасная молитва. Давайте не будем предлагать это легкомысленно или необдуманно; но если мы мудры, пусть это будет нашим самым сокровенным желанием. И когда придет ответ и нападут скорби, не будем роптать, не будем пинать, не будем дивиться, но скажем: Ты Бог, слушающий молитву, - и прославлю Бога в огне .' Тогда испытание вашей веры, которая будет гораздо драгоценнее гибнущего, хотя и огнем испытанного, окажется к похвале, чести и славе».
III. Следующее прошение моего текста – это стремление к изгнанию зла.
«Посмотри, нет ли во мне какого-нибудь злого пути». Итак, «если» не является «если» сомнения в том, имеются ли в человеке какие-либо такие пути, но это «если» сознания, что они существуют, хотя в чем они заключаются, он не может ясно различить. Итак, это «если» смирения — знания, что он не оправдан, потому что он ничего не знает против себя, — а не «если» презумпции.
У меня есть только время отметить здесь, в двух словах, то, что вполне заслуживает более подробного рассмотрения, а именно, самое поразительное и значительное выражение, использованное здесь для обозначения этого злого пути, который псалмопевец желает обнаружить, чтобы он мог быть обнаружен. изгнать. Слово «злой» или, точнее, «нечестие» буквально означает «принудительный труд», который в старые времена и до сих пор в некоторых странах возлагался на жителей по приказу властей; и тогда, поскольку принудительный труд — это тяжкий труд, он означает горе. Итак, путь нечестия, который чувствует в себе псалмопевец, — это путь принудительного служения и путь, ведущий к печали. То есть всякий грех – это рабство, и всякий грех ведет к горькому и плохому концу, а его плод – смерть. И вот, поскольку человек чувствует, что его лучшее «я» находится в рабстве, и с содроганием осознает, что пути, по которым он следует, могут закончиться только горечью и страданиями, он обращается к небесам и просит Его, чтобы Он просветил его относительно того, что представляют собой эти фатальные пути. являются. Посмотрите, нет ли во мне чего-нибудь злого», потому что он совершенно уверен, что зло, которое видит Бог, Бог поможет ему победить.
Ах, друзья! у всех нас есть такие пути, глубоко укоренившиеся в нас, и мы не всегда знаем, что они у нас есть; но если мы обратимся к Нему, Он предотвратит наше осуждение себя за то, что мы позволяем» и увеличив чувствительность нашей совести, Он научит нас, что многие вещи, о вреде которых мы не знали, вредны.
Как только мы узнаем, что они есть, Он поможет нам изгнать их. Богу нечего делать с нашим злом, кроме как бороться с ним. Будьте уверены в том, что всякое зло в нас Он таким образом ищет и показывает нам. Он делает это для того, чтобы отбросить его от нас. Он спускается в подвалы наших сердец со свечой Духа Своего в руке, чтобы захватить там все взрывчатые вещества и, пропитав их, чтобы они не загорелись, выбросить их начисто. чтобы они не могли уничтожить нас.
IV. Последняя просьба моего текста – о руководстве на вечном пути».
Пути зла в нас; путь вечный», по которому нас нужно вести. То есть мы естественно склонны ко злу; именно божественная рука и божественный Дух должны вести наши ноги по стезям праведности. Когда мы просим Его вести нас по пути вечному, мы просим, чтобы мы могли знать, что такое долг, и чтобы мы могли склониться к его выполнению. И Он отвечает на это даром Своего божественного Духа, оживлением нашей совести, приближая к нашим сердцам великий Пример, который оставил нам Свои следы в наследство, чтобы мы могли идти по ним.
Кто идет по стопам Господа, тот идет путем вечным», ибо справедливо назван тот путь, который ведет к вечному блаженству. Оно также вечно, поскольку ничто из человеческих усилий или труда не остается, кроме того, что соответствует воле Божией, и поскольку оно, и только оно одно, не прерывается смертью, а течет, переносясь одним человеком. могучая арка, пересекающая ущелье, пересекающая черную бездну, и продолжающаяся прямо по тому же пути, только с более быстрым подъемом вверх, через все века вечности. Человек, который здесь жил для Бога, будет жить там так же, как он жил здесь, только полнее и радостнее навсегда. Там будет большая дорога и путь, и искупленные Господом вернутся и придут в Сион с песнями и вечной радостью на головах своих».
ПСАЛМ cxli. 2 — ФИМИАН МОЛИТВЫ
Да будет молитва моя пред Тобою, как фимиам, и воздевание рук моих, как жертва вечерняя». (ПСАЛОМ cxli). 2.
Место, которое этот псалом занимает в Псалтири, очень близко к его концу, позволяет предположить, что он написан значительно позже, чем предыдущие части сборника. Но псалмопевцу, который здесь проникает в сокровенный смысл символического жертвенного богослужения Ветхого Завета, не помогла его прозорливость дата, а его преданность. Ибо на протяжении всего Ветхого Завета вы находите рядом эти два направления мысли: скрупулезную заботу о соблюдении всех требований ритуального богослужения и ясное признание того, что все это было внешним, символическим и пророческим. Кто сказал, что послушание лучше жертвы и послушание лучше тука овнов? Самуил, еще в те времена, когда многие ученые говорят нам, что более высокие концепции поклонения еще не возникли. Подобные высказывания разбросаны по всему Ветхому Завету, и выдающееся положение, отдаваемое более духовной стороне, зависит не от времени говорящего, а от его характера и преданности. Итак, вот этот псалмопевец, поскольку душа его была наполнена истинным стремлением к Богу, проходит сквозь внешнее и говорит: «Вот я без фимиама, но принес молитву мою». Я с пустыми руками, но поскольку мои руки пусты, я поднимаю их к Тебе; и Ты принимаешь их, как если бы они были – да, а не как если бы они были – наполнены самыми сложными и дорогостоящими жертвоприношениями».
Итак, вот две мысли, которые звучат банально, но если бы мы реализовали их в нашей религиозной жизни, эта жизнь была бы революционна; во-первых, благовоние молитвенное; во-вторых, жертвоприношение с пустыми руками. Давайте посмотрим на эти два момента.
I. Благовоние молитвы. Пусть моя молитва предстанет перед Тобой как фимиам».
Итак, этот символ фимиама используется во многих местах Писания. Мне достаточно напомнить вам один или два случая. Помните, как, когда отец Иоанна Крестителя вошел во Святилище, как было у него священнической обязанностью во время совершения вечернего приношения, весь народ находился во внешнем дворе и молился; он во Внутреннем дворе совершает символическое поклонение, а они снаружи предлагают настоящее. Затем, если мы обратимся к величественным образам Книги Откровения, где мы находим небесный храм открытым нашему благоговейному взору, мы читаем, что старцы, представители искупленного человечества, имеют золотые чаши, полные благовоний, которые молитвы святых». Поэтому нет ничего вычурного в том, чтобы интерпретировать благовония древнего ритуала как просто молитвы благочестивых сердец. Конечно, о символическом значении этих ветхозаветных обрядов говорилось много чепухи, и необходим трезвый смысл, чтобы обуздать живое воображение при их интерпретации; все еще ясные высказывания Писания, а также сам этот стих устраняют всякую необходимость в колебаниях, чтобы принять это значение символа.
Теперь позвольте мне напомнить вам о месте, которое занимал Алтарь курений. Храм был разделен на три двора: Внешний двор, Святое место и Святейшее из всех. Алтарь курения стоял во втором из них, Святилище; Жертвенник всесожжения стоял во дворе снаружи. Лишь после того, как был пройден жертвенник с искупительной жертвой, можно было войти в Святилище, где стоял Алтарь курения. В этом месте было три предмета мебели: жертвенник курения, золотой светильник и стол хлебов предложения. Из этих трех Алтарь благовоний стоял в центре. Дважды в день священник возжигал на нем ладан с помощью горящих углей, принесенных с жертвенника всесожжения во внешнем дворе, и, возгоревшись таким образом, венцы ароматного дыма поднимались ввысь. Целый день фимиам дымился на жертвеннике; дважды в день его зажигали в яркое пламя.
Теперь, если мы возьмем все это с собой, мы сможем немного лучше понять глубину и красоту этой молитвы и увидеть, как много она говорит нам о том, что мы, как священники Бога Всевышнего, какими мы являемся, если мы вообще христиане, то нам следует иметь в своих кадильницах.
Мне нет нужды подробно останавливаться на тщательном и кропотливом приготовлении чистых специй, которые пошли на изготовление благовоний. Поэтому нам следует подготовиться к тщательной чистоте, если мы хотим, чтобы в наших молитвах была какая-то жизнь и сила. Но я ухожу от этого и прошу вас подумать о прекрасной картине истинного благочестия, представленной в этом воспламененном благовонии, окутывающем кольцами благоухания до небес. Молитва – это больше, чем прошение. Это восхождение всей души к Богу. Брат! Знаете ли вы что-нибудь об этом инстинктивном и спонтанном подъеме желания, устремления, веры и любви все выше и выше, пока они не достигнут Его? Осознаете ли вы, что ровно в той мере, в какой мы направляем наши мысли и наши чувства, и наши чувства, а также наши умы на то, что горнее, ровно настолько, и ни на волосок дальше, мы имеем Имеем ли мы вообще право называть себя христианами? Я боюсь, что для огромной массы христианских профессоров большая часть их жизни ползет по низким уровням, как туман зимой, который обволакивает болота, вместо того, чтобы подниматься вверх, клубясь, как облако благовоний, движимый ничем иным, как огнем в кадильницу вверх и вверх к Богу. Давайте каждый зададим себе вопрос: «Направлена ли моя молитва» – как это истинное значение еврейского слова – «пред Тобой, как фимиам»?
Помните также, что ладан лежал мертвым, без запаха и не мог парить, пока его не зажгли; то есть, если в моем сердце не будет пламени, мои стремления к небесам не возвысятся. Холодные молитвы не поднимаются выше фута-двух над землей; у них нет силы парить. Прежде чем произойдет усиление устремления, должно произойти воспламенение. Вы не сможете заставить воздушный шар подняться, если газ внутри него не теплее атмосферы вокруг него. Именно потому, что мы обычно такие прохладные христиане, мы так косноязычны в молитве.
Откуда возжигались благовония? Из углей, принесенных с жертвенника всесожжения на внешнем дворе; то есть зажгите огонь в своем сердце углем, принесенным от жертвы Христовой, и тогда он воспламенится; и только тогда любовь будет направлена вверх, а желания будут направлены на горнее. Начало христианского рвения лежит в привычном осознании как факт великой любви, возлюбившей меня и отдавшей себя за меня». Не существует явного способа получить яркий христианский опыт, кроме старого способа держаться ближе к Небесному Спасителю; и чтобы сделать это, мы должны думать о Нем, а также чувствовать о Нем гораздо больше, чем, боюсь, большинство из нас.
Далее, не наводит ли нас этот прекрасный символ моего текста на славную мысль, на приемлемость даже наших бедных молитв, если они исходят из сердец, воспламененных любовью из-за великой искупительной любви Христа? Псалмопевец, смиренно думая о себе и о ценности всего, что он может принести, говорит: «Пусть молитва моя предстанет пред Тобою, как фимиам», «благоухание сладкое, приятное для неба»; да, даже наши молитвы будут сладки Ему, если они будут молитвами истинного устремления и возрастающей веры, исходящими из воспламененного сердца, зажженного великим пламенем Христовой любви.
Вы когда-нибудь были в римско-католическом соборе? Видели ли вы когда-нибудь там маленьких мальчиков, которые несут кадильницы, время от времени раскачивая их взад и вперед и приподнимая крышки с помощью серебряных цепочек? Для чего это? Потому что благовония погаснут, если в них не будет впущен воздух. Поэтому необходимы постоянные усилия, чтобы поддерживать благовоние наших молитв. Нам нужно размахивать кадильницей, чтобы избавиться от всего, что холодит наши сердца; нам нужно разжечь огонь, и только так мы сможем сохранить нашу преданность. Помните, что фимиам весь день курился на жертвеннике; хотя, быть может, и тлело, как зажженное пламя в топках парохода, стоящего на якоре, все же сияние все же присутствовало; и дважды в день приходил священник со своим котлом, полным свежих тлеющих углей, из жертвенника во внешнем дворе и снова разжигал его в пламя. Эти вещи пока что являются аллегорией того, что наша преданность должна распространяться на протяжении всей нашей жизни в сияющем свете, и если это так, то ее придется подпитывать особыми актами поклонения изо дня в день.
Вы слышите, как люди говорят о том, что им не важно время и время молитвы, и о красоте превращения всей жизни в молитву. Аминь! Я тоже так говорю. Но будьте уверены, что преданность никогда не будет распространяться по всей жизни, если не будет преданности, сконцентрированной в отдельные моменты жизни. Должны быть резервуары, а также трубы, чтобы обеспечить водой весь город. Таким образом, благовония следует постоянно складывать в кучу на жертвеннике курений, но также их следует размешивать до благоухающего пламени и подпитывать утром и вечером свежими углями с жертвенника.
II. Теперь позвольте мне сказать несколько слов о другой мысли — о жертвоприношении с пустыми руками.
Поднятие рук моих как вечерняя жертва». В соответствии с гениальностью еврейской поэзии та же самая общая идея повторяется и во втором члене параллелизма, но с изменениями. Что подразумевается под сравнением воздетых пустых рук с вечерней жертвой? Во-первых, это исповедание бессильной пустоты, поднятие ожидающих рук, чтобы наполниться даром Божьим. И, говорит этот псалмопевец: так как я ничего не несу в руке моей, Ты принимаешь меня, как если бы я пришел с дарами». Это всего лишь живописный способ изложить знакомую, изношенную истину, которая, какой бы изношенной она ни была, должна быть более глубоко принята нами к сердцу, что наше истинное поклонение и истинная честь Богу заключается не в том, чтобы давать, а в том, чтобы брать . Ему не поклоняются руками человеческими, как будто Он в чем-то нуждается, ибо Он дает всему жизнь, и дыхание, и все сущее». Эта единственная истина, которую Пол почувствовал на Марсовом холме, была достаточно уверенной, чтобы заставить все храмы и статуи, которыми он был окружен, рухнуть в небытие. Но это не просто уничтожает идолопоклонство. Оно подрывает под корень многое из того, что мы называем христианским богослужением. Сколько людей поклоняются, потому что думают, что так следует? Сколько людей говорят о христианском богослужении как о своем долге? Наш долг мы сейчас выполнили? У скольких никогда не было ни малейшего представления об этой мысли, что Бог желает, чтобы мы приблизились к Нему не потому, что Ему это угодно, а потому, что это благословляет нас, и что мы должны поклоняться не для того, чтобы принести что-либо, либо жертвы быков и козлов или более утонченные, которые мы приносим в наши дни, но для того, чтобы, приведя нашу пустоту в соприкосновение с Его бесконечной полнотой, столько этой полноты, сколько нам нужно, чтобы сделать нас полными, и столько же этого блаженства поскольку нам нужно сделать нас благословенными, может войти в нашу жизнь. Ой! если мы понимаем дающего Бога», как называет Его Иаков в своем письме; и если бы мы усвоили старый урок пятидесятого псалма: «Если бы я был голоден, я бы не сказал тебе». . . . Буду ли я есть мясо быков и пить кровь козлов? Тот, кто возносит хвалу, прославляет Меня, и тому, кто правильно ведет свою речь, Я покажу спасение Божие» — если бы мы узнали это, положили это близко к сердцу и применили это к нашему собственному поклонению и нашей жизни, горы заблуждение будет устранено из многих сердец. В нашем служении нам не нужно привносить никаких собственных заслуг. Этот великий принцип разрушает не только грубые внешние проявления языческих жертвоприношений и представление о том, что поклонение является долгом, но и разрушает другое представление о том, что нам нужно приносить что-либо, чтобы заслужить Божьи дары. И поэтому для нас является ободрением, когда мы чувствуем себя такими, какие мы есть и какими мы всегда должны себя чувствовать, с пустыми руками, приходя к Нему не только с сердцами, устремленными, как фимиам, но с прошениями, исповедующими наши нуждаемся и вверяемся Его благодати. Смотрите, чтобы вы желали того, что Бог хочет дать; смотрите, чтобы вы приходили к Нему за тем, что Он дает. Смотрите, чтобы вы давали Ему единственное, чего Он желает или что в ваших силах дать, — это себя.
Ничего в руке не несу, Просто к Кресту Твоему цепляюсь.
Пусть поднятие рук моих будет как вечерняя жертва»; как говорит псалмопевец в другом месте: «Что воздам Господу за все благодеяния Его?» — дело не в воздаче, но Я желаю чаши спасения». Взятие – это наше самое истинное поклонение, и поднятие пустых, ожидающих рук в глазах Господа – это вечерняя жертва.
ПСАЛОМ cxliii. 10 — МОЛИТВА МОЛИТВ
Научи меня исполнять волю Твою; ибо Ты моя доброта! Дух твой добр; веди меня в землю правды» (ПСАЛОМ cxliii). 10.
Эти два пункта означают по существу одно и то же. В первом из них стремления псалмопевца выражены простыми словами, а во втором - в образах. Исполнять волю Божью — значит находиться в стране праведности». Эта фраза в буквальном смысле означает участок ровной страны и, следовательно, естественно используется как символ морального или религиозного состояния. Жизнь в послушании воле Божией подобна некоей обширной равнине, по которой легко пройти, не нарушенной ни бесплодными горами, ни нахмуренными скалами, но греющейся, мирной и плодотворной, под улыбкой Бога. В такой сад Господень молится псалмопевец.
В каждом случае его молитва основана на мотиве или просьбе. Ты моя доброта»; его вера предполагает личную связь между ним и Богом и чувствует, что эта связь обязывает Бога научить его Своей воле. Если мы примем прочтение второго пункта нашей Библии, то там будет представлен еще более глубокий и чудесный призыв. Дух Твой благ», и поэтому доверчивый дух имеет право просить, чтобы и он стал добрым. Связь верующего духа с небом не только обязывает Бога научить его Своей воле, но и сделать его причастником Своего образа и сообразным Своей чистоте. Так высоко на крыльях веры и желания парил этот человек, который в начале своего псалма был сокрушён в прах врагами и опасностями. Так высоко мы можем подняться с помощью подобных средств.
I. Итак, прежде всего обратите внимание на высшее желание благочестивой души.
Мы не знаем, кто написал этот псалом. Надпись говорит, что она принадлежала Давиду, и хотя ее место в Псалтири, по-видимому, предполагает другого автора, особый пыл и близость близости с Богом, которые дышат через нее, подобны псалмам Давида и, кажется, подтверждают надпись. Если так, то оно, естественно, встанет на свое место вместе с другими, которые были вытеснены из его сердца восстанием Авессалома. Но как бы то ни было, кто бы ни написал этот псалом, он был человеком, находящимся в крайней нищете и опасности, и, как он говорит о себе, гонимым, «подавленным», опустошенным». Буря несет его к Престолу Божию, и когда он там, о чем он спрашивает? Избавление? Вряд ли. В одном предложении и еще раз в конце, как бы подумав, он просит об устранении бедствий. Но главное бремя его молитвы – о более близком познании Бога, о звуке Его любящей доброты в его внутреннем ухе, о свете, указывающем ему путь, по которому ему следует идти, и о сладостном солнечном сиянии лица Божьего в его сердце. Нет лучшего, чем просить об освобождении от печалей и о благодати, чтобы правильно их переносить. Высшим желанием благочестивой души является практическое подчинение воле Божией. Ибо молитва нашего текста не «Научи меня познать Твою волю». Псалмопевец действительно просил об этом в предыдущем пункте: «Укажи мне путь, по которому мне идти». Но знание – это еще не все, что нам нужно, и пропасть между знанием и практикой настолько глубока, что после того, как мы помолились о том, чтобы мы могли узнать путь, и получили ответ, все еще остается потребность в помощи Божией, чтобы знание может стать жизнью, и все, что мы понимаем, мы можем сделать. Такому практическому соответствию воле Божией должны подчиняться все остальные аспекты религии.
Христианство — это откровение истины, но принять его как таковое недостаточно. Христианство приносит мне освобождение от наказания, побег из ада, избавление от осуждения и вины, и некоторые из нас склонны считать это всем Евангелием; но помилование — это лишь средство для достижения цели. Христианство дает нам возможность предаваться сладким и благословенным эмоциям и пылу чувств, переживание которых является преддверием небес, и для некоторых из нас вся наша религия уходит в туманные эмоции; но чувствовать себя одиноким – это не христианство. Наша религия приносит нам сладкие и благодатные утешения, но будет плохим делом, если мы будем использовать ее только как лекарство и утешение. Наше христианство приносит нам славные надежды, которые сверкают во тьме и делают одиночество серьезного товарищества, а конец земли началом жизни, но будет плохим делом, если самое могущественное действие нашей религии будет отнесено к будущее и двинулся к завершению. Все это: истина, которую несет Евангелие, прощение и мир совести, которые оно дает, радостное волнение, которое оно освобождает ото льда равнодушия, сладкие утешения, которыми оно подкладывает утомленную голову и перевязывает кровоточащее сердце, и великие надежды, которые сверкают светом в стеклянных глазах и делают конец славным лучами начала, а западное небо сияет обещанием нового дня, - все это всего лишь вспомогательные средства для достижения этой высшей цели, которая мы должны исполнять волю Божью и быть сообразными Его образу. Те, чья религия не достигла этой вершины, еще не поняли ее высший смысл. Река воды жизни, исходящая от Престола Бога и Агнца, послана не только для того, чтобы освежить жаждущие уста и принести музыку в тишину безводной пустыни, но она послана, чтобы привести в движение колеса жизни. Действие, а не мысль, является целью Божьего откровения и совершенствования человека.
Но вспомним, однако, что мы самым несовершенным образом постижим весь размах и блаженство этой великой высшей цели благочестивой души, если будем рассматривать это исполнение воли Божией только как внешний акт послушания внешнему повелению. Простого действия недостаточно; поступок должен быть плодом любви. Целью христианской жизни является не послушание закону, признанному авторитетным, а радостное формирование себя по закону, который кажется приятным и любящим. Я рад исполнять Твою волю, да! Твой закон в моем сердце». Только тогда, когда воля подчиняется в любящем и радостном согласии с волей Божией, для нас становится возможным истинное послушание. Брат! это ваше христианство? Желаете ли вы больше всего на свете того, чтобы вы исполнили то, чего Он желает, и чтобы Его закон был запечатлен в ваших сердцах, и чтобы все ваши мятежные желания и цели были приведены в сладкий плен, который есть свобода и послушание небо, которое является царем над вселенной и вами самими?
II. Обратите внимание, во-вторых, на божественное учение и прикосновение, необходимые для этого соответствия.
Псалмопевец приступает к молитве, потому что знает, что сам по себе он не может привести свою волю в состояние гармоничного подчинения. И его молитва об обучении» углублена во втором предложении нашего текста в прошение, которое, по существу, то же самое по смыслу, но, однако, еще в более ярком свете представляет ощущаемую нужду и желанную помощь, в ее крике о прикосновении. Божьего доброго духа, чтобы вести, как рукой, схватившей руку псалмопевца, на пути послушания.
Таким образом, из этой молитвы мы можем узнать, что практического подчинения воле небес невозможно достичь нашими собственными усилиями. Помните обо всех препятствиях, которые возникают между нами и этим; эти наши дикие страсти, это упорное тяготение вкусов и желаний к земле, эти животные потребности, эти душевные извращения, которые составляют так много всех нас, - как можем мы принудить их к подчинению? Наши лучшие качества сидят внутри, как какой-нибудь заключенный король, окруженный и обманутый мятежными силами его восставших подданных; и наш лучший выход — отправить посольство к Повелителю, Верховному Королю, умоляя Его прийти нам на помощь. Мы не можем желать желать так, как желает Бог, но мы можем обратиться к Нему и попросить Его вложить в нас силу, которая подчинит зло, победит мятежников и сделает нас хозяевами наших собственных анархических и обеспокоенных душ. Для всех честных попыток сделать волю Божью своей волей единственный секрет успеха – это уверенное и постоянное обращение к Нему. Человек, должно быть, прошел очень небольшой путь, очень поверхностно и поверхностно, по пути стремления сделать себя тем, кем он должен быть, если только он не обнаружил, что он не может этого сделать, и если он не обнаружил, что есть только один из способов сделать это — пойти на небеса и сказать: «О Господь!» Я сбит с толку и избит. Я вручаю поводья в Твою руку; Ты вдохновляешь, направляешь и освящаешь».
Это практическое подчинение воле Божией требует божественного учения, но это учение не должно быть чем-то внешним. Недостаточно того, что мы сообщили нам, как бы извне, яснейшее знание того, какими мы должны быть. Должно быть нечто большее. Молитва нашего псалмопевца была пророчеством. Он сказал: «Научи меня исполнять волю Твою». И он, без сомнения, думал о внутреннем учении, которое должно было сформировать его природу, а также просветить ее; о передаче импульсов, а также концепций; чего-то, что должно заставить его полюбить божественную волю, а также чего-то, что должно заставить его познать ее.
У нас с вами Иисус Христос – наш Учитель, ответ на псалом. Его учение является внутренним, глубоким и реальным и отвечает всем потребностям дела. У нас есть Его пример, который станет нашим совершенным законом. Если мы хотим знать, какова воля Божия, нам нужно только обратиться к этой жизни; и как бы ни отличался Он от нашего по своим внешним обстоятельствам и какими бы фрагментарными и краткими ни казались нам порой его записи в Евангелиях, тем не менее в этих маленьких книжечках, повествующих о тихой жизни Сына Плотника, есть руководство для каждому мужчине и женщине при любых обстоятельствах, какими бы сложными они ни были, и нам не нужно ничего большего, чтобы научить нас тому, что такое воля Божья, чем жизнь Иисуса Христа. Его учение идет глубже, чем просто пример. Он входит в наши сердца, Он формирует нашу волю. Его учение основано на внутренних импульсах и сообщениях желания и силы действовать, а также света познания. Дан закон, который может дать жизнь. Как моделист возьмет в руку кусок воска и теплом и манипуляциями сделает его мягким и податливым, так и Иисус Христос, если мы Ему позволим, возьмет в Свои руки наши твердые сердца и нежными, любящими, тонкими прикосновениями , придаст им форму Своей совершенной красоты и превратит все их блуждающие наклонности и ошибочные искажения в одну бессмертную черту красоты и совершенства». Благодать Божия, приносящая спасение, явилась всем людям, научающим, что, отвергнув нечестие и мирские похоти, мы должны жить трезво, «владея собой, праведно», исполняя все свои обязательства перед ближними, и благочестиво, отдавая все Ему, в этом нынешнем мире».
Это практическое соответствие божественной воле требует, кроме того, действия божественного Духа как нашего Руководителя. благ Твой Дух, веди меня в землю правды». Есть только одна сила, которая может вывести нас из далекой земли мятежного непослушания, где блудные дети, свиная шелуха, голод и лохмотья, в землю праведности», и это — сообщаемый Дух Бог, который дан всем желающим Его и наставит их на пути праведности ради имени Своего. Это Он действует в нас, желая и делая, по Своему благоволению. Он будет вести вас, — сказал Учитель, — ко всей истине, — не только к ее познанию, но и к ее осуществлению, не только к истине представления, но и к истине практики, которая есть праведность и исполнение Закона. .
III. Наконец, обратите внимание на божественную гарантию того, что это практическое соответствие будет нашим.
Псалмопевец умоляет Бога о двойном мотиве: Его отношении к нам и Его собственном совершенстве: Ты моя благость; поэтому научи меня». Дух Твой благ; поэтому веди меня в землю праведности». Я могу лишь на мгновение взглянуть на эти два призыва к молитве.
Итак, прежде всего, обратите внимание на личное отношение Бога к благочестивой душе как гарантию того, что эта душа будет научена не только знать, но и исполнять Его волю. Если Он будет моей благостью», то в Его сердце не может быть более глубокого желания, чем желание, чтобы Его воля была моей волей. И желает Он этого не из какого-либо господства или властолюбия, а только из любви к нам. Если Он будет моей добротой и, следовательно, желает, чтобы я был послушным, Он не удержит то, что необходимо, чтобы сделать меня таковым. Бог не строгий надсмотрщик, который заставляет нас делать кирпичи без соломы. Все, что Он повелевает, Он дает, и Его заповеди всегда на втором месте, а Его дары на первом. Он отдает Себя, а затем говорит: «Ради любви твори Мою волю». Будьте уверены, что священные узы, связывающие нас с Ним, рассматриваются Им, верным Создателем, как обязанность, которую Он признает, уважает и будет исполнять. У нас есть право пойти к Нему и сказать Ему: Ты моя благость; и Ты не будешь тем, чем Ты являешься, и не сделаешь того, что Ты обещал сделать, если Ты не заставишь меня познать и исполнить Твою волю».
И с другой стороны, если мы приняли Его как своего и имеем узы, связанные как с нашей, так и с Его стороны, тогда факт нашей веры дает нам право на Него, которое Он обязательно почтит. Душа, которая может сказать: «Я взял Тебя себе», имеет власть над Богом, которую Бог только рад признать и оправдать. И всякий, кто, смиренно доверяясь великому Отцу Небесному, чувствует, что он принадлежит небесам и что Бог принадлежит ему, имеет право молиться: «Научи меня и сделай меня творить волю Твою», и быть уверенным в Ответ.
И есть еще одна просьба к Нему и гарантия для нас, основанная на нравственности и совершенстве Бога. Последний пункт моего текста можно прочитать либо так, как гласит наша Библия: «Дух Твой благ»; веди меня» или «Пусть Твой добрый Дух ведет меня». В любом случае благость Божественного Духа является тем аргументом, на котором основана молитва. Доброта, о которой здесь идет речь, — это, как я понимаю, не просто благодеяние и доброта, а, скорее, добро в более широком и возвышенном смысле совершенной нравственной чистоты. Так что мысль приходит только к тому — мы имеем право ожидать, что станем причастниками божественной природы, ибо так сладка, так глубока, так нежна нить, связывающая благочестивую душу с небом, что не что иное, как соответствие совершенной чистоте Бога может удовлетворить стремления творения или выполнить обязательства Творца.
Это смелая мысль. Желание псалмопевца было пророчеством. Новый Завет подтверждает и исполняет это, когда говорит: «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть». Поскольку Он, некогда живший среди нас в этом утомленном мире смятения и греха, теперь обитает в земле правды, то однажды мы будем с Ним. Сердце Христово не может быть удовлетворено, Крест Христов не может быть вознагражден, Божественная природа не может быть упокоена, цель искупления не может быть достигнута, пока все, уверовавшие в Господа, не станут причастниками божественной чистоты, а все странники не будут водимы окольными путями. и все же прямыми путями, кривыми и все же прямыми путями, местами неровными и в то же время гладкими, в землю прямоты». Где и что Он, там и там будут и Его слуги.
Мой брат! Если исполнять волю Божью — значит жить в земле праведности, то непослушание — значит жить в сухой и жаждущей земле, бесплодной и унылой, ужасной, с хмурыми камнями и зазубренными утесами, где каждый камень режет ноги и каждый шаг — это ошибаются, и все пути заканчиваются, наконец, на краю пропасти и рушатся в небытие под отчаявшейся ногой, которая ступает по ним. Следите ли вы за тем, чтобы ходить путями праведности, которые являются путями мира; и с твердой верой обращайтесь за всей необходимой вам помощью к Тому, Кто будет вести нас Своим советом, а затем приведет нас к Своей славе».
ПСАЛМ cxlv. 16 — ПСАЛМ cxlv. 19 — УДОВЛЕТВОРИТЕЛЬ ВСЕХ ЖЕЛАНИЙ
Ты открываешь руку Твою и удовлетворяешь желание всего живого. . . 19. Желание боящихся Его исполнит, и вопль их услышит, и спасет их. 16, 19.
Вы замечаете, что в этих двух стихах повторяется одно выразительное слово «желание». Его повторение, очевидно, показывает, что псалмопевец желает провести параллель между действиями Бога в двух регионах. В обоих случаях действует одно и то же благодеяние. Вот истинное распространение естественного закона на духовный мир. Это то самое учение, которое наш Господь дал бессмертным и неповторимым изречениям, когда Он говорит: «Отец ваш Небесный питает их». И поэтому мы имеем право смотреть на все чудеса творения и находить в них опоры, которые могут поддерживать здание нашей веры, и верить, что везде, где есть уста, Бог посылает пищу, чтобы наполнить их. Ты открываешь Свою руку — вот и все — и удовлетворяешь желание каждого живого существа». Но исполнить желания тех, кто не только жив, но и боится Его, разве это такая простая задача? Иногда для того, чтобы этого можно было достичь, требуется нечто большее, чем просто протянутая рука. Итак, глядя не только на прочитанные мной слова, но и на всю их обстановку, на которую влияет мысль об этом параллелизме, мы видим здесь две группы пенсионеров, два вида желаний, две формы обращения, два процесса. удовлетворения.
I. Два типа пенсионеров.
Всякое живое существо... жизнь претендует на Бога, и какие бы желания ни возникали у живого существа по причине его жизни, Бог был бы неверным Себе, жестоким Родителем, противоестественным Отцом, если бы Он не удовлетворил их. Мы недостаточно осознаем того, что снисхождение творения заключается не только в акте творения, но и в добровольном принятии Творцом уз, под которые Он тем самым возлагает Себя; обязывая Себя заботиться о творениях, которые Он избрал создать. Итак, как выразился один из авторов Нового Завета, просто и с глубокой истиной, «Он — верный Творец»; и где бы ни было существо, которое Он сотворил нуждающимся в чем-либо, Он тем самым сказал: Пока Я живу, это творение будет иметь то, что ему нужно».
Затем возьмите другой класс — боящихся Его»; или, как они описаны в контексте – в отличие от уничтоженных нечестивцев – праведников. То есть, хотя, поскольку мы живые существа, такие как пчела и червь, мы имеем право на Бога, точно такое же, как и у них, в том, что нам может понадобиться в силу Его дара, о котором мы никогда не просили, Его дара жизни, мы будем иметь такое же, но более высокое право на Него, если мы будем теми, кто боится Его с тем любящим благоговением, в котором нет мучений, и которые любят Его с той благоговейной привязанностью, в которой нет самонадеянности, и чья любовь и страх объединяется, заставляя их стремиться быть праведными, как Объект их любви, и быть святыми, как Объект их страха. И как факт физической жизни обязывает Бога заботиться о ней и давать все необходимое для ее здоровья, роста, блаженства, так и факт наличия в сердце человека малейшего трепета благоговейного страха, самого слабого стремления к исходящая привязанность, самое нерешительное желание чистоты жизни и поведения обязывает Бога отвечать на них в соответствии с потребностями человека. Из всех невероятностей в мире нет ничего более невероятного, потому что нет ничего более противного самой глубине божественной природы, чем те желания, стремления, ожидания, которые являются прямым следствием любви и страха Божия, и голод и жажда праведности не должны быть удовлетворены.
Это очень широкий принцип, и я не думаю, что многие ему достаточно доверяют. Дело доходит до того, что где бы вы ни находили в людях уверенность, возрастающую вместе с их любовью к Богу, будьте уверены, что где-то во вселенной вещей существует то, что отвечает ей.
Возьмем случай. Если бы в Новом Завете не было ни слова о воскресении Иисуса Христа, то о том, что по мере того, как люди возрастают в преданности, в любви к Богу, в страхе перед Ним, в стремлении быть добрыми и казаться подобными Ему, в этом в такой же мере становится твердым и несомненным их убеждение в том, что должна быть загробная жизнь, - этого факта было бы достаточно, чтобы сделать любого, кто верил в Господа, уверенным, что надежда, таким образом, коренится в любви к Нему и питается всем, что приближает нас к Нему, не может быть заблуждением и не может остаться нереализованным.
И мы могли бы обойти весь круг смутных религиозных стремлений и желаний и найти во всех них иллюстрации того принципа, так глубоко и так просто заложенного в нашем псалме, что та самая Любовь, которая в сфере физического мира связывает Сам по себе, чтобы удовлетворить жизнь, которую он дает, действует в высших сферах и исполняет желания тех, кто боится Его».
II. Опять же, есть два набора потребностей.
От первого из них очень легко избавиться. Глаза всех устремлены на Тебя, и Ты даешь им пищу». Вот и все. Накормите животное и дайте ему все необходимое для его физического существования, и больше ничего не поделаешь. Но желания людей, любящих и боящихся Бога, желательны. На них смотрят в контексте: «И Он услышит их крик и спасет их»; Господь сохранит всех любящих Его». Иными словами, в наших сердцах и жизни существуют более глубокие потребности, чем те, которые известны низшим существам. Зло, опасности внутренние и внешние, печали, разочарования, всякого рода потери омрачают нашу жизнь так, как ничего не знает счастливая, беззаботная жизнь в поле и лесу. Дайте им мясо, и они свернутся калачиком и лягут спать довольные. Человек жаждет чего-то большего и нуждается в чем-то большем.
Он спасет их». Я не думаю, что слово «сохранить» здесь употребляется в полном новозаветном смысле, но оно приближается к этому смыслу. И, кроме того, есть и другие аспекты наших потребностей, изложенные в контексте, которого я кратко коснусь. Не будем опошлять такое изречение в моем тексте: «Он исполнит желание боящихся Его», как если бы оно означало только то, что, если человек боится Бога, он может сосредоточить свое стремление на любой внешней вещи и быть уверенным, что чтобы получить это. Нет ничего столь бедного и недостойного, как обещанное в Писании. Во-первых, это неправда; с другой стороны, было бы нехорошо, если бы это было так. Способ испортить детей — это не путь совершенствования святых; и дать им то, что они хотят, потому что они этого хотят, — верный способ испортить детей всех возрастов. Мы можем быть совершенно уверены, что наш Небесный Отец не собирается этого делать. Здесь обещание означает нечто гораздо более благородное и возвышенное. Факт творения обязывает Бога восполнять все нужды, возникающие в жизни. Тот факт, что мы любим и боимся Его, обязывает Его восполнить все нужды, возникающие из нашей любви и страха. И именно об этих желаниях думает псалмопевец.
Каков объект желаний человека, любящего Бога? Бог. Каков объект желаний человека, который боится Его? Бог. Каков объект желаний праведника? Праведность. И это желания, которые Бог обязательно исполнит для нас. Следовательно, есть только одна область, в которой безопасно и мудро лелеять стремления, — это область духовной жизни, куда Бог вкладывает Себя. Везде будут разочарования – благодарите Его за них. Нигде больше не является абсолютной истиной то, что Он исполнит желания боящихся Его». Но в этом регионе это так. Чего бы любой из нас ни пожелал получить от Бога, мы обязательно получим. Мы открываем уста, и Он наполняет их. В христианской жизни желание является мерой обладания, а желать – значит иметь. И нигде больше не было бы абсолютно, безусловно и универсально верно, что желать — значит обладать, а просить — значит иметь.
Ой! тогда не глупо ли нам беспокоиться, мучиться и потеть, чтобы завоевать себе на время неуверенное обладание неполным блаженством? Не разумнее ли было бы вместо того, чтобы позволить потоку наших желаний утекать по тысячам каналов в песке и теряться, собрать все это в один великий поток, который обязательно найдет свой путь к широкому океану? Утешайся Господом, и Он даст тебе желания сердца твоего», ибо они тогда будут после Него и только ради Него.
III. Далее, здесь есть две формы апелляции.
Глаза всех устремлены на Тебя». Это красиво! Немой взгляд бессознательного существа, подобный взгляду собаки, ищущей корку в лице хозяина, взывает к небесам, и Он отвечает на это. Но тупой, неосознанный взгляд не для нас. Он также услышит их крик». Выразите свое желание словами, если хотите, чтобы оно было услышано; не для Его сведения, а для вашего укрепления. Ваш Небесный Отец знает, что вы нуждаетесь в этом, прежде чем вы попросите Его». Что тогда? Почему я должен спрашивать Его? Потому что просьба прояснит ваши мысли о ваших желаниях. Для них это будет очень хорошая проверка. Есть много вещей, которых мы все желаем, но, боюсь, нам не очень хотелось бы включать их в свои молитвы, не из-за какого-то глупого представления, что они слишком малы, чтобы найти там место, а из-за неприятного подозрения, что, возможно, они слишком малы, чтобы найти там место. это не те вещи, которых нам следует желать. И если мы не можем превратить желание в крик, то чем скорее мы сделаем его мертвым и немым, тем лучше для нас самих. Крик послужит также стимулом для желаний, выражаемых словами. Тихая молитва — это хорошо, но в четко выраженном и внятном вознесении наших просьб к небу над нами заключена чудесная сила — возможно, она обусловлена нашей слабостью, но все же она существует. Мне бы хотелось, чтобы все мы имели привычку выражать в четких словах, которые мы сами можем услышать, те желания, которые мы лелеем. Я уверен, что наши молитвы были бы более искренними, менее блуждающими, более искренними и настоящими, если бы они были не только прочувствованными, но и произнесенными молитвами.
Давайте помнить, дорогие братья! что условием получения нами высших даров является не только то, что мы должны любить и бояться и в молчании своего сердца желать, но и обязательно просить их. Не только желание, но и их крик», — дает ответ.
IV. И теперь одно последнее слово. Обратите внимание на два процесса удовлетворения.
Ты открываешь Свою руку». Этого достаточно. Но Бог не может удовлетворить наши самые сокровенные желания таким коротким и простым методом. Ему предстоит сделать еще очень многое, прежде чем устремления любви, страха и стремления к праведности смогут быть исполнены. Он должен вдохнуть Себя в нас. Низшим существам достаточно мяса, которое падает из Его руки. Они не знают и не заботятся о руке, которая кормит. Но лучшие дары Божии не могут быть отделены от Него Самого. Они — Он Сам, и для того, чтобы удовлетворить желания боящихся Его, даже для Него нет иного пути, кроме как вложить Себя в ожидающее сердце.
Это тайна глубокая и благословенная. О, если бы мы все могли знать на собственном жизненном опыте, что значит иметь не только дары, которые падают из Его рук, но и дары, которые невозможно отделить от Него, Дарителя! Он должен дисциплинировать нас за Свои высшие дары, чтобы мы могли их получить. И иногда Ему приходится делать это, и я не сомневаюсь, что Он сделал это со многими из нас, удерживая или лишая удовлетворения некоторых из наших низших желаний и таким образом опустошая наши сердца и направляя поток наших желаний от земли к небеса. Если вы собираетесь налить драгоценное вино в чашу, вы начинаете с того, что выливаете из нее менее ценную жидкость, которая может находиться в ней. Поэтому Бог часто опустошает нас, чтобы наполнить нас, и забирает твари, чтобы мы могли жаждать Творца.
Он не только должен дать нам Себя и дисциплинировать нас, чтобы принять Его, но Он должен поместить все Свои дары, которые отвечают нашим самым сокровенным желаниям, в великое хранилище. Он не открывает Свою руку и не дает нам мир и праведность, и возрастающее познание Себя, и более тесный союз, и другие благословения христианской жизни, но Он дает нам Иисуса Христа. Мы должны найти в Нем все эти благословения, и от нас зависит, найдем мы их или нет, и сколько из них мы найдем. Вы всегда найдете в Господе столько, сколько захотите, но вы, возможно, не найдете в Нем столько, сколько могли бы; и вы никогда не найдете в Нем столько, сколько есть. Бог посылает Своего Сына, и в этом одном даре, подобно ящике, в котором лежат спрессованные сладости, собраны все дары, которые может даровать даже Его рука или которых требуют наши желания. Итак, будьте уверены, что у вас есть то, что вы имеете, и что вы высасываете из Розы Саронской весь мед, который лежит глубоко в ее чашечке. Расширьте свои желания в ширину великого милосердия Христова; ибо мера наших желаний — это предел нашего владения. Он собрал все наши нужды в сокровищнице, которая есть Христос; и Он дал нам ключ. Давайте позаботимся о том, чтобы мы вошли. Вы не вошли, потому что не просили». Имеющему будет дано, и у него будет изобилие».
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