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КНИГА ИЗЕКИИЛЯ

	ИЕЗЕКИИЛ VIII. 12 — КАМЕРЫ ИЗОБРАЖЕНИЙ
И сказал Он мне: Сын Человеческий, видел ли ты, что делают старейшины дома Израилева в темноте, каждый человек в покоях своих образов!» (Иезекииль VIII). 12.
Это часть видения, которое пришло к пророку в его плену. В воображении он уносится из своего дома среди изгнанников на Востоке в Иерусалимский Храм. Там он видит в одной ужасной серии изображения всех форм идолопоклонства, к которым прилепилась горстка, оставшаяся на земле. На пороге двора его встречает образ ревности, обобщенное выражение совокупности идолопоклонств, вызвавших гнев божественного мужа нации. Затем он видит внутри Храма три группы, представляющие идолопоклонство трех разных стран. Во-первых, те, о ком идет речь в моем тексте, которые в какой-то подземной комнате со сводами и без окон склонялись перед нарисованными на стенах фигурами животных. Вероятно, они были представителями египетского культа, поскольку описание их храма могло быть взято из любой книги о путешествиях по Египту в наши дни. Иезекиилю представлена лишь идеальная картина, а не реальный факт. Совершенно маловероятно, чтобы все эти различные формы идолопоклонства когда-либо встречались внутри самого Храма. И весь состав видения говорит о том, что именно идеальная картина, а не реальность, с которой нам приходится иметь дело. Следовательно, число этих идолопоклонников было семьдесят — преемников тех семидесяти, которых Моисей повёл на Синай, чтобы увидеть Бога Израилева! И вот теперь они пресмыкаются перед грубыми формами, нарисованными на стенах, в дыре в темноте. Их лидер носит имя, которое могло бы напугать их отступничество и заглушить их молитвы, ибо Джаазан-ия означает «Господь слышит». У каждого человека в руке кадильница — самопосвященные жрецы добровольно избранных божеств. Окутанные мраком, они угождали себе древней ложью: Господь не видит; Он оставил землю». И тогда в этот синедрион отступников приходит, совершенно неизвестный им, свет присутствия Бога; и око пророка замечает их зло.
Я не имею здесь ничего общего с другими группами, которые Иезекииль видел в своем видении. Следующей группой были представительницы израильских женщин, которые, изменив одновременно своей женственности и своему Богу, принимали участие в безымянных непристойностях и мерзостях поклонения сирийскому Адонису. А следующие, которые, судя по всему, должны были представлять представителей священства, как первые выступали за весь народ, представляют собой верующих, подпавших под очарование широко распространенного восточного идолопоклонства и стоящих спиной к дом Господень склонялся перед восходящим солнцем.
Все эти ложные веры очень хорошо ладили друг с другом. Их прихожане не ссорились друг с другом. Политеизм по самой своей природе и необходимости своего существования терпим. Вся эта толпа богов имеет взаимопонимание и объединилась против Единого, Кто говорит: «Да не будет у тебя других богов, кроме Меня».
Но теперь я понимаю это видение в том смысле, который пророк не собирался придавать ему. Я не часто делаю это со своими текстами, и когда я это делаю, мне нравится откровенно признаться, что я это делаю. Поэтому я воспринимаю эти слова сейчас как своего рода символ, который может помочь облечь в живописную и более яркую форму некоторые очень знакомые и простые истины. Посмотрите на эту темную комнату, которая есть у каждого из нас в сердце; при идолопоклонстве, происходящем там, и при внезапном сиянии света Божия, который отмечает среди идолопоклонства: Видел ли ты, что делают во тьме старейшины сынов Израилевых, каждый в покоях его образы?
I. Подумайте о темной и раскрашенной комнате, которую каждый из нас носит в своих сердцах.
Каждый человек является загадкой как для себя, так и для своих собратьев. С благоговением мы можем сказать друг о друге так же, как о Боге: «Тучи и тьма окружают Его». После всех проявлений жизни мы остаемся загадками друг для друга и загадками для самих себя. Ибо каждый человек — это не нечто фиксированное, а растущая личность, в которой дремлют возможности добра и зла, которые до самого последнего момента его жизни могут вспыхнуть совершенно неожиданными и поразительными событиями. Поэтому мы все должны почувствовать, что после всех самоисследований внутри нас лежат ужасные глубины, которых мы не постигли; и после всех наших знаний друг о друге мы все же видим лишь поверхность, и каждая душа обитает одна.
В каждом сердце есть темная комната. О, братья! очень, очень немногие из нас осмеливаются рассказать все свои мысли и показать свою сокровенную сущность самым дорогим людям. Самое серебристое озеро, спящее среди красоты, само по себе самое прекрасное место из всех, когда его осушают, оно обнаруживает уродливый ил, грязную грязь и всевозможные ползающие мерзости в иле. Интересно, что бы мы увидели, если бы наши сердца были, так сказать, опустошены и самый нижний слой каждой вещи вынесен на свет? Как думаешь, ты сможешь это выдержать? Что ж, тогда отправляйтесь на небеса и попросите Его удержать вас от неосознанных грехов. Иди к Нему и попроси Его искоренить из тебя все зло, о существовании которого ты не знаешь, и живи смиренно и неуверенно в себе, и чувствуй, что твоя единственная сила в том: поддержи меня, и я буду спасен». Ты видел, что они делают в темноте?
Далее, мы можем принять другую часть этого описания с возможно допустимым насилием как символ другой характеристики нашей внутренней природы. Стены этой комнаты были расписаны фигурами животных, которым эти люди кланялись. Памятью своей и той чудесной способностью, которую люди называют воображением, и своими желаниями мы навсегда раскрашиваем такими картинами стены сокровенных покоев нашего сердца. Это ужасная сила, которой мы обладаем, и, увы! слишком часто используют для грязного идолопоклонства.
Я не останавливаюсь на этом, но хочу высказать одно очень серьезное предостережение и умоляющую мольбу, особенно сейчас к молодым членам моей общины. Вы, юноши и девушки, особенно юноши, обратите внимание на то, что вы рисуете на этих мистических стенах! Мерзкие твари, как сказано в моем тексте, пресмыкающиеся и отвратительные звери», слишком многие из вас отслеживают там. Будьте осторожны, ибо эти цифры неизгладимы. Никакое покаяние не уничтожит их. Я не знаю, смогут ли даже Небеса изгладить их. То, что вы любите, чего желаете, о чем думаете, вы фотографируете на стенах своей бессмертной души. И точно так же, как сегодня, спустя тысячи лет после того, как художники были обращены в прах, мы можем войти в египетские храмы и увидеть фигуры на их стенах во всей свежести их первых красок, как если бы художник только что положил опустил карандаш минуту назад; так что в ваших сердцах юношеские пороки, грехи вашего детства, похоти ваших ранних дней могут жить в уродливых формах, которые никогда не смогут изгладить никакие слезы и никакое покаяние. Ничто не может уничтожить следы того, что когда-то было». Что вы рисуете в камерах образов своих сердец? Непристойность, грязные вещи, подлые вещи, низкие вещи? Неужели эта мистическая святыня внутри вас расписана такими же фигурами, какие были обнажены в некоторых покоях в Помпеях, где раскопкам пришлось закрывать изображения, потому что они были такими отвратительными? Или это похоже на кельи монастыря Сан-Марко во Флоренции, где святой и сладкий гений Фра Анджелико остался на голых стенах, чтобы на него смотрел, как ему казалось, только один набожный брат в каждой келье, ангельские воображения и благородные, чистые небесные лица, которые успокаивают и освящают тех, кто смотрит на них? Что ты делаешь, брат мой, в темноте, в своих покоях воображения?
II. Теперь вместе со мной кратко взгляните на вторую мысль, которую я черпаю из этого символа: идолопоклонство темной комнаты.
Все эти семьдесят седобородых старцев, которые склонялись там перед звероподобными богами, которых они изображали, несомненно, часто стояли во дворах Храма и возносили там молитвы Богу Израиля с широкими филактериями, чтобы их можно было увидеть. мужчин. Их истинным поклонением было поклонение во тьме. Другим было сознательное или бессознательное лицемерие. И сама комната, в которой они были собраны, согласно идеальному представлению нашего текста, была комнатой внутри Храма и, следовательно, принимала участие в его освящении. Таким образом, их поклонение было вдвойне преступным: оно было святотатством и идолопоклонством. Обе вещи верны в отношении нас.
Истинное поклонение человека – это не то поклонение, которое он совершает в общественном храме, а то, которое он совершает в той маленькой частной часовне, куда не ходит никто, кроме него самого. Поклонение — это приписывание высшего совершенства и полная зависимость сердца от определенного человека. И люди или вещи, которым человек приписывает высшее совершенство и на которых он держит свое счастье и благополучие, являются его богами, независимо от того, каково его внешнее исповедание. Вы можете узнать, что это для вас, если зададите себе и честно ответите на один или два вопроса. Чего я хочу больше всего? Что составляет мой идеал счастья? Без чего, по моему мнению, я должен был бы быть в отчаянии? О чем я думаю наиболее естественно и спонтанно, когда пружина снята и моим мыслям позволено идти так, как они хотят? А если ни на один из этих вопросов ответом не будет Бог!» тогда я не знаю, почему вы должны называть себя богопоклонником. Напрасно мы молимся в храме, если у нас есть темная подземная святыня, где воздается наше истинное поклонение.
О, дорогие братья! Я боюсь, что многие из нас, номинальных христиан, связанных с христианскими церквями, выдают себя перед людьми за ортодоксальных религиозников, которые содержат эту частную часовню, где мы поклоняемся идолу, а не небу. Если бы наших настоящих богов можно было сделать видимыми, какой пантеон они бы создали! Все отвратительные формы, изображенные на этой ячейке этого видения, могли бы быть сопоставлены с пресмыкающимися существами, которые ползают по низкой земле и никогда не парят и даже не стоят прямо, и с мерзкими, звериными формами страсти, перед которыми действительно преклоняются некоторые из нас. . Честь, богатство, литературные или другие отличия, сладкие святыни человеческой любви, опозоренные и оскверненные из-за того, что их возвысили до места, которое должна занимать божественная любовь, покой, семья, животные аппетиты, похоть, питье - вот боги некоторых из нас. . Смиритесь с моими бедными словами и спросите себя: не кому вы поклоняетесь перед глазами людей, а кто такой Бог, которому вы поклоняетесь в глубине своего сердца? Что ты делаешь в темноте? Вот в чем вопрос. Кому вы там поклоняетесь? Ваше другое поклонение – это вообще не поклонение.
Не забывайте, что все подобные отклонения от высшей любви и зависимости только от Бога подобны греху этих людей в нашем тексте, поскольку они являются святотатством. Они захватили комнату в самом Храме и превратили ее в храм ложных богов. Кого призвано чтить ваше сердце? Почему! На каждом камне, если можно так сказать, ткани нашего существа отмечено, что он был заложен для того, чтобы создать жилище для Бога. Кому вы должны поклоняться, свидетельствуя о самом строении вашей природы и сотворении вашего духа? Есть ли кто-нибудь, кроме Единого, кто достоин получить бесценный дар человеческой любви, абсолютной и полной? Есть ли кто-нибудь, кроме Единого, поклоняться человеку, перед которым является чем-то иным, как унижением и богохульством? Есть ли какое-либо существо, кроме Одного, которое могло бы успокоить смятение моего духа и удовлетворить бессмертные стремления моей души? Мы были созданы для Бога, и всякий раз, когда мы обращаем надежды, желания, привязанности, послушание и то, что является корнем всего этого, доверие, которое должно быть закреплено и закреплено на Нем, другим творениям, мы виновны. не только идолопоклонства, но и святотатства. Мы совершаем грех, в котором был виновен этот дикий гуляка в Вавилоне, когда на своем великом пиру, в самом безумии своей самонадеянности, он приказал им вынести священные сосуды из Иерусалимского Храма; и царь, и его принцы, и его наложницы пили из них и восхваляли богов». Итак, мы берем священную чашу человеческого сердца, на которой отмечен знак Небесного руководства, утверждая, что она принадлежит Богу, и наполняем ее приправленным и одурманенным напитком наших собственных чувственностей и зол и изливаем возлияния на тщетные и ложные боги. Братья! Воздайте Ему то, что принадлежит Ему; и увидеть даже на стенах, сплошь исцарапанных уродствами, которые мы там нарисовали, затянувшиеся следы, подобные следам какой-нибудь падающей фрески в итальянской церкви без крыши, которые наводят на мысль о безмятежной и совершенной красоте образа Того, чье подобие было изначально прослежено там и для поклонения которому все это было построено.
III. И теперь, наконец, посмотрите, как внезапно обрушился на съежившихся поклонников открывающего света.
Очевидно, изображение моего текста предполагает, что эти старейшины не знали глаз, которые смотрели на них. Они обнимались в самомнении, Господь не видит; Господь оставил землю». И все это время, все неизвестное, Бог и Его пророк стоят в дверях и видят все это. Ни палец не поднимается, ни один знак для глупых поклонников Его присутствия и наблюдения, но в строгом молчании Он записывает и помнит.
И нужно ли сильно изменить это, чтобы превратить это в впечатляющую форму торжественной истины? Нас много - увы! увы! что так и должно быть, для кого меньше всего приветствуются мысли, что на пороге стоят Бог и Его Слово. Почему, брат мой, по-настоящему благословенная мысль о божественном оке, покоящемся на тебе, должна быть для тебя такой же, как мысль о воре, направленном полицейским в яблочко? Почему бы, скорее, не быть самым сладким, самым успокаивающим и дающим силу из всех убеждений: «Ты, Бог, видишь меня»? Маленькая девочка бегает по лужайке совершенно счастливая, пока знает, что мать наблюдает за ней из окна. И каждому из нас должно быть приятно и благословенно знать, что нет тьмы, куда не приходит око Отца. Но ох! для людей, которые стоят перед звериными идолами и отвернулись от красоты единого истинного Бога, единственная возможность успокоиться состоит в том, что они охватят себя тщетным заблуждением: «Господь не видит».
Умоляю вас, дорогие друзья, не думайте о Его глазе, как заключенный в камере думает об отверстии где-то в стене, через которое в любой момент на него может устремиться ревнивый взгляд тюремщика, а думайте о Нем. Брат твой, который знал, что было в человеке», и который знает каждого человека, и увидит в Господе всезнающее Божество, которое любит еще лучше, чем оно знает, и видит скрытое зло человеческих сердец, чтобы оно могло очистить и прости все, что он видит.
Однажды свет озарит все темные камеры. Мы все должны явиться пред судилище Христово. Вам нравится эта мысль? Сможешь ли ты это выдержать? Готовы ли вы к этому? Мой друг! позвольте Иисусу Христу прийти к вам со Своим светом. Позвольте Ему войти в темные уголки ваших сердец. Возложите всю свою греховность, ведомую и неведомую, на Умершего на Кресте за каждую душу человека, и Он придет; и Его свет, проникающий в ваши сердца, как солнечный луч на грязные одежды, очистит и отбелит их своим сиянием. Пусть Он войдет в ваши сердца вашим смиренным покаянием, вашей смиренной верой, и все эти мерзкие образы, которые вы нарисовали на его стенах, как фосфоресцирующие картины днем, побледнеют и исчезнут, когда Солнце Праведности, с исцелением в Своем лучи, затопляют твою душу, не оставляя ни одной части темной и превращая все в храм живого Бога».
Иезекииль xii. 27. Распространенная ошибка и неубедительное оправдание
. . . Он пророчествует о временах, которые далеки» (Иезекииль xii). 27.
Человеческая природа была во многом одинаковой у изгнанников, которые слушали Иезекииля на берегах Ховара и сегодня в Манчестере. Такое же пренебрежение посланием Божьим было тогда основано на том же неправильном понимании его содержания, которое глубоко действует в случае многих людей сейчас. Иезекииль возвещал о падении Иерусалима изгнанникам, пленение которых предшествовало этому за несколько лет; и он столкнулся с недоверием, которое воображало, что у него есть очень много фактов, подтверждающих это, и поэтому обобщило долготерпеливую задержку Бога с отправкой грозящего наказания в насмешливую пословицу, в которой говорилось: «Дни продлеваются, и всякое видение терпит неудачу». .' Чтобы перевести это на простой английский язык, пророки воскликнули: «Волк!» волк! так долго, что их тревогам вообще не поверили.
Даже те люди, которые не дошли до полного неверия в пророческие угрозы, пришли к удобному выводу, что эти угрозы относятся к будущей дате, и им не нужно беспокоиться о них. И поэтому они сказали, согласно моему тексту: «Они из дома Израилева говорят: видение, которое он видит, относится на многие дни вперед, и он пророчествует о временах, которые далеки». Может быть, все это и правда, но это там, в отдаленном будущем; и все продлится наше время, поэтому нам не нужно беспокоиться о том, что он говорит».
Таким образом, воображаемая дальность исполнения преодолела границы самых простых обвинений и была подобна шерсти, заткнутой людям в уши, чтобы заглушить раскаты грома.
Интересно, есть ли здесь сейчас кто-нибудь, кому это подходит, кто пожимает плечами на проповедь Евангелия и говорит: «Он пророчествует о временах, которые далеки». Я думаю, что их немного; и я хочу сказать пару слов об этой причине, на которой зиждется широко распространенное пренебрежение божественным посланием.
I. Итак, во-первых, заметьте, что высказывание моего текста – в том применении, которое я сейчас пытаюсь применить – является истиной, но это лишь половина истины.
Конечно, Иезекииль говорил просто о разрушении Иерусалима. Если бы это было правдой, как предполагали его слушатели, что это произойдет не раньше, чем через много лет, то, скорее всего, это не имело бы для них никакого значения, и они были бы достаточно правы, пренебрегая учением. И, конечно, когда я применяю такое слово в том направлении, в котором хочу действовать сейчас, мы действительно привносим другой набор мыслей; но основная идея остается той же. Пренебрежение торжественным посланием Божьим со стороны огромного количества людей основано, более или менее сознательно, на представлении о том, что послание христианства – или, если вам нравится так называть, Евангелия; или, если вам нравится называть это более неопределенно, религия - имеет дело главным образом с благословениями и горестями загробного мира, и что у нас будет достаточно времени, чтобы заняться этим, когда мы приближаемся к концу.
Правда ли, что он пророчествует о далеких временах? Да! и нет! Да! это правда, и великая слава христианства состоит в том, что оно, так сказать, смещает центр тяжести с этого бедного, преходящего, презренного настоящего и переносит его туда, в величественное и бесконечное будущее. Оно приносит нам не только знание будущего, но и уверенность, и выводит концепцию другой жизни из области возможностей, страхов или надежд, в зависимости от обстоятельств, и помещает ее в солнечный свет уверенности. Тумана больше нет. Другие религии, даже когда они поднимались на высоту некоторого размышления о будущем, всегда видели его окутанным туманными облаками возможностей, но христианство представляет его ясным, определенным, твердым, таким же определенным, как вчера, таким же определенным, как сегодня. .
Оно не только дает нам знание и уверенность во временах, которые далеки, и это не времена, а вечности, но оно дает нам, как наиболее важный элемент в этом будущем, то, что его господствующей характеристикой является возмездие. Оно приносит жизнь и бессмертие на свет», и именно поэтому оно приносит темный шар, который, как некоторые из двойных звезд на небесах, связан с сияющей сферой необходимой лентой. Вместе с жизнью и бессмертием она выявляет смерть и горе. Это правда — он пророчествует о временах, которые будут далеки», и слава Евангелия откровения Христова и религии, основанной на нем, заключается в том, что его центр находится за могилой и что его око так часто обратился к ясно различимым фактам, которые там лежат.
Но разве это все, что мы можем сказать о христианстве? Я могу сознаться, что многие изображения этого с кафедр, в книгах и других местах действительно говорят так, как будто это все, как будто это было великолепно, когда ты пришел умереть. Как сказано в пьесе, я сказал ему, что надеюсь, что ему пока нет необходимости думать о Боге», потому что он не собирался умирать. Но я призываю вас помнить, дорогие братья, что все эти пророчества о далеких временах имеют самое непосредственное отношение к этому преходящему, пульсирующему моменту, потому что, во-первых, одна торжественная часть христианского откровения о будущем состоит в том, что Время является родителем Вечности, и что точно так же, как в нашем земном пути ребенок является отцом человека», так и человек, каким он себя создал, является автором самого себя, каким он будет в бесконечных пространствах, лежащих за пределами могила. Поэтому, когда христианский проповедник пророчествует о далеких временах, он пророчествует о настоящем времени, между которым и самой отдаленной вечностью существует железная связь — связь, которую невозможно разорвать.
И это еще не все. В моем тексте не только истина, но и полуправда, если предположить, что главная задача Евангелия — говорить нам о рае и аде, а не о земле, на которой мы обретаем и приобретаем то или иное. ; но это также и полуправда, потому что она велика и трансцендентна, вечна по своей продолжительности и благословенна за пределами всякой мысли в своей сладости, как и возможности, достоверность, которые открываются воскресшим и вознесшимся Христом, и грандиознее всех слов, о которых люди говорят. может говорить, как и альтернативные возможности, но это еще не все содержание евангельской вести; но те благословения и наказания, радости и страдания, возвышения и унижения, которые сопровождают сегодня праведность и грех, благочестие и безбожие, составляют значительную часть его темы и его последствий. Поэтому, хотя, с одной стороны, это правда, да будет благословенно имя Христово! что он пророчествует о далеких временах»; с другой стороны, было бы совершенно неадекватным описанием евангельской вести и христианской истины сказать, что ее сферой является будущее, а не настоящее.
II. Итак, во-вторых, мой текст дает очень вескую причину ценить пророчество и уделять ему внимание.
Если правда, что Бог, говоря через факты смерти, воскресения и вознесения Христа, дал нам верную и несомненную надежду на бессмертие и ясно объявил нам условия, при которых это бессмертие может стать нашим, и потеря и затмение, в тени которого мы, падая, наткнемся, темнея, если она не наша, то, несомненно, это повод ценить и прикладывать к сердцу и жить согласно столь милостиво сделанному откровению. Люди обычно не опрокидывают свои телескопы и не забывают смотреть в них, потому что они настолько мощные, что показывают им кратеры на Луне и превращают слабые точки в сияющие солнца. Люди обычно не пренебрегают словом предостережения или руководства в отношении устройства своей земной жизни, потому что оно столь всеобъемлющее, охватывает столь обширную территорию, столь достоверно и абсолютно истинно. Несомненно, не может быть большего признака божественной любящей доброты, нежности и заботы Спасителя о нас, чем то, что Он придет к каждому из нас, как Он приходит, и скажет каждому из нас: «Ты должен жить вечно». ; и если ты примешь Меня в свою Жизнь, ты будешь жить вечно, благословенный, спокойный и чистый». И мы слушаем и говорим: Он пророчествует о временах далеких!» Ой! Разве это не повод очень близко подойти к этому великому откровению, ухватиться за него и всегда жить силой этого великого откровения? Несомненно, объявление о последствиях зла и объявление о них настолько заблаговременно, чтобы было достаточно времени, чтобы избежать их и опровергнуть предсказание, является признаком любви.
Теперь я хочу возложить на сердца вас, людей, называющих себя христианами и являющихся таковыми в некоторой несовершенной степени, действительно ли мы вообще адекватно относимся к этой великой милости Божией, помним и живем по ней, что Он должен был пророчествовать нам о временах, которые далеки». Возможно, я ошибаюсь, но я не могу отделаться от ощущения, что для этого поколения слава будущего покоя с Богом несколько померкла, а ужасы будущих беспорядков вдали от Бога несколько облегчены. Надеюсь, я ошибаюсь, но я не думаю, что современный среднестатистический христианин думает о рае так же много, как его отец. И я считаю, что его религия утратила что-то из своей жизнерадостности, своей силы, своей сдерживающей и стимулирующей энергии, потому что по ряду причин склонность этого поколения скорее состоит в том, чтобы останавливаться на нынешнем социальном положении и осознавать его. благословения христианства, чем проецировать себя в это величественное будущее. Реакция может быть хорошей. Я не сомневаюсь, что это было необходимо, но я думаю, что это зашло слишком далеко, и я бы умолял христианских мужчин и женщин попытаться заслужить больше того сарказма, который бросают на нас, что мы живем для другого мира. Если бы, Боже, это было правдой, более правдивой, чем есть на самом деле! Если бы это было так, мы бы увидели лучшую работу в этом мире. Поэтому я говорю, что то, что он пророчествует о временах отдаленных, является веской причиной для того, чтобы ценить пророка и повиноваться ему.
III. Наконец, это очень распространенная и очень плохая причина пренебрежения пророчеством.
Как я уже говорил, это действительно является причиной того, что мы мало обращаем внимания на пророка. На старых военных кораблях, когда приближалось сражение, они поднимали гамаки с нар и складывали их в сети на борту корабля, чтобы защитить его от абордажников и пуль. А затем, после того как они выполнили свою задачу по отражению, их снова сняли, и команда заснула на них. Именно так поступают некоторые из моих друзей с ошибочным представлением о гениальности христианства, предполагающим, что оно касается главным образом другого мира. Они поставили его как экран между собой и Богом, между собой и тем, что, как они считают, является их долгом, а именно принятием Христа своим Спасителем. Это свой гамак, который они поставили между собой и пулями; и много хороших снов они получают на этом!
Теперь та странная способность людей игнорировать определенное будущее проявляется повсюду вокруг нас, во всех сферах жизни. Интересно, сколько сегодня в Манчестере молодых людей, которые начали вставать на неверный путь и которые так же хорошо, как и я, знают, что конец этого пути — болезнь, испорченная репутация, разрушенные перспективы, возможно, ранняя смерть. Почему! нет в городе пьяницы, которая бы этого не знала. Каждый человек, употребляющий опиум, знает это. Всякая нечистая, нецеломудренная печень знает это; и все же он может скрыть эту мысль от себя и идти вперед, как если бы на горизонте возможностей вообще не было ничего подобного. То, что люди обладают такой силой, — одно из самых чудесных явлений; их только удивляет то, что, обладая им, они оказываются такими глупцами, что решают его использовать. Крестьяне на склонах Везувия живут очень беспечно, и у них есть свои маленькие виноградники и оливки. Да, и каждое утро, когда они выходят, они могут посмотреть вверх и увидеть тонкий клубок дыма, поднимающийся в ослепительной синеве, и они знают, что в какой-то момент раздастся рев и натиск, и вниз придет лава. Но жизнь коротка и весела» — это кредо многих из нас, хотя мы и не любим в этом признаваться. Некоторые из вас помнят, каким странным образом сохранялись обычные привычки в тюрьмах в страшные времена Французской революции, и как дамы и господа, которым на следующее утро собирались отрубить головы, танцевали, флиртовали и сидели на увеселениях. , как если бы в мире не существовало таких вещей, как прокурор, тележка и тюремщик, который ходил мелом и отмечал каждую дверь, где находились осужденные на следующий день.
Та же самая странная сила игнорирования известного будущего, которая так широко и так губительно действует вокруг нас, особенно проявляется в отношении религии. Основная масса английских мужчин и женщин, не являющихся христианами, а также тот небольшой образец таковых, который сейчас есть в моей аудитории, как правило, так же полно, как и мы, верят в истины, которыми они соглашаются пренебрегать. Позвольте мне поговорить с ними индивидуально. Вы верите, что смерть введет вас в мир, состоящий из двух половин, что если вы были хорошим, религиозным человеком, вы будете жить в блаженстве; что если вы этого не сделали, то и не сделаете — однако вы никогда не делали ничего и не воздерживались ни от чего из-за этой веры. И когда я и люди моей профессии приходим и умоляем вас и пытаемся вырваться из этой странной паутины бесчувствия, которую вы оплели вокруг себя, вы слушаете, а затем говорите, пожимая плечами: «Он пророчествует о вещах, которые далеко от.' и вы с облегчением обращаетесь к мелочам дня. Стоит ли мне спрашивать вас, разумно ли это или нет?
Конечно, со стороны человека неразумно игнорировать будущее, которое несомненно, просто потому, что оно далеко. Пока это достоверно, какое отношение, во имя здравого смысла, имеет время, когда оно становится настоящим, к нашей мудрости в отношении этого? Именно неопределенность в ожиданиях будущего делает неразумным регулировать жизнь в основном с их помощью, и если вы можете устранить этот элемент неопределенности (а вы можете это сделать, если верите в Господа), тогда вопрос не в том, когда исполнится пророчество. исполнится, но истинно ли это и достоверно ли? Глуп тот человек, который, поскольку оно далеко, думает, что может пренебречь им.
Конечно, неразумно игнорировать будущее, которое настолько несравненно больше, чем настоящее настоящее, и которое также настолько связано с этим настоящим, что жизнь здесь понятна только как преддверие и подготовка к тому великому миру за его пределами.
Конечно, неразумно игнорировать будущее, потому что вам кажется, что оно далеко, хотя оно может напасть на вас в любой момент. Эти изгнанники, к которым обратился Иезекииль, обнимались мыслью, что его словам не суждено исполниться в течение многих дней; но они ошиблись, и падение Иерусалима ошеломило их не прошло и многих месяцев. Мы должны с нетерпением ждать будущего, которое должно быть очень близко для некоторых из нас, которое может быть ближе для других, чем они думают, которое, в самом отдаленном случае, находится совсем недалеко от нас и которое должно прийти к нам всем. О, дорогие друзья, конечно, неразумно игнорировать то, что для некоторых из нас может быть здесь до конца этого дня, что, вероятно, в некоторых случаях станет нашим, прежде чем свежие молодые листья, которые сейчас на деревьях, опадут желтыми. осенние морозы, которые, в самом отдаленном случае, должны быть совсем рядом с нами и которые ждут всех нас.
Что бы вы подумали о команде и пассажирах какого-нибудь корабля, стоящего в гавани и ожидающего приказа об отплытии, которые получили отпуск на берегу и не знают, что в любой момент вперед может лететь «голубой петр»? сигнал сняться с якоря - если они вели себя в порту так, как будто никогда не собирались подниматься на борт, и не готовились к путешествию? Позвольте мне умолять вас избавиться от самой неразумной из всех причин пренебрежения Евангелием, а именно от того, что его самые торжественные откровения относятся к вечности загробной.
Есть много доказательств того, что человек в целом — очень глупое существо, но нет ни одного более трагичного, чем тот факт, что вы, как и многие из вас, верите, что возмездие за грех — смерть, а дар Божий — жизнь вечная. через Иисуса Христа», вы уклоняетесь от принятия дара и рискуете умереть.
Далекие времена уже давно приблизились к этим насмешникам. Самое отдаленное будущее станет для вас настоящим, прежде чем вы будете к нему готовы, если только вы не примете Иисуса Христа как свое Все, на время и на вечность. Если ты это сделаешь, то время близкое будет чистым и спокойным, а времена далекие будут сиять неувядающим блаженством.
ИЕЗЕКИЛЬ xxxvi. 25-38 — СВЯТАЯ НАЦИЯ
Тогда окроплю вас чистой водой, и вы будете чисты: от всей нечистоты вашей и от всех идолов ваших очищу вас. 26. И дам вам сердце новое, и дух новый дам вам, и возьму из плоти вашей сердце каменное, и дам вам сердце плотяное. 27. И Я вложу в вас Дух Мой, и заставлю вас ходить по уставам Моим, и вы будете соблюдать законы Мои и исполнять их. 28. И будете жить на земле, которую Я дал отцам вашим; и вы будете Моим народом, и Я буду вашим Богом. 29. И избавлю тебя от всей нечистоты твоей, и призову хлеба, и умножу его, и не наложу на тебя голода. 30. И умножу плоды дерева и произведения полевые, так что вы не будете больше подвергаться позору голодом среди язычников. 31. Тогда вспомните свои злые пути и недобрые дела ваши, и возненавидите себя в глазах ваших за беззакония ваши и за мерзости ваши. 32. Не для вас Я делаю это, говорит Господь Бог, да будет известно вам: постыдитесь и посрамитесь за свои пути, дом Израилев. 33. Так говорит Господь Бог; В тот день, когда Я очищу тебя от всех беззаконий твоих, Я также заставлю тебя жить в городах, и пустыни будут застроены. 34. И пустынная земля будет вспахана, и; он лежал пустынный на виду у всех, кто проходил мимо. 35. И скажут: эта земля опустошенная стала подобна саду Эдемскому; и опустошенные, опустошенные и разрушенные города становятся огороженными и заселенными. 36. Тогда язычники, оставшиеся вокруг вас, узнают, что Я Господь созижу развалины и насаждаю то, что было пусто; Я Господь сказал это, и Я сделаю это. 37. Так говорит Господь Бог; Еще за это меня попросит дом Израилев, чтобы сделать это для них; Я приумножу их людьми, как стадо. 38. Как стадо святое, как стадо Иерусалимское на торжественных праздниках своих; и узнают, что Я Господь» (Иезекииль, XXXVI). 25-38.
Это великое пророчество имело лишь частичное исполнение, хотя и реальное, в восстановленном Израиле. Земля была возвращена, народ умножился, плодородие снова благословило улыбающиеся поля и виноградники, и, что самое приятное, народ очистился от всех своих идолов в печи скорби. Нет ничего более примечательного, чем трансформация, произведенная пленом, в отношении идолопоклоннических склонностей людей. Если до этого они всегда жаждали богов народов, то они вернулись из Вавилона решительными поборниками единобожия и никогда после этого не выказывали ни малейшей склонности к тому, что прежде было столь непреодолимым.
Но полнота пророчества Иезекииля не осуществится до тех пор, пока не исполнится пророчество Иеремии о новом завете. И состояние воинствующей церкви на земле ее не исчерпывает. Будущая слава сияет в словах. У них есть зарождающееся достижение в Израиле восстановления, полное завершение в новозаветной церкви и их окончательная реализация в Новом Иерусалиме, который еще сойдет и станет невестой, женой Агнца. Принципы, заложенные в пророчестве, относятся к области чисто духовной религии и заслуживают размышления, независимо от любого вопроса о месте и способе исполнения.
Сначала приходит великая истина о том, что основой всего другого добра, что касается истории души или сообщества, является божественное прощение (ст. 25). Иезекииль, священник, облекает обетование в церемониальную форму и указывает на окропление оскверненных под законом или на ритуал посвящения в священство. Это очищение – это устранение уже возникшей скверны, особенно вины идолопоклонства. Оно ясно отличается от последующего воздействия на внутреннюю природу; то есть это обещание прощения или оправдания, а не освящения.
Из каких глубоких источников божественной природы должна была течь чистая вода, Иезекииль не знает; но мы узнали, что нужна более драгоценная жидкость, чем вода, и мы должны думать о Том, Кто пришел не только водой, но водой и кровью», в Ком мы имеем искупление через Его кровь, даже прощение наших грехов. Но центральная идея этого первого обещания заключается в том, что кропление от порочной совести должно быть Божьей рукой. Прощение – божественная прерогатива. Только Он может и будет очищать от всякой скверны. Его прощение является универсальным. Самые закоренелые грехи не могут быть слишком черными, чтобы растаять из души. Красители греха очень сильны, но есть один растворитель, которому они не могут противостоять. Не существует ярких красок, которые не могла бы сдвинуть с места Божья чистая вода. Это очищение прощения лежит в основе всех остальных благословений. Это первое, что необходимо душе, когда она возвращается на небеса.
Затем следует столь же исключительно божественное действие — наделение новой природой, которая обеспечит будущее послушание (ст. 26, 27). Кто может просунуть свою руку в глубины человеческого существа, изъять один жизненный принцип и укрепить другой, в то время как индивидуальность человека остается нетронутой? Только Бог. Как глубоко сознание всеобщего упрямства и бесчувствия, которое считает, что человеческая природа, помимо такого обновления, обладает лишь каменным сердцем! Здесь нет никаких сентиментальных иллюзий по поводу мрачных фактов человечества. Поверхностные взгляды на грех и розовые фантазии о человеческой природе не признают истинности библейского учения о греховности, отчуждении от Бога. Они диагностируют болезнь поверхностно, а потому не знают, как ее вылечить. Библия может позволить себе полностью оценить тяжесть болезни, потому что знает лекарство. Никакая операция, кроме Божьей, не может выполнить операцию по извлечению каменного сердца и вставке плотяного сердца. Никакая система, которая не может этого сделать, не может делать то, чего хотят люди. Только Евангелие подробно рассматривает недуги человека.
И как это повлияет на это великое чудо? Я вложу Мой Дух внутрь тебя». Новый жизненный принцип — это излияние Духа Божьего. Обетование не просто предлагает влияние божественного духа, действующего на людей как извне или нисходящего на них как излияние, но и фактическое насаждение Духа Божьего в их глубокие места. Мы не сможем осознать самое характерное благословение Евангелия, если не уделяем полного внимания этому великому дару обитающего в нас Духа, жизни всей нашей жизни. Очищение — это много, но оно будет неполным без нового жизненного принципа, который будет держать нас в чистоте; и это может быть только Дух Божий, хранимый и действующий внутри нас; ибо только так мы будем поступать по Его уставам и соблюдать Его законы». Когда Законодатель обитает в наших сердцах, закон будет нашей радостью; и соблюдение этого будет естественным результатом и выражением нашей жизни, которая является Его жизнью.
Затем следует картина благословенных последствий послушания (ст. 28-30). Они облеклись в форму, соответствующую непосредственной цели пророчества, и получили исполнение в фактическом восстановлении земли, исполнение которого, однако, было несовершенным, так как послушание и обновление сердец людей были неполными. Они могут быть совершенными только при Евангелии и, в самом полном смысле, только в ином порядке, чем нынешний. Когда люди полностью соблюдают суды Божьи, они будут жить вечно на доброй земле. Власть Израиля над своей страной заключалась в его послушании, а не в его доблести. Наша реальная власть даже над земным благом — это выбор Бога для нашего высшего блага. В той мере, в какой мы можем сказать, что закон Твой в моем сердце, все вещи принадлежат нам; и мы можем обладать всем, не имея при этом ничего в общепринятом смысле обладания. Точно так же и то послушание, которое есть плод новой жизни Духа Божия в нашем духе, есть состояние тесного взаимного обладания в благословенной взаимности доверия и верности, любви отдающей и любви принимающей, благодаря чему спокойное сердце узнает, что Бог есть Бог. это, и это Божье. Если пятна и перерывы еще иногда нарушают совершенство послушания и непрерывность взаимного владения, то будет дальнейшее очищение от таких грехов. Если мы ходим во свете, то кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха» (ст. 29).
Прекрасная картина блаженных жителей их доброй земли завершается обещанием обильных урожаев кукурузы и фруктовых деревьев; то есть все, что питает или доставляет удовольствие. Глубочайшая истина, которой учат таким образом, заключается в том, что тот, кто живет в Господе, не имеет неудовлетворенных желаний, но находит в Нем все, что может поддерживать, укреплять и способствовать росту, и все, что может доставлять радость и восторг. Если мы сделаем Бога своим наследием, мы будем жить в безопасности на хорошей земле; и пыль земли той — золото», и урожай на ней всегда обилен.
Очень глубоко и красиво Иезекииль изобразил последней чертой своей картины и итогом всего этого рога изобилия благословений покаянное воспоминание о прошлых злодеяниях. Незаслуженные милости проникают в сердце, как дыхание южного ветра, и растапливают лед. Чем больше мы продвигаемся в святости и, как следствие, в благословенном общении с Богом, тем яснее мы увидим зло нашего прошлого. Прощенный грех выглядит гораздо мрачнее, потому что он прощен. Когда мы не боимся последствий греха, мы яснее видим его греховность. Когда мы вкусили сладость Божию, мы с еще большим стыдом думаем о своей неблагодарности и глупости. Если Бог забудет, у нас будет больше оснований помнить о наших преступлениях. Человек, забывший, что он очистился от своих старых грехов, рискует обнаружить, что он не очищен от них. В таком воспоминании нет ни угрызений совести, ни какого-либо боязливого ожидания суда, но есть здоровое смирение, переходящее в благодарное удивление, что такой грех прощен и такой грешник стал другом Божиим.
Глубокое основание всего блаженства наконец обнажается (ст. 32) как незаслуженное милосердие Божие. Ибо имя Мое святое» (ст. 22) – это Божий разум. Он — Его собственный мотив, и Он желает, чтобы мир узнал Его имя, то есть Его проявленный характер, и понял, насколько Он любящий и долготерпеливый. Так Он желает, не потому, что такое знание увеличивает Его славу, а потому, что оно удовлетворяет Его любовь, поскольку оно сделает благословленными людей, знающих Его имя. Истина о том, что мотив Бога – ради Его собственного имени, может быть изложена так, что кажется отвратительной и отталкивающей; но на самом деле оно провозглашает, что Он есть любовь и что Его мотивом является благословение Его бедных созданий.
К этому великому описанию благословений восстановленных народов прилагаются два дополнительных пророчества, отмеченных повторяющимся «Так говорит Господь». В первом из них (ст. 33-36) говорится главным образом о новой красоте, которая должна была одеть землю. День, в который жители очистятся от своих грехов, должен был стать днем, когда земля должна была восстать из руин. Города должны быть восстановлены, земля, которая лежала под паром и заросла шиповником и тернием, должна быть возделана и расцвести, как Эдем, восстановленный рай. Насколько далеко зашло исполнение обещания, может напомнить нам печальное состояние Палестины сегодня. Стоит ли ожидать буквального исполнения или нет, кажется менее важным, чем отметить, что опыт прощения (и последующих благословений, описанных выше) является предшественником этой прекрасной картины. Поэтому условием роста и процветания Церкви является осуществление в личностях ее отдельных членов прощения, обновления внутреннего человека пребывающим Духом, верное послушание, общение с Богом и смиренное поминание прошлых грехов. Там, где церкви отмечены такими характеристиками, они будут расти. В противном случае все их евангелизационные усилия будут как медь звенящая и кимвал звенящий.
Второе добавленное пророчество (ст. 37, 38) касается увеличения населения. Изображение стад овец для жертвоприношений, которые наводняли Иерусалим во время праздников, дано как подобие толп жителей опустошенных городов». Точкой сравнения является главным образом число. Известно, как тесно сбивается в кучу стая и, кажется, бесконечной процессией заполняет дорогу. Но в поле зрения попадает не только число, но и пункт назначения. Все эти терпеливые существа, толпящиеся на дорогах, предназначены для жертвоприношений. И тогда все жители земли предадутся небу в жертву живую. Первые слова нашего текста указывают на священство всех верующих; последние слова указывают на самопожертвование, которое они должны принести.
Более того, за это меня спросит дом Израиля». Обещанные благословения, как мы слышали, не зависят от наших заслуг, но, тем не менее, они не будут даны без нашего сотрудничества в молитве. Бог обещает, и это обещание не является причиной того, что мы не просим у Него даров, а является причиной того, что мы просим. Вера держится в рамках Божьего обетования, а молитвы, не опирающиеся на обетование, являются плодом самонадеянности, а не веры. Бог позволяет спрашивать Себя за то, что соответствует Его воле; и, хотя бы это было согласно Его воле, Он не сделает этого для них», если только Его паства не попросит у Него исполнения Его собственного слова.
Иезекииль xxxvii. 1-14 — СУХИЕ КОСТИ И ДУХ ЖИЗНИ
1. Была на мне рука Господня, и духом Господним вынесла меня, и поставила меня посреди долины, полной костей, 2. И провела меня кругом мимо них: и вот, очень много их было в открытой долине; и вот, они были очень сухими. 3. И сказал Он мне: Сын Человеческий, могут ли эти кости жить? И я ответил: Господи Боже, Ты знаешь. 4. Опять Он сказал мне: Пророчествуй об этих костях и скажи им: О вы, сухие кости, слушайте слово Господне. 5. Так говорит Господь Бог костям этим; Вот, Я введу в вас дыхание, и вы оживете: 6. И обложу вас жилами, и выращу на вас плоть, и покрою вас кожей, и введу в вас дыхание, и вы оживете. ; и узнаете, что Я Господь. 7. И я пророчествовал, как мне было повелено; и когда я пророчествовал, произошел шум, и вот сотрясение, и кости сошлись, кость с костью его. 8. И когда я взглянул, вот, жилы и плоть выступили на них, и кожа покрыла их сверху, но дыхания не было в них. 9. Тогда сказал Он мне: пророчествуй ветру, пророчествуй, сын человеческий, и скажи ветру: так говорит Господь Бог; Приди от четырех ветров, о дыхание, и дохни на этих убитых, чтобы они могли жить. 10. И я пророчествовал, как Он повелел мне, и вошел в них дух, и они ожили и встали на ноги, весьма великое войско. 11. Тогда Он сказал мне: сын человеческий, эти кости - весь дом Израилев; вот, они говорят: наши кости высохли, и наша надежда потеряна: мы отрезаны по своим частям. 12. Итак пророчествуйте и скажите им: так говорит Господь Бог; Вот, о народ Мой, Я открою ваши могилы, и выведу вас из ваших могил, и приведу вас в землю Израиля. 13. И вы узнаете, что Я Господь, когда Я открою ваши могилы, о народ Мой, и выведу вас из ваших могил. 14. И вложу в вас дух Мой, и вы оживете, и Я помещу вас на земле вашей; тогда узнаете вы, что Я, Господь, изрек это и исполнил это, говорит Господь». (Иезекииль, xxxvii) . 1-14.
Это великое видение, по-видимому, возникло из слова отчаяния, ставшего среди изгнанников пословицей: «Кости наши высохли, и надежда наша потеряна: мы истреблены» (ст. 11). Иезекииль использует метафору, которая была использована для выражения безнадежного разрушения национального существования Израиля, и даже из нее извлекается послание надежды. Вера имеет прерогативу видеть возможности жизни в том, что кажется безнадежной смертью. Мы можем взглянуть на это видение с трех точек зрения, учитывая его влияние на Израиль, на мир и на воскресение тела.
I. Вышеупомянутое высказывание насильственно доказывает безысходность массы ссыльных. Единственный смысл, в котором живые люди могли сказать, что их кости высохли и их отрубили, — это переносный смысл, и, очевидно, именно национальное существование они считали безвозвратно оконченным. Это высказывание дает нам представление об отчаянии, которое охватило изгнанников и с которым Иезекиилю приходилось бороться, как ему приходилось бороться и с явно противоположным, но родственным ему чувством самонадеянной, неуместной надежды. Мы видим, что он начинает с полного принятия фактов, порождающих отчаяние, и даже подчеркивает их. Истинный пророк никогда не пренебрегает страданиями, от которых он знает лекарство, и не пытается утешить, преуменьшая тяжесть зла. Костей очень много, и они очень сухие. Что касается внешних ресурсов, отчаяние было разумным, а надежда столь же абсурдной, как и ожидание, что люди, умершие так давно, что их кости обесцвечились годами воздействия непогоды, снова будут жить.
Но хотя Иезекииль видел факты бессилия Израиля так же ясно, как и самые унылые, он не отчаивался. Вопрос, который возник в его уме, был вопросом Бога, и сам его постановка давала проблеск надежды. Поэтому он ответил тем благородным высказыванием веры и покорности: «О Господь Бог, Ты знаешь». С Богом все возможно.' Презумпция сказала бы «да»; Неверие сказало бы «нет»; Вера говорит: Ты знаешь».
Великое описание процесса воскресения следует аналогии с порядком сотворения человека, давая сначала форму тела, а затем вдыхание в него дыхания, которое есть жизнь. Оба этапа — полностью Божья работа. Роль пророка заключалась в том, чтобы сначала пророчествовать костям; и его слово, в некотором смысле, произвело тот эффект, который оно предсказывало, поскольку его служение было самым мощным средством возрождения угасающих надежд и снова объединения disjecta membra нации. Яркое и гигантское воображение пророка дает картину сближающихся костей, не имеющую аналогов ни в одной литературе. Он слышит шум и видит тряску» (под этим подразумевается движение костей друг к другу, а не землетрясение, как сказано в «Пересмотренной версии», включающей совершенно несущественную деталь), и результат всех заключается в том, что скелеты целы. Затем следует постепенное облачение в плоть. Вот они лежат, множество трупов.
Вторая стадия — оживление этих тел жизнью, и здесь снова Иезекииль, как посланник Божий, имеет силу осуществить то, что он объявляет; ибо по его команде приходит дыхание, или ветер, или дух, и окоченевшие трупы вскакивают на ноги, образуя могучую армию. Объяснение в последних стихах текста несколько отклоняется от содержания видения, говоря об Израиле как погребенном, но сохраняет его суть и указывает отчаявшимся изгнанникам на небеса как источник национального воскресения. Но мы не должны придавать словам Иезекииля более глубокий смысл, чем они должны нести. Обещанный в них дух — это просто источник жизни, буквально физической жизни; метафорически, национальной жизни. Однако то национальное восстановление было связано со святостью, которая не входит в видение пророка. Восстановление Израиля на своей земле – это все, что имел в виду Иезекииль. Действительно, это восстановление должно было привести к более ясному признанию Израилем имени Иеговы и всего, что оно подразумевало в нем и требовало от них. Но настоящая цель видения – убедить отчаявшихся израильтян в том, что Бог оживит, казалось бы, убитую национальную жизнь и заменит их на земле.
II. Мы можем распространить применение видения на состояние человечества и божественное вмешательство, которое сообщает жизнь мертвому миру, но должны помнить, что такого значения не было в мыслях Иезекииля. Долина, полная сухих костей, является слишком точным описанием того вида, который несет в себе мир, мертвый в преступлениях и грехах, когда его видят с вершины горы чистые и небесные глаза. Деятельность безбожной жизни маскирует настоящую духовную смерть, которая является состоянием каждой души, отделенной от Бога. У оцинкованных трупов могут быть мышечные движения, но они мертвы, несмотря на подергивания. Те, кто живут без Бога, мертвы, пока живут.
Опять же, мы можем узнать из видения о подготовке, необходимой для пророка, который должен стать инструментом передачи божественной жизни мертвому миру. Печальное чувство широко распространенной смерти должно проникнуть в дух человека и всегда присутствовать в нем, чтобы подготовить его к своей работе. Мертвый мир невозможно оживить на легких условиях. Мы должны видеть человечество в какой-то мере так, как видит его Бог, если мы хотим творить среди них Божью работу. Так называемые христианские учителя, которые не верят, что человечество мертво во грехе, или которые, веря в это, не чувствуют трагедии этого факта и силы, находящейся в их руках, чтобы принести истинную жизнь, могут пророчествовать кости сухие навеки, и не будет между ними потрясения.
Великая работа Евангелия – передавать божественную жизнь. Подробности процесса в видении в этом отношении неприменимы. Как мы уже указывали, они сформированы по образцу сотворения Адама, но существенным моментом является то, что мир нуждается в передаче от Бога Его Духа. Мы знаем больше, чем Иезекииль, о том, как этот Дух дается людям, о том, какую жизнь он дает, и о связи между этой жизнью и святостью. Это более божественный голос, чем голос Иезекииля, который говорит с нами в мире и говорит нам с более глубоким смыслом, чем мечтал пророк изгнания: «Я вложу в вас Дух Мой, и вы будете жить».
Но мы можем заметить, что можно иметь внешнюю форму живого тела и при этом не иметь жизни. Церкви и отдельные личности могут быть прекрасно организованы и совершенно мертвы. Символы веры могут быть сформулированы наиболее правильно, каждая косточка на своем месте, и все же в них нет жизненной силы. Формы поклонения могут быть безупречно правильными и не иметь в себе никакого дыхания жизни. Религия должна иметь тело, но зачастую тело является не столько органом, сколько гробницей духа. Нам нужно следить за тем, чтобы внешнее не убивало внутреннюю жизнь.
Опять же, мы отмечаем, что этот великий акт животворения есть Божье откровение Его имени, то есть Его характера, насколько люди могут его знать. Узнаете, что Я Господь» (ст. 13, 14). Бог открывает Себя в Своей божественной славе, когда Он оживляет мертвые души. Мир может узнать оттуда, что Он такое, но те, кто пережил перемену и как бы воскрес из могилы к новой жизни, имеют личный опыт Его силы и верности, настолько уверенный и сладкий, что отныне они не могут сомневаться. Ни Его, ни забыть Его благодать.
III. Что касается влияния видения на учение о воскресении, мало что нужно говорить. Оно не обязательно предполагает знакомство людей с этим учением, ибо вполне возможно, что видение открыло пророку мысль о воскресении, чего раньше не было в его верованиях. Это видение настолько образно, что его нельзя использовать в качестве доказательства того, что идея воскресения мертвых была частью еврейских верований того времени. Однако кажется наиболее естественным предположить, что изгнанники были знакомы с этой идеей, хотя это видение нельзя воспринимать как откровение о буквальном воскрешении мертвых людей. Чтобы получить ясное представление о таком воскресении, мы должны обратиться к таким писаниям, как Книга Даниила 12. 2, 13.
Иезекииль xlvii. 1 — РЕКА ЖИЗНИ
Воды хлынули из-под порога дома. . .'-Иезекииль xlvii. 1.
В отличие от большинства великих городов, Иерусалим не был расположен на берегу великой реки. Правда, незначительные воды Силоама, которые текут мягко, потому что они были столь незначительными, поднимались из расщелины в скале Храма, а под этой скалой простиралась долина Кедрона, сухая и обесцвеченная летом, и дождливая поток в сезон дождей; но это было все. Поэтому многие пророки, ожидавшие наступления лучших времен, указывали пальцем на этот единственный недостаток и пророчествовали, что он будет излечен. Так мы читаем в псалме: «Есть река, разделения которой веселят Город Бога нашего». Вера видела то, чего не видел разум. И снова Исаия говорит: «Там», то есть в новом Иерусалиме, славный Господь будет для нас местом широких рек и ручьев». Итак, этот пророк выражает свое предвкушение обильного излияния благословений, которое придет, когда Бог действительно будет обитать среди людей, в этом образе реки, вытекающей из-под двери Храма и распространяющей жизнь и плодородие везде, где бы ни приходили ее воды. . Мне нет нужды напоминать вам, как Сам наш Господь использует тот же образ и изменяет его, говоря, что из всякого верующего в Него потекут реки воды живой»; или как в самых последних словах апокалиптического провидца мы снова слышим музыку ряби великого потока, реки воды жизни, исходящей от Престола Бога и Агнца». Итак, на протяжении всего Писания мы можем сказать, что слышим журчание ручья и можем уловить полоску зелени на его берегах. Моя цель сейчас — не только разобраться со словами, которые я прочитал в качестве отправной точки, но, скорее, попытаться раскрыть чудесное значение этой великой пророческой притчи.
I. Прежде всего я замечаю источник, из которого берет свое начало река.
Я уже предвидел это, указав, что оно вытекает из самого Храма. Пророк видит, как оно выходит из дома, то есть из Святилища. Она течет через внешний двор дома, проходит мимо алтаря, выходит из-под порога и затем льется на равнину внизу. Это символическое облачение мысли о том, что все духовные благословения и все мыслимые формы человеческого блага берут свое начало в факте обитания Бога с людьми. Из-под порога Храма течет вода жизни; и где бы ни было правда, что в каком-либо сердце - или в каком-либо обществе - обитает Бог, там будет слышен звон его ряби, и от потока придет свежесть и плодородие. Жилище Бога с человеком, как и жилище Бога в человечестве в Воплощении Своего возлюбленного Сына, есть как бы открытие источника, из которого Он может излиться в мир. Итак, если мы желаем иметь возможные для нас блага, мы должны соблюдать условия, и позволить Богу вселиться в наши сердца, и сделать их Своими храмами; и тогда и из-под порога этого храма, по обещанию самого Неба, прольются реки живой воды, из которой мы будем пить прежде всего нас самих и получать от них благословение, а затем освежим и обрадуем других.
Другая мысль, связанная с этим источником реки жизни, состоит в том, что все блага, которые, собранные вместе, включаются в одно слово «спасение», которое представляет собой своего рода туманность, состоящую из множества неразрешенных звезд, берут свое начало из ничего. кроме глубокого сердца Самого Бога. Эта река поднималась в Доме Господа и среди тайн Божественного Присутствия; оно возникло, можно сказать, из-под престола Милосердия, где молча сидели задумчивые херувимы, и влилось в мир, который этого не просил, который этого не ожидал, который многие из его членов не желали этого и не было бы. Река, берущая начало в тайном месте Бога, символизирует для нас великую мысль, которую более ясными словами выразил последний из апостолов, когда он сказал: «Мы любим Его, потому что Он первым возлюбил нас». Все благословения спасения исходят из немотивированной, самодвижущейся, самоподпитывающей божественной любви и цели. Ничто не побуждает Его сообщить Себя, кроме Его собственного удовольствия от отдачи Себя Своим бедным созданиям; и все это по благодати, чтобы все было через веру.
Далее, в связи с истоком этой реки можно предположить еще одну мысль: то, что должно благословить мир, обязательно должно подняться над миром. В последней части своего пророчества Иезекииль нарисовал совершенно идеальную топографию Святой Земли. Он смел горы и долины и превратил все в огромную равнину, посреди которой возвышается гора Дома Господня, намного выше Храмового холма. На самом деле напротив нее возвышалась Елеонская гора, а между ними было глубокое ущелье долины Кедрон. Пророк сглаживает все это в одну великую равнину, и высоко над всем возвышается Храмовая гора, и с нее низвергается на низины оплодотворяющий, животворящий поток.
Эта воображаемая география говорит нам следующее: то, что должно благословить мир, должно прийти сверху мира. Для выработки электроэнергии нужен водопад; Сила, которая должна прийти в человечество и справиться с его страданиями, должна иметь свой источник высоко над объектами своей энергии и сострадания, и пропорционально высоте, с которой она упадет, будет сила ее воздействия и ее способность порождать ускоряющий импульс. Все чисто человеческие усилия по проведению социальных реформ, реки, которые не берут начало в Храме, подобны рекам в Монголии, которые текут на несколько миль, а затем засасываются горячими песками и теряются, и их больше никто не видит. Только неиссякаемый поток, вытекающий из-под порога Храма, может выжить в пустыне, не говоря уже о превращении пустыни в Эдемский сад. Таким образом, моральные, социальные, интеллектуальные и политические реформаторы вполне могут пойти к Иезекиилю и узнать, что река воды жизни, которая должна исцелить бесплодную и освежить жаждущую землю, должна течь из-под порога Храма.
II. Обратите внимание на быстрое увеличение потока.
Пророк описывает, как его спутник, переводчик, отмерил вниз по течению тысячу локтей — около четверти мили — и вода была по щиколотку еще тысячу, то есть полмили от начала, и вода была по колено. -глубокий. Еще тысяча — или три четверти мили — и вода стала по пояс; еще тысяча, всего около мили, и вода стала непреодолимой, в ней можно было плавать, река, которую невозможно было перейти». Откуда взялось увеличение? Притоков не было. Мы не слышим ни о каком боковом потоке, впадающем в основной корпус. Откуда взялось увеличение? Оно произошло от обильного потока в святилище. Источник был матерью реки, то есть Божий идеал для мира, для Церкви, для отдельного христианина состоит в быстром возрастании их опыта глубины и силы потока благословений, которые вместе создают вверх по спасению. Итак, мы подошли к очень острому вопросу тестирования. Скажет ли мне кто-нибудь, что темпы роста христианства за эти девятнадцать столетий соответствуют видению Иезекииля, которое является Божьим идеалом? Скажет ли какой-нибудь христианин: «Мой собственный рост в благодати и увеличение глубины и полноты течения реки через мой дух и мою жизнь соответствуют этому идеалу»? В миле от истока река непреодолима. На каком расстоянии от источника нашего первого опыта мы находимся? У скольких из нас вместо реки, которую невозможно перейти, и воды, в которой можно плавать, есть лишь бедный и почти застоявшийся слабый ручеек, такой же мелкий, как он был вначале, или даже мельче?
Я говорил минуту назад о реках Монголии. Австралийские реки больше похожи на жизнь некоторых мужчин. Цепь прудов в засушливый сезон — нет! даже не цепь, а ряд, без соединительного канала воды между ними. Это похоже на очень многих христиан; у них бывают отдельные времена, когда они чувствуют голос любви Христовой и отдаются силам будущего мира, а затем бывают длительные промежутки, когда они не чувствуют ни того, ни другого. Но картина, которую должен осознать каждый из нас, — это Божий идеал, который в Евангелии есть сила воплотить в жизнь для каждого из нас: быстрое и непрерывное увеличение глубины и разброса реки. воды жизни», которая течет через нашу жизнь. Лютер говорил: «Если хочешь очистить навозную кучу, преврати в нее Эльбу». Если вы желаете очистить свои сердца от всей их скверны, превратите в них реку. Но это должна быть постепенно углубляющаяся река, иначе слабый ручеек не будет размываться, и мы не станем ни на йоту ни святее, ни чище для нашего потенциального и несовершенного христианства.
III. Наконец, обратите внимание на эффекты потока.
Они тройственны: плодородие, исцеление, жизнь. Фертильность. На Востоке одним из условий плодородия является вода. Оросите пустыню, и вы превратите ее в сад. Разрушьте акведук, и вы превратите житницу мира в пустыню. Путешественник, идя вперед, может определить, где находится поток воды, по зелени вдоль его берегов. Вы путешествуете по плато, а оно все иссушенное и бесплодное. Вы погружаетесь в воду, и тотчас земля покрывается подлеском и кустарником, и птицы небесные поют среди ветвей. И поэтому, говорит Иезекииль, куда бы ни впадала река, там, как по волшебству, вырастают на берегах ее прекрасные деревья, листья которых не увянут, и плоды их не исчезнут».
На втором месте стоит фертильность, на первом – прием подкормочного средства. Это напрасная трата времени, чтобы возиться с нашим характером, если мы не начнем с того, чтобы вложить в наши сердца благодать Божию и новый дух, который усердными усилиями будет проявлен во всей красоте жизни и характера. Иезекииль как будто переписывает первый псалом, или наоборот, Псалмопевец переписывает Иезекииля. Во всяком случае, между ними есть словесное сходство, заключающееся в том, что оба обитают на неувядающем листе дерева, посаженного у потоков воды. А наш текст идет дальше и говорит о вечном плодотвории месяц за месяцем, круглый год. В некоторых тропических странах вы найдете цветы, бутоны на самой ранней стадии развития и созревшие плоды, висящие на одной обремененной ветке. Такой должна быть христианская жизнь, постоянно плодотворная, потому что она зависит от постоянного втягивания в себя посредством своих корней и присосок воды жизни, которой мы оплодотворяемся.
Есть еще один эффект вод – целебный. Как мы уже говорили, Иезекииль допускает большие вольности с географией Святой Земли, выравнивая ее всю, поэтому его поток не имеет ничего общего с Елеонской горой, а течет строго на восток, пока не достигает пораженного ущелья Иордана, а затем поворачивает на юг. , вниз в унылые, свинцовые воды Мертвого моря, которые оно исцеляет. Мы все знаем, как они заряжены ядом. Опустите стакан куда угодно, и вы обнаружите, что он полон вредных веществ. Они являются символом человечества, с грехом, который находится в растворе повсюду. Ни один химик не может устранить это, но есть Тот, кто может. Он сделал Его грехом за нас, не знавшего греха, чтобы мы сделалися праведными перед Богом в Нем». Чистая река воды жизни изгонит из человечества все имеющиеся в нем злокачественные компоненты и подсластит все это. Да, все, но не все, ибо очень торжественно оптимизм Пророка прекращается, и он говорит, что солончаки на берегу моря не излечены. Они рядом с этим. Им вполне доступно исцеление, но они не исцеляются. Люди могут отвергнуть влияние, способствующее уничтожению греха и утверждению праведности. И хотя воды целебны, все еще остаются упорные болота с расцветающими на их поверхности белыми кристаллами, приносящими соль и бесплодие. Вы можете отказаться от исцеления и остаться отравленным ядом.
И потом последняя мысль – живительное влияние реки. Всё жило, где бы оно ни было. Сравните христианский мир с язычеством. Признайте всю пустоту и просто номинальное христианство в больших сферах жизни в так называемых христианских странах, но почему же, с одной стороны, вы обнаруживаете застой и смерть, а с другой — умственную и разнообразную активность и прогрессивность? Я считаю, что разница между людьми, сидящими во тьме, и людьми, ходящими во свете, состоит в том, что у одного есть свет, а у другого нет, и деятельность подобает свету, как оцепенение подобает тьме.
Но есть гораздо более глубокая истина, чем та, что изображена на рисунке, истина, которую я хотел бы запечатлеть в сердцах всех моих слушателей: если мы сами не будем иметь эту живую воду, которая приходит из Святилища и приносится к нам через небеса, мы мертвы в преступлениях и грехах». Единственная истинная жизнь – в Господе. Если кто жаждет, иди ко Мне и пей. У того, кто верует в Меня, как сказано в Писании, из сердца его потекут реки живой воды».



КНИГА ДАНИИЛА
 

	ДАНИЭЛ И. 8-21 — ЮНЫЕ ИСПОВЕДНИКИ
Но Даниил решил в сердце своем не осквернять себя ни частью царской еды, ни вином, которое он пил; поэтому он просил князя евнухов, чтобы тот не осквернял себя. 9. Бог снискал благосклонность и нежную любовь Даниила к князю евнухов. 10. И сказал князь евнухов Даниилу: я боюсь господина моего царя, который назначил тебе пищу и питие твое; ибо почему он должен видеть, что ваши лица нравятся вам больше, чем дети, подобные вам? тогда вы заставите меня подвергнуть опасности мою голову перед царем. 11. И сказал Даниил Мелзару, которого князь евнухов поставил над Даниилом, Хананией, Мисаилом и Азарией: 12. Испытай рабов твоих, прошу тебя, десять дней; и пусть они дадут нам пищу и воду для питья. 13. Тогда да взглянем пред тобою на лица наши и на лица детей, которые едят часть царского мяса; и как видишь, поступи с рабами твоими. 14. И он согласился с ними в этом и испытал их десять дней. 15. И по прошествии десяти дней лица их показались красивее и толще телом, чем у всех детей, которые ели часть царского мяса. 16. И Мельцар взял у них часть мяса и вина, которое они должны были пить; и дал им пульс. 17. Что касается этих четырех детей, Бог дал им знание и умение во всякой учености и мудрости; и Даниил имел разумение во всех видениях и снах. 18. По прошествии тех дней, о которых царь сказал, что он должен привести их, тогда князь евнухов привел их к Навуходоносору. 19. И царь беседовал с ними; и среди них не нашлось никого подобного Даниилу, Анании, Мисаилу и Азарии; поэтому они предстали перед царем. 20. И во всех вопросах мудрости и понимания, о которых спрашивал их царь, он нашел их в десять раз лучше всех магов и астрологов, которые были во всем его царстве. 21. И Даниил жил до первого года царя Кира. 8-21.
Даниил был всего лишь мальчиком во время пленения и немногим больше того, когда из него попытались сделать халдея. В последнем стихе говорится, что он продолжал жить даже до первого года правления царя Кира, даты, указанной в другом месте как конец пленения (2 Пар. XXXVI, 22; Ездра, I, 1; VI, 3). От Дэниела х. 1 мы узнаем, что он прожил до третьего года правления Кира, если не позже; но дата в i. 21, вероятно, дано для того, чтобы предположить, что деятельность Даниила охватывала весь период плена и горела для изгнанников, как звезда надежды. Случай в нашем отрывке является благородным примером применения религиозных принципов к мелким деталям повседневной жизни и показывает, как Бог увенчивает успехом такое сознательное самоограничение. Уроки, содержащиеся в нем, лучше всего извлечь, следуя повествованию.
I. Впервые излагается героическая решимость юного духовника. План взять ведущих молодых людей из только что захваченной страны и превратить их в вавилонян был политическим ходом, настолько бессердечным и своевольным, насколько можно было ожидать от великого завоевателя. В какой-то мере то же самое сделали все нации, создавшие мировое господство. Новые имена, данные юношам, их присоединение к двору, их образование по вавилонскому образцу — все это имело одну и ту же цель — лишить их национальности, лишить их религии и, таким образом, сделать из них орудия для легче управлять своими соотечественниками.
Большинство людей поддались бы влиянию и настолько погрузились бы в комфорт своего нового положения, что стали бы гибкими, как воск, в руках победителя; но тут и там ему попадались и более жесткие предметы, которые скорее ломались, чем гнулись. Такая упрямая человечность была обнаружена в еврейском юноше лет пятнадцати, чье еврейское имя («Бог — мой судья») выражало истину, которая управляла им, когда это имя было заменено на имя, призывающее Бела. Пленному юноше, без друзей и влияния, потребовалась некоторая твердость, чтобы занять позицию Даниила; поскольку мотив его желания получить освобождение от оплаты проезда мог быть только религиозным. В своем храбром юном сердце он был полон решимости не осквернять себя царским мясом. Эта фраза указывает на осквернение, вызванное употреблением в пищу идоложертвенных вещей, и не подразумевает скрупулезности, как во времена фарисеев, и не обязательно указывает на позднюю дату написания книги. Вероятно, имело место какое-то религиозное посвящение пищи вавилонским богам, и Даниил в своей одинокой верности следовал тем же принципам, которые Павел впоследствии заложил для коринфских христиан относительно вкушения идоложертвенного. Подобные трудности наверняка возникнут в аналогичных случаях и возникнут на многих миссионерских полях.
Таким образом, мотив здесь явно религиозный. Обычная жизнь была настолько переплетена с идолопоклонническим поклонением, что каждый прием пищи был в некотором смысле жертвоприношением. Поэтому не прикасайся, не пробуй, не трогай», — было неизбежным требованием благочестивого сердца. Даниэль, кажется, был движущей силой; но, как это обычно бывает, он смог внушить своим товарищам свою твердую убежденность, и все четверо сплотились в своем протесте. Великий урок из этого инцидента состоит в том, что религия должна регулировать мельчайшие детали жизни и что это не узкая чрезмерная щепетильность, а верность высшему долгу, когда человек твердо стоит на ногах в любом незначительном вопросе и говорит: «Нет». Я не смею этого сделать, каким бы незначительным и приятным это ни было ощущение, потому что тем самым я буду замешан в практическом отрицании моего Бога». Я не сделал того же из-за страха Божия» (Неем. 5:15) – это девиз, который потребует от многих молодых людей воздержания от многих вещей, которые было бы гораздо легче принять.
II. Этот молодой духовник был столь же благоразумен, сколь и храбр; и история продолжает показывать, как мудро он сыграл свою роль и насколько он был готов принять все рабочие компромиссы, которые могли бы облегчить его путь. Он вовсе не хотел изображать из себя мученика и не имел удовольствия поднимать шум. Благосклонность, которую он завоевал у старшего офицера, присматривавшего за ребятами перед официальным экзаменом (мы могли бы назвать его выпускным), в повествовании отнесена к божественному благоволению; но эта благосклонность сработала, и, без сомнения, мальчик внес свою лепту, чтобы завоевать важное хорошее мнение своего начальника. Чем более тверда наша решимость не делать ни шагу за пределы служебного долга, тем более примирительными нам следует быть. Но многие, кажется, думают, что героизм проявляется в грубости, и что если мы боимся, что когда-нибудь нам придется сказать «Нет» очень решительно, то мы должны подготовиться к этому множеством предварительных и ненужных отрицаний. Очень суровая необходимость расстаться, когда совесть указывает в одну сторону, а товарищи в другую, является причиной сердечно держаться вместе, когда мы можем.
Князь евнухов высказал весьма разумное возражение. Ему было поручено следить за здоровьем ребят, и в его распоряжении было достаточно средств; и если бы они потеряли свое здоровье в этой погоне за тем, что он мог считать лишь суеверной причудой, деспот, которому он служил, не подумал бы заставить его ответить головой. Его страх дает поразительное представление об условиях службы в таком суде, где ни у кого голова не находится твердо между плечами. Почему князь евнухов мог предположить, что запрошенная диета не накормит юношей? Так было у большинства мужчин повсюду, и ему достаточно было выйти на улицу или в ближайший барак в Вавилоне, чтобы посмотреть, какие мускулы и мускулы можно вырастить на растительной диете и воде. Но каковы бы ни были основания его возражений, этого было достаточно, чтобы он их сделал. Заметим, что он ставит это целиком на возможные вредные для себя последствия, и это заставляет замолчать Даниила, который не имел права просить другого засунуть его голову в петлю, в которую он готов был в случае необходимости засунуть свою собственную. Мученики по доверенности, которые имеют настолько сильные убеждения, что считают обязанностью кого-то другого рисковать ради них, ни в коем случае не неизвестны.
Этот мальчик был сделан из другого металла. Итак, по-видимому, он отказывается от принца евнухов и обращается к другому из друзей, которых он приобрел за время своего короткого плена, - человеку, под чьим непосредственным руководством находились он и трое его друзей. В авторизованной версии его зовут Мельзар; но в Пересмотренной версии это точнее воспринимается как название должности и переводится как управляющий». Он организовал для них питание и был достаточно дружелюбен, чтобы выслушать разумное предложение Дэниела попробовать овощную диету в течение десяти дней - вероятно, имея в виду неопределенный период, достаточно длительный для проверки результатов, чего, возможно, едва ли хватит буквально на десять дней. Итак, добродушный управляющий позволил ребятам добиться своего, сильно задаваясь вопросом в душе, несомненно, почему им приходится прилагать столько усилий, чтобы избежать хорошей жизни, сколько приложило бы большинство молодых людей, чтобы добиться ее.
III. Успех эксперимента будет следующим. Нам не нужно предполагать чудо, сотворенное или предполагаемое повествованием. Этот выпуск мог бы преподать стюарду полезный урок диетологии, в котором он и многие из нас очень нуждаются. Жизнь человека не состоит из изобилия того, чем он обладает», и его телесная жизнь не состоит из изобилия и разнообразия того, что он ест. В этом уроке говорится не о том, что вегетарианство или полное воздержание являются обязательными, поскольку диета здесь рассматривается только как часть идолопоклоннического поклонения; но, конечно, второй вывод, справедливо сделанный из этой истории, заключается в том, что крепкое здоровье лучше всего поддерживать очень простой пищей. Многие обеденные столы, за которыми формально испрашивают благословение Божие, накрыты таким образом, что трудно предположить, что они заслуживают Его благословения. Чем проще питание, тем меньше потребностей: чем меньше потребностей, тем больше богатство; чем свободнее жизнь, тем больше досуга для высших занятий и тем крепче телесное здоровье.
Но румяные лица и крепкое здоровье Даниила и его друзей могут наглядно проиллюстрировать великую истину: Бог не допускает, чтобы ни один человек оказался в проигрыше из-за верности, и более чем компенсирует все, что было отдано ради Него. Благословение Божие малыми средствами делает их источниками более истинной радости, чем большие неблагословенные средства. Ни один человек ничего не оставил ради добра, но получает сторицей в этой жизни, если не в самих отданных благах, то во всяком случае в мире и радости сердца, носителями которых они должны были быть. Бог заполняет места, опустошенные Им Самим, и те, которые опустошены нами ради Него.
IV. Сознательное воздержание Даниила имело пределы. Обучение халдеев было в основном ритуальным, и важнейшую его часть составляли магия, заклинания, гадание и мифология. Разве совесть, которая не могла проглотить идолопоклонническую пищу, не возмущалась, когда ее заставляли усваивать идолопоклонническое учение? Нет; ведь все это знание могло быть приобретено верным монотеистом и могло быть использовано против системы, породившей его. Подобно Моисею или юному фарисею Савлу, эти еврейские мальчики взращивали свою веру, зная убеждения своих врагов, и использовали уроки своего детства как оружие в борьбе за Божью истину. Не каждый человек обязан знакомиться с заблуждениями или осваивать антихристианские системы. Но если она станет нашей, мы не должны отворачиваться от этой задачи или сомневаться в том, что Бог будет хранить Свою истину в наших умах, если мы осознаем опасность этого положения и стремимся прилепиться к Нему.
V. Итак, перед нами последняя сцена явления юношей перед Навуходоносором. Трехлетняя учебная программа считалась необходимой, чтобы превратить еврейского мальчика в халдейского эксперта, способного стать предателем своего народа, отступником от своего Бога и орудием тирана. Что касается знаний жреческой и астрономической науки, то четверо евреев оказались на вершине списков. Сам великий король с тем личным вмешательством во все дела, которое делает жизнь деспота столь обременительной, заставил их испытать свои силы и остался доволен. Его целью было получить инструменты, с помощью которых он мог бы работать в «Плене», а также, вне всякого сомнения, заполучить слуг, не имевших никаких связей ни с кем в Вавилоне. Иностранцы, бесродные психи, являются любимцами деспотов по понятным причинам. Но Навуходоносор не мог постичь сердца ребят. Воплощению необузданной воли было бы трудно понять жизнь, руководимую совестью, и религиозные сомнения звучали бы для него как незнакомый язык. Но все же, когда он и они стояли лицом к лицу, кто был сильнее: победитель или юноши, боящиеся Бога, и никто другой? Они были на своем месте во главе экзаменационных списков. Они не сказали: «Мы не верим во всю эту чепуху и не собираемся утруждать себя ее освоением», но решительно взялись за работу и были тем более настойчивы, что возражали против диеты. Если молодой человек должен быть особенным по причине своей религии, пусть он будет особенно прилежен в своей работе и стремится быть первым не только ради своей славы, но и ради религии, которую он исповедует.
Простая жизнь и высокое мышление должны идти рука об руку. Англия и Америка имеют много имен, запечатленных в анналах и глубоко записанных в сердцах их граждан, которые вскормили возвышенную, прилежную молодежь в бедности, культивируя литературу на небольшом количестве овсянки, и которые всю свою жизнь презирали удовольствия и жили трудоёмкие дни». Именно такой характер имеет больше всего шансов на успех, но он, независимо от того, успешен он или нет, приносит наилучшие благословения тем, кто его развивает. За таким юношей, как правило, последуют достойные мужчины, подобные Даниилу, но в любом случае он станет наградой сам по себе и получит Божье благословение.
Даниил продолжал до первого года правления царя Кира». Эти простые слова содержат тома. Во время всех бед народа, от безумия короля и убийств его преемников, среди бурлящих интриг, зависти, заговоров и гонений, этот один человек стоял твердо, как столб среди сыпучих песков. Так Бог сохраняет стойкую душу, устремленную к Нему; и хотя мир проходит и образ его, исполняющий волю Божию пребывает вовек.
ДАНИЭЛЬ II. 36-49 — ОБРАЗ И КАМЕНЬ
Это мечта; и мы расскажем его толкование перед царем. 37. Ты, царь, царь царей, ибо Бог Небесный дал тебе царство, власть, и силу и славу. 38. И где бы ни жили сыны человеческие, зверей полевых и птиц небесных отдал Он в руку твою и поставил тебя правителем над всеми ними. Ты — эта золотая голова. 39. И после тебя восстанет другое царство, ниже тебя, и другое третье царство медное, которое будет господствовать над всей землей. 40. И четвертое царство будет крепко, как железо: ибо, как железо сокрушает и подчиняет все; и как железо, сокрушающее все это, оно сокрушит и сокрушит. 41. А что ты видел ноги и пальцы на ногах частью из глины горшечной, а частью из железа, то царство будет разделено; но будет в нем крепость железа, потому что ты видел железо, смешанное с горнистой глиной. 42. И как пальцы ног были частью из железа, а частью из глины, так и царство будет частью крепкое, а частью разбитое. 43. И если ты видел железо, смешанное с горнистой глиной, то они смешаются с семенем человеческим, но не прилепятся друг к другу, как железо не смешано с глиной. 44. И во дни этих царей Бог Небесный установит царство, которое никогда не будет разрушено: и царство не будет оставлено другим людям, но оно разрушит и поглотит все эти царства, и оно будет стоять вечно. 45. Так как ты видел, что камень отторгнут от горы нерукотворно и сокрушает железо, медь, глину, серебро и золото; Великий Бог открыл царю, что произойдет после: и сон верен, и толкование его верно. 46. Тогда царь Навуходоносор пал на лице свое, и поклонился Даниилу, и повелел принести ему приношение и благоухания. 47. Царь ответил Даниилу и сказал: истинно то, что твой Бог есть Бог богов, и Господь царей, и открывающий тайны, ибо ты мог раскрыть эту тайну. 48. Тогда царь сделал Даниила великим человеком и дал ему много великих даров, и сделал его правителем всей провинции Вавилонской и главой правителей над всеми мудрецами Вавилонскими. 49. Тогда Даниил попросил царя, и он поставил Седраха, Мисаха и Авденаго над делами области Вавилонской, а Даниил сидел у ворот царских.'- ДАНИИЛ 2. 36-49.
Колоссальный образ, увиденный Навуходоносором во сне, был воспроизведением тех, которые встретились его бодрствующему взору и до сих пор остаются для нашего удивления в наших музеях. Смешанные материалы имеют параллели в древнем искусстве. Сущность сновидения не менее естественна, чем его форма. Одно подсказывается знакомыми достопримечательностями; другой — подавляя тревоги. Что более вероятно, чем то, что во второй год его правления (ст. 1) наяву мысли о будущем его монархии должны беспокоить царя-воина, едва еще прочно стоящего на своем троне, и повторяться в ночных видениях? Бог говорил во сне, и Он не имеет обыкновения отвечать на вопросы до того, как они будут заданы, или давать людям откровения по вопросам, которые они не пытались решить. Мы можем быть уверены, что мечта Навуходоносора удовлетворила его нужду.
Необоснованное требование, чтобы халдеи показали сон, а также истолковали его, соответствует характеру царя как властного деспота, нетерпимого к препятствиям своей воле и очень дешево обходящего человеческую жизнь. Знание Даниила о сне и его значении дано ему в ночном видении, которое является методом божественного просвещения на протяжении всей книги и может рассматриваться как более низкий этап, чем сообщение пророкам слова Господня. .'
Проход распадается на две части: изображение и камень.
I. Изображение.
Это была человеческая форма, состоящая из странным образом смешанных материалов, несомненно, гигантского размера и величественного вида. Достаточно варварски оно выглядело бы рядом с мраморными красотами Греции, но оно было весьма похоже на более грубое искусство, стремившееся к впечатляющему эффекту за счет размера и дороговизны. Другие люди, кроме вавилонских скульпторов, думают, что величина — это величие, а дороговизна — драгоценность.
Этот образ воплотил в себе то, что сейчас называют философией истории. В нем изложена плодотворная идея преемственности и единства взлетов и падений завоевателей и королевств. Четыре империи, представленные им, разнообразны, но в то же время являются частями целого и следуют одна за другой. Таким образом, истина учит тому, что история представляет собой органическое целое, какими бы несвязанными между собой ее события ни казались поверхностному взгляду. Автор этой книги усвоил уроки намного раньше своего времени, и многие так называемые историки еще не полностью усвоили их.
Но далее человеческая фигура образа показывает, что все эти царства являются исключительно делом рук людей. Не то чтобы игнорируется господствующее божественное провидение, но подчеркивается игра человеческих страстей, жажда завоеваний и тому подобное, а также использование человеческих средств, таких как армии.
Опять же, царства предстают в их блеске, какими они естественным образом представляются мыслям завоевателя, чьим высшим понятием славы было земное владычество и который был безразличен к страданиям и крови, через которые он пробирался к трону. Когда те же царства показаны Даниилу в VII главе. они представлены зверями. Их жестокость и разрушение жизней, которое они причинили, были для пророка превыше всего; их вульгарное великолепие ослепляло спящие глаза короля, потому что оно опьяняло его бодрствующие мысли. Большая мирская слава и многие ее цели кажутся сновидцам драгоценным металлом, но при освещении кажутся звериными и разрушительными.
В четырех королевствах снова наблюдается устойчивый процесс ухудшения ситуации. За золотом следует серебро, затем латунь, а затем странное сочетание железа и глины. Это может просто относиться к уменьшению мирской славы, но это также может означать ухудшение, моральное или иное. Разве Священное Писание не учит, что, если не вмешается Бог, общество будет неуклонно катиться вниз? И разве это не было так там, где тормоз и рычаг откровения не остановили падение и не произвели возвышение? Сегодня нам рассказывают об эволюции так, как если бы прогресс человечества шел вверх; но если вы устраните влияние сверхъестественного откровения, свидетельство способности человека освободиться от ограничений и низших форм будет в лучшем случае очень двусмысленным - во всяком случае, в отношении морали. Зло способно к развитию, как и добро; и, возможно, колосс Навуходоносора является более правдивым представлением пути человечества, чем мечты современных мыслителей, которые видят, что человечность становится все лучше благодаря собственным усилиям, и думают, что глина и железо обладают внутренней способностью превращаться в чистое золото.
Вопрос об идентификации этих последовательных монархий здесь не подлежит обсуждению. Но я могу заметить, что определенное утверждение стиха 44 (во дни этих царей), кажется, датирует возникновение вечного Царства Божьего периодом последнего из четырех, и, следовательно, что старая интерпретация четвертого периода Царство, подобное Римскому, кажется наиболее естественным. Сила этого замечания, без сомнения, может быть ослаблена тем соображением, что перспектива будущего ветхозаветных пророков привела пришествие Мессии в непосредственное сопоставление с пределами их собственного видения; но все же оно имеет силу.
Выделение каждой части символа имеет для нас меньшее значение, чем уроки, которые следует извлечь из него в целом. Но заслуживает внимания необычная смесь железа и глины в четвертом царстве. Ни один скульптор или металлург не мог создать прочное единство из таких материалов, сочетание которых могло быть лишь кажущимся и поверхностным. Фактом, на который это указывает, является искусственное единство, в которое великие империи-завоеватели древности раздавили свои несчастные подчиненные народы, которые были сколочены, а не слиты воедино. Они смешаются с семенем человеческим» (стих 43) может относиться либо к попыткам добиться единства посредством браков между разными расами, либо к другим тщетным усилиям, направленным к той же цели. Уничтожение национальностей всегда было попыткой деспотов-завоевателей, от Навуходоносора до российского царя, и всегда терпело неудачу. В этом слабость этих огромных империй древности, которые не имеют внутренней сплоченности и разваливаются на части, как только ослабевает какая-то внешняя связь. Есть только одно королевство, в котором нет разлагающих сил, потому что оно объединяет людей индивидуально со своим королем и таким образом связывает их друг с другом; и это царство, которое Навуходоносор видел в его разрушительном аспекте.
II. Итак, теперь нам нужно подумать о камне, вырезанном без помощи рук.
В отношении него указываются три вещи: его происхождение, его продолжительность и его разрушительная энергия. Происхождение небесное, что резко контрастирует с человеческим происхождением царств, символизируемых в колоссальном человеке. Эта идея выражается дважды: один раз простыми словами: Бог Небесный установит Царство»; и один раз образно, как вырубленный из горы без рук. Под горой мы, вероятно, должны понимать Сион, из которого, согласно многим пророчествам, Царь-Мессия должен был править землей (Пс. 2; Ис. 2. 3).
Исполнение этого предсказания находится не только в сверхъестественном рождении Иисуса Христа, но и в распространении Евангелия без какого-либо оружия и помощи человеческой силы. Двенадцать бедняков заговорили, и мир был потрясен, а королевства изменились. Провидец познал всемогущество идей и слабость внешней силы. Мысль от Бога сильнее всех воинств и побеждает победителей. Тайной Воплощения Христова, силой немощи проповедников Креста, силами преображающего Духа Бог Небесный утвердил Царство. Он никогда не будет разрушен». Его божественное происхождение гарантирует его вечное существование. Царства, основанные человеком, будь то в сфере мысли или внешнего господства, отжили свой день и перестают существовать», но царство Христа длится до тех пор, пока вечная жизнь его Царя. Он больше не может умереть, и Он не может жить, будучи отвергнутым. Другие формы человеческих ассоциаций погибают, когда в игру вступают новые условия, которые их устаревают; но Царство Иисуса столь же гибкое, сколь и твердое, и имеет силу приспосабливать к себе все условия, в которых могут жить люди. Оно переживет землю, оно наполнит вечность; ибо, когда Он предаст Царство Отцу Своему, царство, которое установил Бог Небесный, продолжится.
Это не должно быть оставлено другим людям». Под этим, по-видимому, подразумевается, что это царство не будет похоже на царство человеческого происхождения, в котором власть переходит от одной расы к другой, но что Израиль всегда будет счастливыми подданными и доминирующей расой. Мы должны истолковывать слова духовного Израиля и помнить, что быть подданным Христа — значит принадлежать к народу, который является царями и священниками.
Разрушительная сила представлена графически. Камень, оторвавшийся от горы и, по-видимому, двигавшийся сам собой, разбивается о разнородную массу железа и глины, на которой неуверенно стоит колосс, и с грохотом падает вниз, разбиваясь при падении на тысячу осколков. Как солома на летних гумнах (Даниил 2:35) — это мусор, который ветер уносит с глаз долой. Христос и Его Царство изменили мир. Эти древние, отвратительные королевства крови и страданий теперь невозможны. Христос и Его Евангелие разрушили Римскую империю и превратили Европу в другую форму. Им еще предстоит совершить разрушительную работу, и они сделают ее так же несомненно, как ежедневный восход солнца. То, что можно поколебать, будет трястись до тех пор, пока не упадет, и человеческое общество никогда не обретет свою устойчивую форму, пока оно не будет полностью сформировано по образцу Царства Христова.
Видение нашего отрывка не имеет отношения к оживляющей силе Царства; но лучший способ разрушения — это трансформация. Он убивает старые и низшие формы общества, заменяя их более чистыми, вытекающими из обладания одним Духом. Эта высшая слава дела Христа представлена здесь лишь частично, но намек на нее есть в книге Даниила 2. 35, где говорится, что камень обладает странной жизненной силой и может расти и растет, пока не превратится в гору, заполняющую землю.
Этот вопрос еще не решен; но сон верен. Царство сосредоточено в его Царе, и жизнь Иисуса, распространяющаяся через Его слуг, способствует увеличению империи и не прекратится до тех пор, пока царства мира не станут царствами нашего Бога и Его Христа. Этот камень обладает жизненной силой, и если мы строим на нем, мы чудесным образом получаем родственную жизнь и становимся живыми камнями». Для этого заложен надежный фундамент. Если человек споткнется о него, пока он лежит там, чтобы на нем можно было строить, он хромает и калечит себя. Но однажды ему будет дано движение, и, упав с высоты небес, когда Он придет судить мир, которым Он правит и искупил, он сотрет в порошок всех, кто отвергает правление вечного Царя людей. .
ДАНИЭЛ iii. 13-25 — БЕЗОПАСНЫЕ ПОЖАРЫ
Тогда Навуходоносор в ярости и ярости своей повелел привести Седраха, Мисаха и Авденаго. Затем они привели этих людей к царю. 14. Навуходоносор сказал им: правда ли, Седрах, Мисах и Авденаго, что вы не служите благости Моей и не поклоняетесь золотому истукану, которого я поставил? 15. Если же вы готовы, что в то время, когда услышите звук корнета, свирели, арфы, мешка, псалтири, цимбал и всякой музыки, вы падете и поклонитесь истукану, которого Я создал; хорошо: а если не поклонитесь, то в тот же час брошены будете в горящую, огненную печь; и кто тот Бог, который избавит тебя из рук моих? 16. Седрах, Мешах и Авденаго ответили и сказали царю: о Навуходоносор, мы не заботимся ответить тебе в этом вопросе. 17. Если будет так, то Бог наш, Которому мы служим, способен избавить нас от печи раскаленной, и Он избавит нас от руки твоей, царь. 18. А если нет, то да будет известно тебе, царь, что мы не будем служить твоим богам и не поклонимся золотому истукану, которого ты поставил. 19. Тогда Навуходоносор разгневался, и вид лица его изменился против Седраха, Мисаха и Авденаго; и сказал он, и повелел им разогреть печь в семь раз сильнее, чем обыкновенно нагревали. . 20. И повелел он самым сильным людям, которые были в его войске, связать Седраха, Мешаха и Авденаго и бросить их в горящую огненную печь. 21. Тогда этих людей связали в одеждах, чулках, шапках и другой одежде и бросили в горящую огненную печь. 22. А потому, что повеление царя было неотложным, а печь весьма раскалена, пламя огня погубило тех людей, которые взяли Седраха, Мисаха и Авденаго. 23. И эти трое мужчин, Седрах, Мисах и Авденаго, упали связанными посреди горящей огненной печи. 24. Тогда Навуходоносор, царь, изумился, и поспешно встал, и сказал, и сказал советникам своим: не бросили ли мы трех связанных людей в огонь? Они ответили и сказали царю: правда, царь. 25. Он ответил и сказал: вот, я вижу четырех человек, ходящих среди огня, и они не пострадали; а образ четвертого подобен Сыну Божию» (Даниил 3). 13-25.
То, как халдеи описывают трех непокорных, выдает мотив их обвинения. Некоторым евреям, которых Ты поручил управлять делами провинции Вавилон, нельзя было не завидовать и не ненавидеть, поскольку их продвижение по службе ранило как национальную гордость, так и профессиональную зависть. Форма обвинения была умело рассчитана на то, чтобы вызвать ярость деспота. Они не обратили на тебя внимания» — это главная и главная часть их проступка. Вспыльчивый нрав короля вспыхнул согласно ожиданию, как это водится с тиранами. Дважды упоминается его страсть ярости (ст. 13, 19) и в одном из случаев отмечается искажение его черт. Какая картина неконтролируемой ярости человека, которому никогда не мешали! Это истинный портрет восточного деспота.
Где был Даниил в этот час опасности? Его отсутствие не объяснено, и догадки бесполезны; но тот факт, что он не участвовал в этом происшествии, по-видимому, дает основание предположить в пользу спорного исторического характера Книги, которая, если бы она была вымыслом, вряд ли могла бы лишить ее героя столь блестящего примера верности Иегова.
Яростное обращение Навуходоносора к трем преступникам весьма характерно и поучительно. В нем причудливо переплетаются твердая решимость добиться исполнения своего мандата, гнев, переходящий в отнюдь не праздные угрозы, и определенное желание построить мост для бегства слуг, хорошо выполнивших свою работу. Его вопрос, который лучше всего передать в Пересмотренной версии: «Намеренно ли это?» . . что вы делаете то-то и то-то? Кажется, это означает, что они могут исправить свою ошибку, ссылаясь на небрежность, несчастный случай и т.п., и что Он примет это прозрачное оправдание. Обновленное предложение возможности поклонения не говорит о том, что произойдет, если они послушаются; и это упущение делает это предложение более выразительным, поскольку оно настаивает на действии и замалчивает самоочевидный результат.
С другой стороны, в следующем пункте слегка затрагивается действие (если вы не поклоняетесь); и все внимание сосредоточено на мрачном описании последствий. Этот монарх, привыкший подчинять волю людей, как тростник, пытается потрясти этих троих упрямых мятежников ужасом и как бы открывает дверцу печи, чтобы они могли услышать ее рев. Он заканчивает вспышкой дерзости, которая если не кощунственна, то, по крайней мере, выдает его веру в то, что он сильнее любого бога покоренных им подвластных ему народов.
Но главное, на что следует обратить внимание в этой речи, — это бессознательное раскрытие его истинного мотива требования совершения поклонения. Преступление троих заключалось не в том, что они поклонялись неправильно, а в том, что они не повиновались Навуходоносору. Он говорит о моих богах и об изображении, которое я установил». Вероятно, это было изображение бога вавилонского пантеона, которого он считал своим особым покровителем, и было установлено в честь какого-то победного похода.
В любом случае требуемое поклонение было актом послушания ему, а отказ от него был бунтом. Идолопоклонство терпимо к любому частному мнению о богах и нетерпимо к любому отказу подчиняться авторитету в поклонении. Итак, ранние христиане были брошены львам не потому, что они поклонялись Иисусу, а потому, что они не приносили жертвы по приказу Императора. Не только языческие правители смешали сферы гражданского и религиозного повиновения. Нонконформизм в Англии долгое время ассоциировался с нелояльностью; и сегодня во многих так называемых христианских странах человек может думать, что ему нравится, и поклоняться чему угодно в своей комнате, если только он будет прилично подчиняться властям и делать вид, что участвует в религиозных церемониях, которые те, кто назначает и практикует, за ними наблюдают с иронией.
Но мы можем извлечь еще один урок из этого агрессивного апостола своего бога. Он не единственный пример явного религиозного рвения, которое по сути является не чем иным, как мастерством. Вы должны поклоняться моей доброте не потому, что он Бог, а потому, что он мой». Вот истинный смысл многого, что называется ревностью о Господе». Собственная воля, мнения, фантазии фанатика навязываются другим людям, и оскорбление в том, что он не думает и не поклоняется так, как он, в его глазах хуже, чем оскорбление Бога.
Вид печи, в которой жарят непокорных, изменился со времен Навуходоносора, и то, что называют гонениями за религию, теперь вышло из моды. Но каждое продвижение в применении христианских принципов к общественной и гражданской жизни приносит их сторонникам настоящее мученичество. Каждый дерзкий отказ подчиниться привычкам и мнениям большинства влечет за собой последствия, которые сможет пережить только дух мученика. У деспотов нет монополии на властную нетерпимость. Демократия более жестока и более нетерпима к сингулярности, особенно к религиозной сингулярности, чем любой деспот.
Англии и Америке не нужно бояться старых форм религиозных преследований. В обоих случаях человек может исповедовать и провозглашать любую религию или не исповедовать никакой религии. Но в обоих случаях авангард христианской церкви, которая стремится более жестко применять учение Христа к индивидуальной и общественной жизни, сталкивается с поношениями, остракизмом, искажением фактов со стороны мира и ископаемой церкви за то, что они не служат своим богам и не служат своим богам. поклоняясь золотому истукану, которого они поставили. Мученики будут нужны, а гонители будут существовать до тех пор, пока мир не станет христианским.
Как три исповедника встретили этот раскат грома в своих ушах? Спокойная решимость их ответа очень поразительна и прекрасна. Оно совершенно лояльно и совершенно непоколебимо. Нам нет нужды отвечать тебе» (пересмотренная версия). Плохо сидеть в Риме и бороться с Папой». Дворец Навуходоносора не был местом спора с Навуходоносором; и поскольку его логика заключалась в следующем: «Делай, как я тебе приказываю, или сожги», единственным возможным ответом было: «Мы не будем делать то, что ты прикажешь, и мы сожжем». «Если», которое произносится сразу, уже находится в сознании говорящего, когда он говорит, что ему не нужно отвечать. Они думают, что Бог ответит на насмешку, положившую конец тираде короля. Они прекрасно молчат и отсылают бунтующего на небо, чей голос, как они верят, Он услышит в Своих делах. Но Ты ответишь, Господи, за меня» — таков истинный характер смиренной веры, немой перед властью, как овца перед стригущими ее, и все же уверенная, что кроткие не останутся неоправданными. Предоставим себя в руки Господа; и когда совесть обвиняет, или мир злословит или угрожает, давайте будем спокойны и почувствуем, что у нас есть Тот, кто говорит за нас, и поэтому мы можем молчать.
Передача стиха 17 сомнительна, но общий смысл ясен. Храбрые ораторы надеются, что Бог отвергнет насмешку царя и докажет, что Он способен избавить его от руки. Поэтому они повторяют самые его слова с необычайной смелостью и противоречат ему в лицо. У них нет абсолютной уверенности в избавлении, но для них не имеет никакого значения, наступит оно или нет. У них есть абсолютная уверенность в своих обязанностях; и поэтому они смотрят разъяренному тирану прямо в глаза и тихо говорят: «Мы не будем служить твоим богам». Ничего подобного в этих залах никогда не было слышно.
Долг суверенен. Обязательство противостоять всем искушениям пойти против совести не зависит от последствий. Может быть надежда, что Бог не допустит, чтобы нам причинили вред, но сделает Он это или нет, не должно иметь никакого значения для нашей твердой решимости. Тот характер смиренной веры и непреклонной верности, который проявили эти евреи в величайший момент, когда они взяли свою жизнь в свои руки, может быть столь же благородно проиллюстрирован на небольших трудностях нашей мирной жизни. Те же законы формируют кривые мелкой ряби в бассейне и атлантических валов. Ни один человек, который не может сказать «не буду» перед лицом недовольства и опасностей, какими бы они ни были, и придерживается этого, не выполнит свою часть работы. Тот, кто завоевал уважение к личным последствиям и не позволяет им отклонить его курс. на волосок, является господином мира.
Каким маленьким был Навуходоносор рядом со своими тремя жертвами! Насколько пусты его угрозы в адрес людей, которых не заботило, сгорят они или нет, лишь бы они не отступили! Что может сделать мир против человека, который говорит: «Мне все равно, жить мне или умереть; Я не буду поклоняться твоим святыням?» Огонь печи для такого человека — всего лишь нарисованное пламя.
Жестокое наказание, предназначенное для дерзких мятежников, широко распространено в Вавилоне в надписях, которые можно увидеть цитируемыми многими комментаторами. Повествование чрезвычайно наглядно. Мы видим разъяренного короля, с пылающими страстью чертами лица. Мы слышим его хриплый, гневный приказ нагреть печь в семь раз сильнее, что, как он забыл, было бы милосердием, сокращающим агонию жертв. Мы видим быстрое выполнение приказов и не сопротивляющихся мучеников, связанных, стоящих, и утаскиваемых солдатами к ближайшей печи, а царь следует за ними. Его форма вызывает сомнения. Вероятно, троих бросили сверху, и поэтому солдаты оказались в огне.
И эти трое мужчин. . . упали связанными посреди горящей огненной печи». Их беспомощность и отчаянное положение трогательно представлены в этой картине, которая вполне могла бы считаться последней из них, которую увидят глаза смертных. Они погрузились в светящуюся массу, как щепки в Везувий. Король, сидевший и наблюдавший, чтобы утолить свою ярость при виде их конца, каким-то образом смог заглянуть в самое ядро пламени.
История меняет свою точку зрения с очень живописной резкостью после стиха 23. Хвастливый царь должен рассказать о том, что он видел, и тем самым уличить себя в наглой глупости, бросающей вызов любому богу, чтобы тот избавил его от его руки. Кажется, он один видел это зрелище, о чем рассказывает своим придворным. Оковы исчезли, и люди шли свободно в огне, как будто это была их стихия. Трое вошли в путь, четверо идут туда на свободе; а четвертый подобен сыну богов», под этим выражением Навуходоносор мог означать не что иное, как то, чему он научился из своей религии; а именно, что у богов было потомство сверхчеловеческого достоинства. Он называет того же человека ангелом в Даниила 3. 28. Там Он говорит так, как говорили бы трое, а здесь так, как говорила вавилонская мифология.
Но великий урок, который можно извлечь из этого чуда освобождения, заключается в том, что люди, жертвующие собой ради Бога, находят в этой жертве обильное благословение. Они могут быть избавлены, а могут и не быть избавлены от внешней опасности. Петра вывели из тюрьмы в ночь перед предполагаемым мученичеством; Иаков, брат Иоанна, был убит мечом, но Бог был одинаково близок к обоим, и оба были одинаково избавлены от Ирода и от всякого ожидания народа иудейского». Распоряжение внешними событиями находится в Его руках, и это сравнительно небольшое дело. Но никакая печь, в которую человек попадает, потому что он будет верен небу и не откажется от своей совести, не будет и на десятую часть такой горячей, как кажется, и не принесет реального вреда. Огонь сжигает узы, но не рабов Христовых, пожирая многое из того, что запутывало, и освобождая их. Я буду ходить свободно, ибо ищу повелений Твоих», — даже если нам придется ходить в печи. Никакие испытания, с которыми приходится сталкиваться в послушании небесам, не могут быть вынесены в одиночку. Когда ты пройдешь через воды, Я буду с тобой; . . . когда ты пройдешь сквозь огонь, ты не обожжешься».
Форма, которую Навуходоносор увидел среди пламени, наделенную не только человеческим величием, возможно, была всего лишь одним из служебных духов, посланных служить мученикам, — воплощением божественной силы, которая не давала огню возгореться над ними. Но у нас есть Иисус, наш Спутник во всех испытаниях, и Его присутствие дает нам возможность пройти через горячие орала, не поцарапав ноги; окунуть руки в огонь и не чувствовать боли; принять самые тяжкие последствия верности Ему и считать их недостойными сравнения со славой, которая откроется», и делается еще славнее этими легкими скорбями. Нынешний Христос никогда не подведет Своих слуг и охладит печь, даже когда ее огонь самый яростный.
ДАНИИЛ ст. 17-31 — МЕНЕ, ТЕКЕЛ, ПЕРЕС
Тогда Даниил ответил и сказал пред царем: дары твои пусть будут тебе, а награду твою отдай другому; а написанное я прочитаю царю и объясню ему значение. 18. Ты, царь, Всевышний Бог дал Навуходоносору, отцу твоему, царство, и величие, и славу, и честь: 19. И ради величия, которое Он дал ему, все люди, племена и языки трепетали и боялись пред ним. : кого бы он хотел убить; и кого бы он ни хотел, он оставил в живых; и кого он хотел, он поставил; и кого он хотел, он унизил. 20. Но когда его сердце возгордилось, а разум его ожесточился в гордости, он был свергнут с царского престола своего, и отняли у него славу его: 21. И был он изгнан из сынов человеческих; и сердце его сделалось как у зверей, и жилище его было с дикими ослицами; кормили его травой, как волов, и тело его было мокро от небесной росы; пока не узнал, что Всевышний Бог правит в царстве людей и что Он назначает над ним, кого пожелает. 22. И ты, сын его, Валтасар, не смирил сердца твоего, хотя ты и знал все это; и господа твои, жены твои и наложницы твои пили в них вино; и ты восхвалил богов из серебра и золота, из меди, железа, дерева и камня, которые не видят, не слышат и не разумеют; и Бог, в руке которого дыхание твое и чьи все пути твои, сотворил ты не прославился: 24. Тогда была послана от него часть руки; и это письмо было написано. 25. И вот написанное: МЕНЕ, МЕНЕ, ТЕКЕЛ, УПАРСИН.' 26. Вот толкование этой вещи: МЕНЭ; Исчислил Бог царство твое и завершил его. 27. ТЕКЕЛ; Ты взвешен на весах и найден легким. 28. ПЕРЕС; Царство твое разделено и отдано Мидянам и Персам. 29. Тогда приказал Валтасару, и одели Даниила в багряницу, и возложили золотую цепь на шею его, и провозгласили о нем, что он будет третьим правителем в царстве. 30. В ту ночь был убит Валтасар, царь Халдейский. 31. И взял царство Дарий Мидянин, которому было около шестидесяти двух лет» (Даниил, ст. 17-31).
Сейчас признается, что Валтасар был историческим персонажем, сыном последнего монарха Вавилона, а другое имя в повествовании, которое рассматривалось как ошибочное, а именно Дарий, не упоминалось где-либо еще, но тем самым не оказывается ошибкой. Ибо почему не может быть возможным, чтобы Писание сохранило имя, которое еще не было установлено в светской истории, и почему всегда следует предполагать, что, если Писание и клинопись или другие документы различаются, именно Писание должно обратиться к стена?
Мы не имеем дела с мрачной картиной пьяной оргии, превратившейся в жалкий ужас, когда пальцы человеческой руки «появились из пустого воздуха и в полном сиянии подсвечника» написали неразборчивые знаки. Есть что-то леденящее кровь в том, что видно лишь часть руки и ее занятое письмо. Чье это было тело и где оно находилось? Неудивительно, что буйное веселье сменилось трепетом, а вино потеряло вкус. Нам также следует отметить малодушную лесть, обращенную к Даниилу со стороны царя, который, по-видимому, никогда не слышал о нем, пока царица не заговорила о нем незадолго до этого. Нам предстоит разобраться с обвинительным заключением, приговором и казнью.
I. Обвинение. Тон Дэниела заметно суров. У него нет ни благоговейного предисловия, ни смягчения его послания. Его слова словно высечены сталью о скалу. Он с нескрываемым презрением отмахивается от обещаний пошлых наград и почестей и сразу же приступает к делу пробуждения оцепеневшей совести.
Вавилон был воплощением и прообразом безбожной мировой державы, а Валтасар был воплощением духа, создавшего Вавилон. Итак, обвинение Даниила собирает воедино основные формы греха, присущие каждой безбожной национальной или индивидуальной жизни. И он начинает с того легкомысленного легкомыслия, которое ничему не научится примером. Судьба Навуходоносора могла бы научить его преемников тому, что происходит с забывчивым высокомерием и приписыванием успеха себе; и его восстановление могло бы стать наглядным уроком, показавшим, что искреннее признание Всевышнего сувереном было началом процветания и здравомыслия царя. Но Валтасар знал все это и не обращал на это внимания. Был ли он в этом уникален? Разве мир не полон примеров гибели, сопровождающей безбожие, которые, однако, не останавливают ни одного безбожника в его карьере? Обломки кораблей густо лежат на берегу, но их сломанные бока и тощие скелеты не являются достаточным предупреждением, чтобы удержать тысячу других кораблей от направления прямо на мели. Что касается этих безбожных жизней, то это правда: Это их путь - их безумие; однако их потомство одобряет их слова и их дела, повторяет и повторяет их снова. Неспособность учиться на собственном примере — признак безбожной жизни.
Далее, Валтасар «возвысился против Господа небес» и не прославил Того, в Чьей руке было дыхание его и Чьи были все пути его». Сама суть всякого греха заключается в утверждении себя как Господа, как достаточного, как указателя своего пути. Сделать себя своим центром, зависеть от себя, возвести на престол свою собственную волю как суверена — значит бросить вызов природе и фактам и стать матерью всех грехов. Жить для себя — значит умереть, пока мы живем; жить на небесах — значит жить, даже когда мы умираем. Народы и отдельные люди всегда испытывают искушение игнорировать Бога и бунтарски говорить: «Кто Господь над нами?» или самонадеянно считать себя творцами своей судьбы и достаточными для собственной защиты. Тот, кто поддается этому искушению, впустил князя дьяволов, и низшие злые духи последуют за ним. Позитивные действия не нужны; негативное упущение в прославлении Бога нашей жизни налагает на нас грех.
Далее, Валтасар, образец безбожия, осквернил жертвенные сосуды, используя их для своего пьяного пиршества, и при этом сделал то же, что мы делаем, когда берем силы сердца, разума и воли, которые предназначены для наполнения чувствами. мысли и цели, которые суть благоухание сладкое, приятное небу», и оскверняют их, изливая из них возлияния перед творениями. Разве любовь не оскверняется, когда ее расточают на мужчин или женщин, ни разу не упомянув о небесах? Не оскверняется ли интеллект, когда его сила тратится на конечные объекты мысли и ни разу не бросает взгляд на Бога? Не отменяется ли воля своего высокого призвания, когда ее используют для управления колесами жизни, игнорирующей Бога?
На монете изображено изображение и надпись истинного короля. Отдать его любому ничтожному царю нашей собственной коронации — это измена небесам. Валтасар был признанным идолопоклонником, но многие из нас поклоняются богам, которые не видят, не слышат и не знают так же реально, как он. Мы не можем не делать этого, если не поклоняемся Богу; ибо у людей должен быть какой-то человек или вещь, которую они считают своим высшим благом, к которой стремится поток их существа, обладание которой делает их блаженными; и это наш бог, называем мы его так или нет.
Далее, Валтасар кутил, пока мидяне и персы окружали Вавилон, и рука его должна была сжимать меч, а не чашу с вином. Пьянство и похоть, подтачивающие мужественность, как известно, стимулируются опасностью, как это видно из кораблекрушений, когда отчаявшиеся люди взламывают бочки со спиртом и идут навстречу смерти в состоянии алкогольного опьянения, и как часто показывают эпидемии, когда мораль отбрасывается в сторону и сходит с ума. порок правит и шатается на улицах, прежде чем он упадет и умрет. Нация или человек, отвергшие Бога, не смогут долго сохранять трезвость и чистоту.
II. После сурового перечня грехов следует ужасный приговор. Даниил говорит как воплощенная совесть или как ангел-мститель, без единого слова жалости и без попыток смягчить или разбавить ужасную правду. Время, когда мрачные факты выражали приглушенными словами, прошло. Теперь оставалось только обнажить меч и позволить его острому краю порезаться. Надпись, как указано в стихе 25, просто пронумерована, пронумерована, взвешена и разбита». Вариантом в стихе 28 (Перес) является единственное число существительного, использованного во множественном числе в стихе 25, с опущением буквы «У», которая является просто союзом «и». Бессвязная краткость придает словам силу. По-видимому, они не были написаны буквами, которые могли прочитать царские мудрецы, и, вероятно, были написаны арамейскими буквами, а также языком, который был знаком Даниилу. Конечно, игра со словом «Перес» предполагает, что перс был инициатором взлома. Даниил просто предоставил личное применение пророческого письма. Он надевает шапку на голову короля. Исчислил Бог царство твое. . . ты взвешен. . . царство твое разделено» (разбито).
Эти три роковых слова несут в себе итог всего божественного суда и будут звучать в ушах всех, кто навлекет его на себя. Валтасар есть прообраз конца всякой безбожной мировой державы и каждой такой индивидуальной жизни. Пронумеровано» — ибо Бог отводит каждому свое определенное время, и когда его сумма будет полной, вниз упадет нож, перерезающий нити. Взвешивается, ибо после смерти суд, а безбожная жизнь, положенная на весы, которые держит Его рука, совсем легче суеты». Разломы» — ибо не только безбожная жизнь будет вырвана из своих владений с великими терзаниями сердца и духа, но и сам человек будет разбит, как какой-нибудь глиняный сосуд, при резком столкновении с экспрессным паровозом. Валтасар увидел почерк в ту же ночь, когда оно было совершено; мы видим это задолго до этого и можем прочитать. Но некоторые из нас достаточно безумны, чтобы спокойно сидеть за столом и продолжать оргию, хотя разборчивые буквы ясно блестят на стене.
III. Исполнение приговора не должно занимать у нас много времени. Валтасар так мало осознавал факты, что приказал украсить Даниила безвкусной пышностью, которую он ему обещал, как будто человек с таким посланием был бы в восторге от пурпурных одежд и золотых цепей, и сделал его третьим правителем народа. Царство, о котором он только что объявил, было исчислено и окончено небесами. Сила безумия не могла пойти дальше. Неудивительно, что отважные захватчики без борьбы свергли такого идиота с трона! Его кровь была красной на осадке винных кубков, и едва успели сойти со стены зловещие надписи, как послышались крики нападавших, дворцовые ворота были взломаны, и полупьяный король, встревоженный слишком поздно, положил к мечу. Тот, кто, будучи часто упрекаемым, ожесточает свою шею, будет внезапно уничтожен, и это без исцеления».
ДАНИЭЛЬ VI. 5 — ДАНЬ ОТ ВРАГОВ
Тогда сказали эти люди: мы не найдем никакого повода против этого Даниила, кроме как найдем против него о законе Бога его. - ДАНИИЛ VI. 5.
Даниилу было где-то около девяноста лет, когда его бросили львам. В течение многих лет он был настоящим правителем всей империи; и, конечно, в таком положении навлек на себя много ненависти и зависти. Он был иностранцем и поклонялся другому богу, а потому был тем более непопулярен, чем был бы брамин в Англии, если бы он был министром кабинета министров. Он был способным и честным, и поэтому все некомпетентные и все мошенники признали бы в нем своего естественного врага. Итак, вокруг него возникли враждебные интриги, быстро разрастающиеся при дворах, особенно в восточных, и его подчиненные сложили головы, чтобы его погубить. Они говорят, как говорится в моем тексте: «Мы не можем найти никаких дырок, которые можно было бы проделать». Есть только один способ привести его в противоречие с законом – это создать закон, который будет противоречить небесному закону». И поэтому они замышляют ввести в действие безумное постановление, которое, как мы видим в продолжении истории, было выполнено.
Эти интриганы говорят: «Мы не найдем никакого повода против Даниила, кроме как против него в законе Бога его».
Итак, если мы посмотрим на это признание, сорванное с уст злонамеренных наблюдателей, мы можем, я думаю, извлечь два или три урока.
I. Во-первых, обратите внимание на весьма неблагоприятную почву, на которой может укорениться и вырасти характер исключительной красоты и благоговейного посвящения.
Что это был за суд, где находился Даниил? Наполовину развалины, наполовину свинарник. Роскошь, чувственность, похоть, корысть, идолопоклонство, безжалостная жестокость и тому подобное были средой этого человека. И среди них вырос тот прекрасный цветок характера, чистый и безупречный, благодаря признанию врагов, в котором даже обвинители не могли найти ни пятнышка, ни пятнышка. Не существует обстоятельств, при которых одежда человека должна была бы быть замечена миром. Как бы глубока ни была грязь, через которую ему придется пройти, если Бог послал его туда и если он будет держать Божью руку, его чистота будет еще более непорочной из-за нечистоты вокруг него. В доме Кера были святые, и, судя по всему, они были более святыми только потому, что были в доме Кера. Вы всегда обнаружите, что люди, в которых есть хоть что-то доброе и которые живут в условиях, необычайно противоположных добру, имеют более ясную веру, более твердое понимание своего Учителя и более высокий идеал христианской жизни именно из-за скверны в которым им предстоит жить. Возможно, это звучит парадоксально, но это глубокая истина: неблагоприятные обстоятельства являются наиболее благоприятными для развития христианского характера. Ибо это развитие происходит не благодаря тому, что мы черпаем из окружающих вещей, а благодаря тому, что мы черпаем из почвы, в которой мы укоренены, даже Самого Бога, в котором корни находят и опору, и питание. И чем больше мы отдаёмся Ему и чем меньше мы находим пищи для своих лучших качеств в окружающем нас мире, тем больше вероятность того, что наша религия будет крепкой и основательной и постоянно осознающей Его присутствие. Сопротивление укрепляет мышцы, и чем больше в этом необходимости в нашей христианской жизни, тем мужественнее, сильнее и тем лучше мы, вероятно, станем. Пусть ни мужчина, ни женщина не говорят: «Если бы обстоятельства были более благоприятными, о, каким святым я мог бы быть!» но как я могу быть им при всех этих неблагоприятных условиях? Как может человек сохранить чистоту своей христианской жизни и пыл христианского общения среди уловок, махинаций и мелочей манчестерского бизнеса? Как может женщина найти время для общения с Богом, если весь день она отвлекается в своей детской, где все эти дети висят на ней, чтобы присматривать за ней? Как мы можем в наших реальных обстоятельствах достичь идеала христианского характера?»
Ах, брат, если осуществление идеала зависит от обстоятельств, то это плохое дело. Это зависит от вас, и тот, у кого внутри достаточно жизненной силы, чтобы удержать Иисуса Христа, имеет внутри себя достаточно силы, чтобы превратить врагов в друзей, а неблагоприятные обстоятельства - в помощь, а не в помехи. Ваш корабль может прекрасно плыть навстречу ветру, если вы правильно настроите паруса и будете крепко держать руль, и порывы ветра, дующие чуть ли не в лицо, могут с триумфом нести вас в гавань вашего корабля. желание. Вспомни Даниила в этом безбожном дворе, пропахшем похотью и жестокостью, и узнай, что чистота, святость и общение с Богом зависят не от окружения, а от сокровенной воли человека.
II. Обратите внимание на резких критиков, с которыми приходится сталкиваться всем хорошим людям.
В случае с этим человеком, конечно, зрение было вылечено микроскопом зависти и злобы. Несомненно, то же самое происходит и с некоторыми из нас. Но так это или нет, какой бы ненавязчивой и спокойной ни была жизнь христианина, рядом будут стоять люди, которые если и не наблюдают за его падением, то, по крайней мере, отнюдь не нерасположены сделать из него самое худшее. поскользнуться и порадоваться несоответствию.
Нам не нужно на это жаловаться. Это совершенно разумно и совершенно правильно. Всегда будет тенденция судить людей, которые любыми способами заявляют, что живут по высшему закону, судом, в котором очень мало милосердия. И это совершенно правильно, что так должно быть. Христианских людей нужно приучать быть безразличными к мнению людей, но им также нужно напоминать, что они обязаны, как говорит Апостол, поступать честно в глазах всех людей». Это разумное и правильное требование, чтобы у них был хороший отзыв о тех, кто снаружи». Будьте довольны тем, что вас судят по высоким стандартам, и не удивляйтесь и не забывайте, что за вашим поведением в вашем доме, в ваших отношениях с друзьями, в вашем бизнесе, в общественной жизни наблюдают зоркие глаза, которые могли бы не плачьте слезами, а могли бы засиять злобным удовлетворением, если бы увидели в вас непоследовательность. Помните об этом и стройте свою жизнь так, чтобы они могли разочароваться.
Если служитель впадает в какую-либо непоследовательность или грех, если исповедующий христианство терпит неудачу в Манчестере, какой там разговор и какое тыкание пальцем! Иногда мы думаем, что это сложно; все в порядке. Это именно то, что нам следует отмерить. Давайте вспомним этот недремлющий трибунал, который судит все наши профессии и очень готов осудить, но очень медлителен с оправданием.
III. Обратите внимание еще раз на безупречный послужной список.
Эти люди не могли найти вины, поскольку Даниил был верен». Не было также обнаружено в нем какой-либо ошибки (то есть суждения) или вины (то есть нарушения долга). Они были очень плохими знатоками его религии и не пытались ее судить; но они очень хорошо оценивали его поведение на посту премьер-министра, и они действительно это оценили. Мир очень плохо критикует мое христианство, но вполне достаточен для моего поведения. Возможно, он мало что знает о внутренних переживаниях христианской жизни и переживаниях, в которых христианское сердце разглагольствует и любит пребывать, но он знает, что такое краткость, легковесность, дурной характер, нечестность и эгоизм. И именно по нашему поведению, по тому, что они и мы делаем вместе, мирские люди судят о том, какие мы есть в уединенных глубинах, где мы обитаем в общении с Богом. Христианам бесполезно говорить, как это любят делать многие из них, о своих духовных переживаниях, своей религиозной радости и обо всех других сладких и священных вещах, принадлежащих безмолвной жизни духа в Господе, если только Наряду с этим совершаются обычные дела, которые мир действительно способен оценить таким образом, что даже у них вымогают признание: «Мы не находим повода против этого человека».
Вы помните мудрую, причудливую старую поговорку: «Если христианин — чистильщик обуви, он должен быть лучшим чистильщиком обуви в приходе». Если мы называем себя христианами, то по самому имени мы обязаны жить так, чтобы люди не сомневались в реальности нашего исповедания и в глубине нашего общения со Христом. Они судят нас по нашему обычному поведению. И христианскому старателю необходимо помнить, будь он стар или молод, что лучшим признаком реальности стремления является выполнение обычных дел с абсолютной правильностью, потому что они делаются исключительно ради добра.
Это суровое испытание, и мне интересно, многие ли из нас хотели бы выйти в мир и сказать всем нерелигиозным людям, которые нас знают: «А теперь приходите и скажите мне, какие недостатки вы во мне увидели». Приглашение получит значительный отклик, и, возможно, некоторые из нас научатся познавать себя гораздо лучше, чем сейчас. Мы не найдем никакого повода в этом Данииле (интересно, нашли ли они это в этом Данииле), кроме как в отношении закона его Бога». Есть рекорд для мужчины!
IV. Наконец, обратите внимание на послушное непослушание.
Сюжет строится на том расчете, что, что бы ни случилось, этому человеку можно доверить делать то, что велит ему его Бог, независимо от того, кто говорит ему не делать этого. Итак, исходя из этого расчета, был принят закон, несомненно, столь же безумный, как любой когда-либо выдуманный восточный деспот, согласно которому в течение определенного периода времени никто в пределах владений этого царя, Дария, не должен обращаться с какими-либо петициями или просьбами к кому-либо. человек или бог, за исключением только короля. Это был один из длинной серии законов, которые были приняты для того, чтобы их нарушали, а нарушение может стать инструментом уничтожения людей, которые его нарушили. Он был принят не с намерением добиться послушания, а только с намерением убить одного верного человека, и заговор сработал по расчету.
Какое значение для Даниила имело то, что было запрещено или заповедано? Ему нужно было молиться небу, и ничто не помешает ему сделать это. И поэтому, послушно-непослушный, он отмахивается от нелепого закона бедного, призрачного Дария с одной стороны, чтобы он мог соблюдать закон своего Бога.
Мне нет нужды напоминать вам, как в прошлом послушание небу часто приходилось поддерживать непослушанием закону. Мне нет нужды говорить ни о мучениках, ни о великом принципе, столь ясно изложенном апостолом Петром: «Мы должны повиноваться Богу, а не человеку». Нет нужды напоминать вам, что если человек по совести отказывается от деятельного подчинения неправедному закону и без сопротивления принимает назначенное наказание, то он не считается правонарушителем по праву.
Если земные власти приказывают то, что явно противоречит небесному закону, христианин освобождается от послушания и не может быть верным, если только он не бунтарь. Именно так наши предки понимали конституционные обязательства. Именно так благородные люди по другую сторону Атлантики пятьдесят лет назад интерпретировали свои конституционные обязательства в отношении этого дьявольского института рабства. И в крайнем случае — не дай Бог, чтобы нам пришлось действовать по принципу — христиане освобождаются от верности, когда власть над ними приказывает то, что противоречит воле и закону Бога.
Но все это нас не касается. Но я скажу вам, что нас касается. Послушание небу всегда необходимо поддерживать – в некоторых случаях более заметно, в некоторых случаях менее – но всегда в некоторой степени за счет непослушания принципам и привычкам большинства людей вокруг нас. Если они скажут «Делай это», а Иисус Христос говорит «Не делай», тогда они могут говорить сколько угодно, но мы вынуждены оставаться глухими к их увещеваниям и угрозам.
Он раб, который не смеет быть правым с двумя или тремя».
как поет этот мирный квакерский поэт Америки.
А для нас, в нашей маленькой жизни, девиз: «Я этого не сделал из страха Господня» абсолютно необходим для всякого благородного христианского поведения. Если вы не готовы оказаться в меньшинстве и время от времени называться узником, «фанатиком» и подвергаться насмешкам со стороны людей, потому что вы не будете делать то, что они делают, а будете воздерживаться и сопротивляться, тогда у вас мало шансов на успех. вы всегда придаёте большое значение своей христианской профессии.
Эти люди рассчитывали на Даниила, и они имели право рассчитывать на него. Мог ли мир рассчитывать на нас, что мы предпочтем пойти в ров со львами, чем соответствовать тому, что Бог и наша совесть считали грехом? Если нет, то мы еще не узнали, что значит быть учеником. Заповедь приходит к нам абсолютно так же, как она пришла к слугам в первом чуде: «Все, что Он скажет вам» — это и только это — все, что Он скажет вам, сделайте это».
ДАНИЭЛЬ VI. 16-28 — ВЕРА, ЗАКУПЫВАЮЩАЯ ПАТЫ ЛЬВОВ
Тогда царь повелел, и привели Даниила и бросили его в ров со львами. И сказал царь Даниилу: Бог твой, Которому ты непрестанно служишь, Он избавит тебя. 17. И принесли камень и положили у входа в ров; и король запечатал его своей печатью и печатью своих лордов; чтобы цель в отношении Даниила не изменилась. 18. Тогда царь пошел во дворец свой и провел ночь в посте, и не принесли к нему музыкальных инструментов, и сон его покинул его. 19. Тогда царь встал очень рано утром и поспешно пошел в ров со львами. 20. И когда он пришел ко рву, он плачевным голосом воззвал к Даниилу, и царь сказал Даниилу: Даниил, раб Бога живого, есть Бог твой, Которому ты служишь постоянно, способный избавить тебя от львов? 21. И сказал Даниил царю: царь, живи вовеки. 22. Бог мой послал Ангела Своего и заграбил пасть львам, чтобы они не причиняли мне вреда, ибо пред Ним нашлась во мне невинность; и пред тобою, царь, я не сделал никакого зла, 23. Тогда царь очень обрадовался за него и повелел, чтобы вынесли Даниила из рва. И Даниил был вынесен из рва, и не было на нем никакого вреда, потому что он уверовал в своего Бога. 24. И повелел царь, и привели тех людей, которые обвиняли Даниила, и бросили их в львиный ров, их самих, их детей и их жен; и львы овладели ими и раздробили все кости их на куски, когда бы они ни пришли на дно рва. 25. Тогда царь Дарий написал всем народам, народам и языкам, живущим по всей земле; Мир вам да умножится. 26. Я постановляю, чтобы во всяком владении царства моего люди трепетали и боялись Бога Даниила, ибо Он Бог живой и твердый во веки веков, и Царство Его не разрушится, и владычество Его будет быть равным до конца. 27. Он избавляет и спасает, и Он творит знамения и чудеса на небе и на земле, избавивший Даниила от власти львов. 28. И этот Даниил процветал в царствование Дария и в царствование Кира Перса. – ДАНИИЛ VI. 16-28.
Даниилу было около девяноста лет, когда ему было предложено это великое испытание его верности. Его почитали и ему доверяли во время всех перемен в царстве, и, когда пришло мидо-персидское завоевание, новый монарх, естественно, нашел в нем, как в иностранце, более надежного министра, чем в местных чиновниках. Зависть заслуживает того, чтобы преследовать ее тень», и хитрая уловка, с помощью которой его подчиненные пытались добиться его падения, была их ответом на план Дария сделать его премьер-министром. Наш отрывок начинается с середины рассказа, но в ходе наших замечаний мы будем учитывать более раннюю его часть.
I. Отметим, во-первых, стойкого, молчаливого исповедника и слабого царя. Дарий гораздо более заметен в повествовании, чем Даниил. Жертва несправедливости молчит. Судя по всему, его не призывали опровергнуть или защитить обвинительное заключение. Его поступок был очевидным, а нарушение закона — вопиющим. Он тоже был как овца перед стригущим, немой. Его молчание означало, среди прочего, спокойную, терпеливую, твёрдую решимость вынести всё и не отвергать своего Бога. Слабые мужчины хвастаются. Героическая выносливость вообще мало о чем говорит. Без сопротивления и ни слова старика, который час назад был лучшим в королевстве, утаскивают и бросают в яму или логово. Бесполезно и излишне спрашивать его форму. Вход был запечатан двумя печатями: одной королевской, другой заговорщиками, чтобы ни одна из сторон не могла обойти другую. Соучастники в беззаконии не доверяют друг другу. Итак, там, в темноте, под сверкающими глазами животных вокруг себя и их рычанием в ушах, старик сидит всю ночь напролет, с миром в сердце, и доверчиво смотрит вверх через дыру в крыше. , к звездам своего Защитника, сияя молчаливым посланием приветствия.
В этом отрывке говорится о прискорбной слабости и, как следствие, беспокойстве короля. Он не отдал Даниила своей судьбе без борьбы, которую предыдущее повествование описывает крепкими словами. Крайне недовольный, он задался целью освободить его и приложил все усилия, чтобы это сделать. Любопытное препятствие, ограничивающее даже его власть, представляет собой редкий образец консерватизма в его чистейшей форме. Наши предки были настолько мудры, что ничто из их вещей никогда не будет тронуто. Непогрешимые законодатели могут создавать неизменяемые законы; остальные из нас должны довольствоваться тем, что учатся на ошибках и растут, меняясь. Человек, который говорит: «Я никогда не меняю своего мнения», осуждает себя либо как слишком глупого, либо слишком гордого, чтобы учиться.
Но, вероятно, если бы речь шла о законе, который был неудобен самому Дарию или этим защитникам конституции, как это было всегда, то был бы найден какой-то способ обойти его. Если бы у короля хватило смелости заявить о себе, он мог бы пройти сквозь паутину. Но одно из страданий поддающегося злым советам состоит в том, что один сделанный шаг требует другого. За пенни, за фунт. Поэтому давайте все будем обращать внимание на небольшие уступки и быть уверенными, что мы никогда не сможем сказать о каком-либо сомнительном курсе: «Так далеко я пойду, и не дальше». Дарий был слугой своих слуг, когда однажды он поставил свое имя под высокомерным указом. Он не знал последствий своего поступка, а мы не знаем последствий своего; поэтому обратим внимание на качество действий и мотивов, так как мы совершенно не способны оценить размах их последствий.
Поведение Дария по отношению к Даниилу было похоже на поведение Ирода по отношению к Иоанну Крестителю и Пилата по отношению к небу. Во всех случаях судьи были убеждены в невиновности потерпевшего и спасли бы его; но страх перед другими искажает правосудие, и из корыстных побуждений они позволяют лютой ненависти взять верх. Такие судьи – убийцы. Из всех вытекают старые уроки, никогда не слишком изношенные, чтобы их можно было внушать в уши, особенно молодым, о том, что быть слабым в мире, полном искушений, то же самое, что быть злым, и что тот, у кого есть боковая сторона глядя на свои предполагаемые интересы, он никогда не увидит ясно путь своего долга.
Каким жалким оправданием для его собственной совести было прощальное слово Дария Даниилу! Бог твой, которому ты постоянно служишь, Он избавит тебя!» И было ли бросить его львам правильным обращением с человеком, который постоянно служил Богу? Или какое право имел Дарий ожидать, что какой-либо бог вмешается, чтобы остановить последствия его поступка, который он сам таким образом осудил? Мы часто испытываем искушение думать, как и он, что между нашими злыми делами и их естественными последствиями произойдет божественное вмешательство. Мы были бы мудрее, если бы не делали того, что, по нашему собственному признанию, требует, чтобы Бог предотвратил их проблемы.
Но это слабое напутственное слово свидетельствовало о впечатлении, произведенном пожизненной последовательностью Даниила. Должно быть, он хороший человек, который получает такое свидетельство от тех, кто причиняет ему вред. Занятой государственный министр проделал свою политическую работу, чтобы вымогать эту дань у человека, который не симпатизировал его религии. Делаем ли мы свою работу таким же образом? Сколько наших государственных деятелей служат Богу постоянно и явно в своей общественной жизни?
Какой контраст между ночью, проведенной в львином рве и во дворце! Каменные стены не являются тюрьмой, железные решетки не являются клеткой, а мягкие кровати и роскошные наслаждения чувств не приносят облегчения беспокойной совести. Даниил более спокоен, хотя душа его среди львов», чем Дарий в своем дворце. Питер крепко спит, хотя предстоящее утро станет для него последним. Лучше быть жертвой, чем виновником несправедливости!
Вердикт ночных мыслей о повседневных делах обычно верен, и если наши дела не выдерживают размышлений на наших кроватях, то чем скорее мы отменим их покаянием и обратным поведением, тем лучше. Но слабые люди часто склонны к быстрым и поверхностным сожалениям, которые не влияют на их будущее так же, как камень, брошенный в море, не оставляет постоянной пропасти. Зачем Дарию было ждать утра, если раскаяние побудило его к твердой решимости исправить причиненное зло? Лучше бы ему вскочить с кровати и вместе со своими стражниками пойти открывать логово в темноте. Слабые причитания неуместны, когда еще есть время действовать.
Спешный бег в берлогу в утренних сумерках и жалобный голос, так непохожий на королевское бесстрастность, указывают на волнение импульсивной натуры, привыкшей позволять чувству момента беспрепятственно влиять на нее. Абсолютная власть имеет тенденцию создавать такого типа людей. Вопрос, брошенный в логово, по-видимому, подразумевает, что его внутреннюю часть никто не видел. Если это так, то полувера в выживание Дэниела примечательна. Это указывает, как и раньше, на впечатление стойкой набожности, произведенное жизнью старика, а также на веру в то, что его Бог, возможно, был истинным и могущественным божеством.
Такая вера была вполне естественной, но это не означает, что Дарий был готов принять Бога Даниила как своего бога. Его религия, вероятно, была достаточно гибкой и гостеприимной, чтобы допустить, что у других народов могут быть другие боги. Но его мысли об этом живом Боге представляют собой странную смесь. Он не уверен, сильнее ли Он царских львов, и, похоже, он не считает, что, если бог спасает, его собственный поступок по сдаче любимого слуги такого бога выглядит очень мрачным. Половина веры ослепляет людей в отношении противоречия между их путями и путями Бога, а также в отношении неизбежного исхода их движения в одном направлении, а Бога в другом. Если Даниил будет освобожден, что станет с Дарием? Но, как и большинство мужчин, он нелогичен, и этот вопрос, похоже, не приходил ему в голову. Несомненно, этот человек может стать портретом слабой, страстной натуры, в слабости своего сопротивления злу, в полунадежде на то, что зло не обернется так плохо, как оно обещало, в детских стенаниях по поводу зла, которое еще могло случиться. был исправлен, и неспособность принять тяжкие, личные последствия своего преступления.
II. Далее мы отметим великое избавление. Царь не видит Даниила и ждет в тошнотворном сомнении, будет ли услышан какой-нибудь звук, кроме рычания животных на нарушителя их пира. Должно быть, кто-то вздохнул с облегчением, когда спокойные акценты послышались из невидимой глубины. А сколько в них достоинства, уважения, веры и простодушия! Даже в таких обстоятельствах помнят обычную форму почтительного приветствия королю. Работа той ночи могла бы сделать из Даниила угрюмого бунтовщика, и в этом не было бы для него вины, если бы он не питал к Дарию очень приятных чувств; но он научился верности в хорошей школе, и ни в его словах, ни в тоне не было и следа возмездия злом за зло.
Официальное приветствие было гораздо больше, чем просто формой, когда оно исходило от львов. Будем надеяться, что оно свалило горящие угли на голову царя и научило его, если он нуждался в уроке, тому, что непослушание Даниила не было предательством. Чем больше религия вынуждает нас пренебрегать авторитетом и обычаями других, тем скрупулезнее нам следует проявлять внимание, чтобы продемонстрировать, что мы дорожим должным уважением к ним и желаем им добра. Как просто и как будто он не видел в этом ничего удивительного, рассказывает он о факте своего избавления! Бог мой послал Ангела Своего и заградил пасть львам». Он не мог сказать, как сделал царь до того, как был открыт ров: «Бог твой избавит тебя»; но он спустился туда, зная, что Он может, и оставив себя на попечение Господа. Поэтому для него не было сюрпризом, что он в безопасности. Благодарность, но не удивление, наполнила его сердце. Итак, вера принимает дары Божии, какими бы великими и сверхъестественными они ни были; ибо величайшие из них меньше Любви, которая, как знает вера, движет всем сущим, и все, что принимает вера, подобно Ему.
Даниил не говорил, как Дарий, что он постоянно служил Богу, но он заявил о своей невиновности перед Господом и безупречной верности царю. Вероятно, речь идет главным образом о его официальном поведении; но слышен характерный тон ветхозаветного святого, который осмеливался исповедовать непорочность, соответствующий более ранней стадии откровения и религиозного сознания, но едва ли совпадающий с более глубоким и внутренним чувством греха, вызванным полным откровением в Господе. . Но если тон последней части стиха 22 кажется нам несколько странным, то заключение историка в стихе 23 раскрывает вечную истину: «На нем не было обнаружено никакого вреда, потому что он уповал на своего Бога». Это основа упоминания в Послании к Евреям xi. 33: Через веру. . . заграждал пасть львам».
Простая вера в Господа приводит Его ангела на нашу помощь, и избавление, которое в конечном итоге следует приписать Его руке, затмевающей рот хищным зверям, также может быть приписано вере, которая приводит Его руку в движение. Истинная причина — Бог, но необходимое условие, без которого Бог не будет действовать и с которым Он не может не действовать, — это наше доверие. Поэтому все великие дела, о которых говорится, что оно совершается, обусловлены не чем-то в нем, а целиком тем, за что оно держится. Один или два фута свинцовой трубы ничего не стоят, но если это канал, по которому вода течет в город, то она бесценна.
Вера может принести или не принести внешние избавления, как она принесла Даниилу; но хорошее настроение, которое приносит нам эта история, зависит не от этого. Когда Павел лежал в Риме, незадолго до своей мученической смерти, он помнил опыт Даниила, когда он с благодарностью писал Тимофею: «Я был избавлен из пасти льва». Он добавляет надежду, которая на первый взгляд странно контрастирует с ясным ожиданием скорой и насильственной смерти, выраженным за минуту или две до этого (меня уже предлагают, и время моего отъезда настало), когда он говорит: Господь избавит меня от всякого злого дела»; но он узнал, что можно пройти сквозь зло и при этом быть избавленным от него, и что человек может быть брошен львам и сожран ими, и в то же время действительно защищен от всякого вреда, исходящего от них. Поэтому он добавляет: «И спасет меня в Своем Небесном Царстве», тем самым учит нас, что истинное избавление — это то, которое переносит нас в вечный дом или приближает его к нему. Понимаемое таким образом чудо избавления Даниила постоянно повторяется всем, кто разделяет веру Даниила: «Ты сделал Всевышнего своим жилищем». . . ты наступишь на льва и гадюку».
Жестокую месть заговорщикам и провозглашение Дария следует оставить нетронутыми. Один из них представляет собой ужасный пример карательного приговора, когда, как это иногда случается даже сейчас, люди падают в яму, которую они вырыли для других, и это показывает варварскую жестокость этой великолепной цивилизации. Другой пример того, как далеко может зайти человек в восприятии и признании истины, не влияя при этом на его сердце. Указ требует признания Бога Даниила на языке, который не превосходят даже пророки; но все это благоговение на словах, столь же мимолетное, сколь и поверхностное. Чтобы сделать человека истинным слугой живого Бога, нужно нечто большее, чем просто испуг, вызванный чудом.
Последний стих отрывка подразумевает восстановление ранга Даниила и дает прекрасную, простую картину последних дней ветхого человека, которые начались так давно, в таком ином мире, как царствование Навуходоносора, и завершились в мире Кира, обогащенном всеми это должно сопровождать старость — честь, послушание, армия друзей. Когда Господу угодны пути человека, Он и врагов его примиряет с ним».

ДАНИИЛ xii. 13 — НОВОГОДНЕЕ СООБЩЕНИЕ
А ты иди своим путем до конца, ибо ты упокоишься и будешь стоять при своем жребии в конце дней» (ДАНИИЛ, xii). 13.
Даниил получил частичное представление о будущем благодаря видениям, записанным в предыдущих главах. Он искал более ясного знания, и ему сказали, что книга будущего запечатана и закрыта, так что дальнейшее просветление для него невозможно. Но долг был ясен, какими бы темными ни были; и в будущем были некоторые вещи, какими бы проблематичными они ни были. Поэтому его приглашают вернуться на обычные пути жизни, и ему предписывается следовать своим терпеливым курсом, следя за концом, к которому он ведет, и позволяя неизвестному будущему разворачиваться, как оно может.
Мне не нужно, я полагаю, указывать приложение. Предчувствия того, что нас ждет, без сомнения, более или менее были в умах всех нас в последние несколько дней. Их состав будет очень разным, в зависимости от возраста и нынешних обстоятельств. Но светлые или темные, надежды или страхи — они ничего не раскрывают. Иногда нам кажется, что мы видим немного дальше, но затем клубящийся туман скрывает все.
Поэтому я думаю, что слова моего текста могут помочь нам не только понять истинную задачу момента, но и отличить то, что в неизвестном будущем скрыто, от того, что ясно. Итак, в этом послании есть три пункта: путешествие, место отдыха паломника и последний дом. Иди своим путем до конца, ибо ты упокоишься и останешься при своем жребии в конце дней». Итак, давайте кратко рассмотрим эти три пункта.
I. Путешествие.
Это устаревшая метафора жизни. Но как бы она ни была изношена, ее значение неисчерпаемо. Но прежде чем перейти к этому, отметим то весьма существенное «но», с которого начинается мой текст. Пророк просил дать немного больше света, чтобы пролить свет на тьму неизведанного, простирающуюся перед ним. И его просьба отклонена. Но иди своей дорогой». В связи с этим это означает: не тратьте зря время на мечты или вглядывание в то, чего вы никогда не увидите, а наполните настоящее напряженным служением». Иди своей дорогой. Не обращайте внимания на отдаленные проблемы; шаг перед вами ясен, и это все, что вас касается. Идите по тропинке и отправляйтесь завтра, чтобы позаботиться о себе. Существует простая практическая мудрость, которую нам тем не менее необходимо принять близко к сердцу, поскольку она настолько очевидна и банальна.
И затем, если мы обратимся к эмблеме, с помощью которой здесь изложена непрерывность повседневной жизни и ежедневного труда, как к пути, по которому мы путешествуем, то как много вытекает в форме внушения, может быть, знакомого, но очень нужно и полезно всем нам приложить к сердцу!
Эта цифра подразумевает постоянное изменение. Пейзаж скользит мимо нас, и мы путешествуем по нему. Как невозможно было бы для нас, пожилых людей, вернуться к тем чувствам, к убеждениям, к тому тону и настроению, с которыми мы привыкли смотреть на жизнь тридцать или сорок лет назад! Странно и торжественно, как безмолвное движение какой-нибудь скользящей сцены в театре, шаг за шагом, дюйм за дюймом, происходит перемена во всем окружении и, что самое печальное, в некоторых отношениях, в нас самих.
«Мы все изменились, хотя и постепенно,
Все, кроме основы души».
И глупо с нашей стороны когда-либо забывать, что мы живем в таком состоянии вещей, при котором постоянные изменения являются законом, так же верно, как когда поезд мчится по стране, один и тот же пейзаж никогда не бросается в глаза дважды, как смотрит путешественник. через окна. Итак, давайте примем тот факт, что с нами ничего не остается, и поэтому не будем сбиты с толку, не сметены с наших причалов, не будем приводить к тщетным сожалениям и парализующим ретроспективам, когда перемены, которые должны произойти, действительно приходят, иногда медленно и незаметно, иногда с ошеломляющая внезапность, как гром среди ясного неба. Если жизнь действительно представлена в образе путешествия, то нет ничего более несомненного, чем то, что мы каждую ночь спим в новом приюте и каждый день оставляем после себя сцены, через которые нам больше никогда не придется пройти. Какое безумие тогда протягивать нетерпеливые и отчаянные руки, чтобы схватить то, что осталось, и таким образом противоречить самому закону, по которому мы живем!
Затем еще одна из заезженных банальностей, в которые мы все так верим, что никогда о них не задумываемся, и поэтому их нужно настойчиво поощрять, как я пытаюсь, хотя и достаточно плохо, это сделать сейчас, - еще одна из банальностей, вытекающих из этого образ жизни непрерывен. Геологи делились раньше на две школы, одна из которых объясняла все, ссылаясь на великие потрясения, другая — апеллируя к единообразному действию законов. В жизни не бывает судорог. Завтрашний день — дитя сегодняшнего дня, а вчерашний день был отцом этого дня. То, чем мы являемся, проистекает из того, чем мы были, и определяет то, кем мы будем. Дорога ведет куда-то, и мы идем по ней шаг за шагом. Как гласит старая детская песенка:
«Одна нога вверх и одна нога вниз,
Это путь в Лондон.
Мы формируем характеры, постоянно повторяя небольшие действия. Пусть никто не думает о своей жизни, как если бы она была кучей не связанных друг с другом точек. Это цепь звеньев, которые неразрывно связаны друг с другом. Пусть никто не говорит: «Я делаю это», и в результате это не повлечет за собой никаких дурных последствий в моей жизни». Не может быть. Завтра будет то же самое, что и сегодня, и гораздо более обильное». Завтра мы будем в большей степени такими, какими мы являемся сегодня, если только каким-то сильным усилием покаяния и изменения мы не разорвем фатальную непрерывность и не положим начало новому по благодати небес. Но примем это близко к сердцу, как весьма торжественную истину, придающую мистическую и невыразимую значимость вещам, которые люди праздно называют пустяками, что жизнь есть одно непрерывное целое, движение к определенному концу.
И поэтому мы должны следить за тем, чтобы направление нашей жизни было одобрено совестью и Богом. А так как скорость, с которой падает тело, увеличивается по мере его падения, тем более необходимо, чтобы мы придали жизни правильное направление и импульсы. Будет ужасно, если наше движение вниз наберет силу по мере своего движения и, поначалу медленное, наберет скорость и наберет себе массу и вес, как лавина, стартовавшая с альпийской вершины, которая составляет всего лишь один или два бита. сначала снега и льда, а наконец падает в овраг, тонны белых разрушений. Жизнь многих из нас похожа на эту.
Более того, эта метафора предполагает, что ни одна жизнь не пойдет своим чередом, если не будут прилагаться постоянные усилия. Будут кризисы, когда нам придется бежать, задыхаясь и напрягая мышцы. Обычными будут длинные отрезки уровня, где скорость не нужна, а нужна отвязка, и единственной обязанностью является постоянная непрерывность курса. Но независимо от того, состоит ли задача момента в том, чтобы бежать и не утомляться или идти и не падать в обморок, кризисы и обычные отрезки земли одинаково требуют непрерывных усилий, если мы хотим с терпением бежать предстоящее нам поприще. '
Обратите внимание на акцент в моем тексте: «Иди своим путем до конца». Вы, мои современники, вы, пожилые люди! Не воображайте, что в глубочайшем аспекте любой жизни когда-либо бывает период, когда человек может расслабиться». Вы можете делать то же самое в отношении внешних вещей, и надежда и награда за верность в юности и среднем возрасте заключается в том, что, когда у нас появятся седые волосы, мы сможем немного расслабиться в отношении внешней деятельности. Но что касается всех глубочайших вещей жизни, ни один человек не может уменьшить свое усердие, пока не достигнет цели.
Некоторые из вас помнят, как много лет назад бурной октябрьской ночью в трех часах пути от Ливерпуля вышел из строя Королевский чартер, и пассажиры встретились в салоне и проголосовали за рекомендацию капитану, потому что он перевез их через океан в безопасности. Пока якорь не опущен и мы не находимся в гавани, мы можем потерпеть кораблекрушение, если будем небрежны в навигации. Иди своим путем до конца». И помните, вы, пожилые люди, что, пока эта цель не будет достигнута, вы должны употребить все свои силы, трудиться так же усердно и охранять себя так же тщательно, как и в любой предыдущий период.
И не только до конца, но иди своим путем до конца». То есть пусть мысль о том, что дорога имеет конец, всегда будет присутствовать у всех нас. Сейчас существует значительная часть так называемого благочестивого созерцания смерти, которое далеко не полезно. Люди никогда не должны были всегда с нетерпением ждать такого закрытия. Люди могут думать о конце в сотне различных взаимосвязей. Кто-то может сказать: «Давайте есть и пить, потому что завтра мы умрем». Другой человек может сказать: у меня осталось совсем немного времени, чтобы овладеть этой наукой, сделать себе имя, завоевать богатство. Позвольте мне направить все мои усилия на яростную решимость — еще более яростную из-за мысли о скоротечности жизни — добиться конца». Простое размышление о краткости наших дней может быть союзником безнравственности, эгоизма, подлости, земных амбиций, или же оно может положить прохладную руку на пылающие брови и уменьшить биение сердец, жаждущих земли.
Но хотя постоянно думать о смерти не полезно, еще более вредно никогда не позволять созерцанию этой цели входить в наши расчеты будущего и формировать свою жизнь в упрямой слепоте к тому, что является единственным достоверным фактом. который поднимается сквозь кружащийся туман неведомого будущего, как черный утес из облаков, окутывающих его. Не странно ли, что самое верное — это то, о чем мы больше всего забываем? Мне иногда кажется, будто небо пролило на людей опиумный дождь, будто все человечество находится в заговоре безумия, потому что они единодушно игнорируют самое выдающееся и забывают единственный достоверный факт о своем будущем; и во всех своих расчетах они не «считают свои дни так, чтобы приложить свои сердца к мудрости». Иди своим путем до конца», и пусть твой путь будет отмечен неустанным взором к концу.
II. Обратите внимание еще раз на место отдыха.
Иди своей дорогой, ибо ты отдохнешь». Я полагаю, что для наиболее внимательных читателей это явно задумано как милосердный и, как они это называют, эвфемистический способ говорить о смерти. Ты будешь отдыхать»; ну, это мысль, которая убирает большую часть мрачности и ужаса, которыми люди обычно наделяют завершение дела. Конечно, это мысль, сила которой весьма различна на разных стадиях и в разных условиях жизни. К вам, молодым людям, нетерпеливым, возможно, амбициозным, полным сознания внутренней силы, счастливым и, по всей человеческой вероятности, у которых впереди большая часть вашей жизни, чтобы делать то, что вы желаете, приходит мысль об отдыхе». с очень слабым призывом. И все же я не думаю, что найдется кто-нибудь из нас, у кого не было бы какого-нибудь тяжелого бремени, или кто не узнал бы, что такое усталость.
Но нам, пожилым людям, испытавшим разочарования, знавшим тяжесть тяжелого труда в течение многих лет, чьи сердца изъедены беспокойствами и тревогами разного рода, чья жизнь, по-видимому, приближается к концу, чем настоящий момент В их начале мысль: «Ты упокоишься» приходит с совсем иной привлекательностью, чем та, которую она обращается к этим другим.
«Еще покой для народа Божия,
И у меня было достаточно проблем для одного.
говорит наш великий современный поэт; и в этом он повторяет самые глубокие мысли большей части этого собрания. Этот покой есть прекращение труда, а продолжение деятельности - прекращение труда, и беспокойства, и беспокойства, и заботы, и поэтому тьма становится прекрасной, когда мы думаем, что Бог задергивает завесу, как это делает заботливая мать. в комнате своего ребенка, чтобы свет не тревожил спящую.
Но, дорогие друзья, это окончательное прекращение земного труда имеет двоякий характер. Ты будешь отдыхать», — было сказано этому человеку Божьему. Но как быть с людьми, которых смерть лишает единственного вида работы, к которому они способны? Вам не будет покоя тосковать по занятиям, которых у вас больше никогда не будет. А если ты жил ради этого убогого настоящего, то быть приговоренным к тому, чтобы больше нечего было в нем делать и с ним, будет пыткой, а не отдыхом. Спросите себя, как бы вы хотели, чтобы вас вывели из вашей мастерской, или из вашей мельницы, или из вашего кабинета, или из вашей лаборатории, или из вашей конторы, и чтобы вам никогда больше не разрешили туда войти. Некоторые из вас знают, насколько утомителен отпуск, когда вы не можете приступить к повседневной работе. После смерти тебя ждет очень долгий отпуск. И если голод после прекращения оккупации сохранится, удовольствия от отдыха будет очень мало. Есть только один способ сделать этот неизбежный конец благословением и превратить смерть в открытие врат нашего места покоя; и это значит, что мы возложим желания нашего сердца и упуем наш дух на Иисуса Христа, который есть Господь и мертвых, и живых». Если мы сделаем это, то даже этот последний враг придет к нам как представитель Христа, со словом Христа на устах: «Придите ко Мне, труждающиеся и обремененные, и Я» — потому что Он дал Мне силу -- Я дам тебе отдых.
«Сон, полный покоя, с головы до ног;
Лежи спокойно, сухая пыль, в безопасности от перемен.
III. Это подводит меня к последней мысли — о доме.
Ты останешься на своем жребии в конце дней». Стойте» — это способ проповеди Даниила, то же, что он проповедовал в некоторых других частях своей книги, — учение о воскресении. Ты останешься на своем месте». Это ссылка на древнее разделение земли Ханаанской между племенами, где каждый человек получал свою долю и сидел под своей виноградной лозой и смоковницей. И вот из этих символических слов возникают мысли, к которым на данном этапе моей проповеди я едва могу прикоснуться. Сначала приходит мысль, что, каким бы сладким и благословенным ни было это состояние покоя, человечество не достигнет своего совершенства до тех пор, пока совершенный дух снова не соединится и не заключится внутри своего близкого ему слуги, совершенного тела. Телесность — это конец человека». Тело, душа и дух участвуют в искуплении Божьем.
Но, кроме того, на чем мне не следует останавливаться, мой текст наводит на одну-две мысли. Бог – это истинное наследие. У каждого человека есть своя доля общего имущества, или, выражаясь проще, в этой совершенной земле каждый человек имеет ровно столько Бога, сколько он способен владеть. Ты будешь принадлежать своему жребию», и то, что определяет жребий, это то, как мы дойдем до другого конца, конца жизни. «Конец дней» — это период, намного превышающий конец жизни Даниила. И каков был путь, закончившийся покоем, так будет и обладание частью наследия святых во свете, к которому этот путь сделал людей готовыми. Судьба – это характер, сложившийся. Человек будет там, где он достоин, и будет иметь то, для чего он достоин. Время – лакей вечности. Его жизнь здесь определяет, сколько Бога человек сможет удержать, когда он встанет на свой жребий в конце дней», и его выделенная доля, простирающаяся вокруг него, будет всего лишь результатом и результатом его жизнь здесь, на земле.
Поэтому, дорогие братья, каждому беглому моменту придается огромное значение. Поэтому каждое действие, которое мы совершаем, имеет вечные последствия. Если мы уповаем на Него, от Которого мы также получаем наследство, и будем путешествовать по обычному пути жизни в радостном благочестии, мы сможем противостоять всей неопределенности неизвестного будущего, будучи уверенными в двух вещах: что мы успокоимся. и что мы выдержим свою долю. Мы все пойдём туда, куда нам положено, по милости небес, идти; получить то, чем мы готовы обладать; и быть тем, чем мы сами себя сделали. К человеку-христианину приходит слово: «Ты будешь стоять на своем жребии». И другое слово, сказанное об одном грешнике, исполнится во всех, чья жизнь была непригодна для неба: Иуда за преступление пал, чтобы пойти в свое место». Он тоже стоит на своем месте. Теперь решите, какой участок ваш.
Осия
 

	Осия II. 15 — ДОЛИНА АХОР
Я дам ей. . . долина Ахор как дверь надежды» (ОСИЯ 2). 15.
Пророк Осия примечателен тем, что он часто использует события из прошлой истории своего народа. Их прошлое кажется ему зеркалом, в котором они могут прочитать свое будущее. Он верит, что то, что должно быть, уже произошло», — великие принципы божественного правления, живущие во все века и проявляющиеся в аналогичных действиях, когда обстоятельства схожи. Поэтому он предсказывает, что еще раз будет плен и рабство, что старая история пустыни повторится еще раз. В этой пустыне Бог будет говорить к сердцу Израиля. Его бесплодие сменится плодородием виноградников, где пурпурные гроздья висят созревшими для жаждущих путников. И не только скорби, которые Он посылает, станут источниками освежения, но и мрачное ущелье, через которое они идут, - долина Ахор - станет дверью надежды.
Одного слова достаточно, чтобы объяснить намек. Вы помните, что после взятия Иерихона Иисусом Навином люди потерпели неудачу в своей первой попытке прорваться через узкое ущелье, ведущее от равнины Иордана к горам Ханаана. Их поражение было вызвано алчностью Ахана, который ради какой-то жалкой добычи, которую он нашел в шатре, нарушил законы Божии и навлек позор на ряды Израиля. снова последовала их атака, и Ахан, застывший и застывший под своей пирамидой из камней, они двинулись вверх по долине, чтобы выполнить свою задачу завоевания. Скалистая долина, где произошло то поражение и тот острый акт правосудия, была названа в память о нем долиной Ахор, то есть беды; и обещание нашего Пророка состоит в том, что, как тогда, так и во все будущие века, соучастие народа Божьего с злым миром приведет к слабости и поражению, но если они будут научены своими бедами и очистят себя от проклятия, тогда бедствия откроют путь для надежды, которая снова придет к ним. Фигура, передающая это, очень выразительна. Перед нами простирается узкое ущелье с темными нависающими скалами, почти закрывающими небо; тропа неровная, усыпанная острой галькой; он узкий, извилистый, крутой; часто кажется, что его преграждает какая-то огромная скала, выступающая через него, и едва остается место для сломанного выступа, дающего скользкую опору, между огромной скалой наверху и крутым склоном внизу, который так быстро падает к черному потоку внизу. Все мрачно, сыро, тяжело; и если мы посмотрим вверх, то долина по мере подъема становится еще более дикой, и вооруженные враги держат самое горло перевала. Но как бы долго, как бы бесплодно ни было, как ни сурово, как ни черно, как бы ни было непроходимо, мы можем увидеть, если захотим, яркую фигуру, спускающуюся по каменистой дороге с сияющими глазами и спокойными устами, вестницу Божью, Надежду; и грубые скалы подобны дверному проему, через который она приближается к нам в нашей утомительной борьбе. Для всех нас, дорогие друзья, это правда. Во всех наших трудностях и печалях, великих или малых; в наших деловых затруднениях; в потерях, которые лишают наши дома света; в мелких неприятностях, которые рассеивают их раздражение на протяжении большей части наших дней; в наших силах превратить их все в повод для более твердого постижения Бога и, таким образом, сделать их отверстиями, через которые более счастливая надежда может влиться в наши души.
Но у обетования, как и у всех Божьих обетований, есть четко определенные условия. Ахана нужно сначала убить и убрать с дороги, иначе ни одна сияющая Надежда не сможет выделиться среди черных стен ущелья. Вкусы, которые привязывают нас к бренному миру, тоска по вавилонским одеждам и золотым клиньям, должны быть принуждены и подавлены. Быстрое, резкое и неумолимое правосудие должно быть совершено над похотью плоти, похотью очей и гордыней жизни, если мы хотим, чтобы наши испытания когда-либо стали дверями надежды. В самом факте печали и боли нет естественной тенденции сделать Божью любовь более заметной или сделать нашу надежду более твердой. Все зависит от того, как мы воспользуемся испытанием, или, как я говорю, сначала побьем Ахана, а потом надейся!
Итак, беда, отрывающая нас от земли, дает нам новую надежду. Иногда наши печали, неприятности и трудности еще сильнее приковывают нас к земле. Глаз обладает любопытной способностью, которую они называют устойчивостью зрения, сохранять произведенное на него впечатление и, следовательно, создавать впечатление, что он видит предмет в течение определенного времени после того, как он действительно был отодвинут. Если вы покрутите горящую палку, вы увидите огненный круг, хотя в этом круге есть только точка, быстро движущаяся. У глаза есть память, как и у души. И душа имеет силу настойчивости, как и глаз, и эта сила иногда активизируется фактом утраты. Мы часто видим свои ушедшие радости и тем жаднее взираем на них в связи с их уходом. Потеря близких должна запечатлеть их образ в наших сердцах и украсить его золотой славой. Но иногда это делает нечто большее; иногда оно заставляет нас с нетерпением отстранять от себя настоящее с его обязанностями. Напрасное сожаление, погруженное в размышления о том, что ушло, печаль продолжала зиять еще долго после того, как ее следовало исцелить, как могильный холм, с которого отчаянная любовь сорвала газон и цветы, в тщетной попытке схватить холодную руку внизу - в словом, беда, которая не отвлекает нас от настоящего, никогда не будет дверью надежды, а скорее мрачными вратами, в которые может войти отчаяние.
Беда, которая связывает нас с небесами, дает нам новую надежду. Эта яркая фигура, которая спускается по узкой долине, является Его посланником и глашатаем, посланным перед Его лицом. Весь свет надежды — это отражение в наших сердцах света Божьего. Ее серебряные лучи, проливающие тишину на тьму земли, исходят только от этого великого Солнца. Если наша надежда состоит в том, чтобы вырасти из нашей печали, то это должно быть потому, что наша печаль ведет нас на небеса. Только когда мы верой стоим в Его благодати и живем в сознательном мирном общении с Ним, мы радуемся надежде. Если мы хотим увидеть, как Надежда приближается к нам, мы должны сосредоточить свой взгляд не на Иерихоне, лежащем позади среди пальм, хотя у него есть воспоминания о завоеваниях, привлекательности плодородия и покоя, ни на трупе, лежащем под этой кучей. камней, ни на узкой дороге, и там впереди сильный враг; но выше, на голубом небе, мирно простирающемся над самыми высокими вершинами перевала, и с небес мы увидим идущего к нам ангела. Печаль оставляет свою природу и ведет в свою противоположность, когда печаль помогает нам увидеть Бога. Он убирает густые деревья и пропускает солнечный свет в тень леса, и тогда со временем вырастет кукуруза. Надежда — это всего лишь сияние, которое предстает перед лицом Бога, и если мы хотим увидеть ее, мы должны посмотреть на Него.
Беда, которую мы переносим справедливо с Божьей помощью, дает новую надежду. Если мы превратим нашу скорбь в повод познать на живом опыте еще больше Его изысканно разнообразной и всегда готовой силы помогать и благословлять, тогда это научит нас более твердой уверенности в этих неисчерпаемых ресурсах, которые мы, таким образом, еще раз доказали (Скорбь). производит терпение, и терпение опытное, и опыт надежды». Таков порядок. Вы не можете заключить терпение и опыт в скобки и, опустив их, вывести надежду из невзгод. Но если бы в моей печали я смог сохранять спокойствие, потому что я держал руку Бога, и если бы в этом беспрепятственном подчинении я обнаружил, что Его рука поддержала меня, и в меня влилась сила, превосходящая мою собственную , то моя память подскажет нити, из которых Надежда плетет свою яркую паутину. Я основываюсь на двух вещах: неизменности Бога и уже полученной Его помощи; и на этом прочном фундаменте я смогу мудро и безопасно построить дворец надежды, который никогда не станет воздушным замком. Прошлое, когда оно является прошлым Бога, является самым надежным залогом будущего. Так как Он был с нами в шести бедах, то мы можем быть уверены, что и в семи Он не оставит нас. Я сказал, что свет надежды — это сияние от лица Бога. Я могу еще раз сказать, что свет надежды, наполняющий наше небо, подобен тому, который в счастливые летние ночи живет до утра на спокойном западе и своей бесцветной, спокойной красотой рассказывает о вчерашнем безоблачном великолепии и пророчествует. завтрашний день еще более обильный. Сияние заходящего солнца, опыт прошлых избавлений — это самый истинный свет надежды, освещающий наш путь в ночи жизни.
Один из псалмов дает нам в другой форме метафору и обещание, по существу такое же, как и в этом тексте. Блаженны люди, которые, пройдя долиною плача, сделают ее колодцем». Они собирают свои слезы как бы в придорожные цистерны и черпают освежение и силу из самих своих печалей, а затем, когда мы таким образом в нашем мудром земледелии орошаем почву собранными плодами наших печалей, небеса склоняйтесь над нами и плачьте своими благодатными слезами, и дождь также покрывает его благословениями». Никакое наказание в настоящее время не кажется радостным, а тяжким; однако после оно приносит мирный плод праведности».
Тогда, дорогие друзья, давайте встанем, препоясанные чреслами, к дороге. Неважно, насколько сложно будет подняться. Склон долины неприятностей всегда поднимается вверх. Неважно, насколько темна тень смерти, простирающаяся поперек него. Если бы не было солнца, не было бы и тени; скоро солнце будет прямо над головой, и тени тогда не будет. Неважно, насколько черным может показаться впереди, или как хмурятся скалы. Из их самого узкого ущелья вы можете увидеть, если хотите, вождя, которого послал вам Бог, и этот Ангел Надежды осветит всю тьму и исчезнет только тогда, когда она потеряется в семикратном сиянии той верхней земли. , из которого Сам наш Бог есть Солнце и Луна» - истинный Ханаан, к вечным горам которого крутой путь жизни поднялся наконец через долины скорби, плача и тени смерти.
Осия IV. 17 — ОСТАВЬ ЕГО В ПОКОЕ
Ефрем прилепился к идолам: оставь его» (ОСИЯ 4). 17.
Колено Ефремово было самым важным членом Израильского царства; следовательно, его название вполне естественно иногда использовалось в более широком смысле для всего королевства, основной частью которого оно было. Будучи преобладающим партнером, ее название использовалось отдельно для названия всей фирмы, точно так же, как в нашей собственной империи мы часто говорим «Англия», подразумевая под этим три королевства: Англию, Шотландию и Ирландию. Итак, под Ефремом здесь подразумевается не одно колено, а все царство Израильское.
Сам Осия был северянином, подданным этого царства; и его беззакония и идолопоклонство тяжелым бременем отягощали его сердце, были разорваны и выведены на свет с пылким красноречием в его пророчествах. Слова моего текста часто и ужасно понимались неправильно. И теперь я хочу попытаться раскрыть их истинный смысл и значение. У них есть такое же послание для нас, как и для людей, которые первоначально их получили.
I. Я должен начать с объяснения того, что, по моему мнению, не означает этот текст.
Во-первых, это не то, чем его часто считают, — угроза того, что Бог оставит идолопоклоннический народ. Осмелюсь сказать, что мы все слышали мрачные проповеди из этого текста, которые придерживались такого взгляда на него и пытались запугать людей, чтобы они поверили сейчас, говоря им, что, возможно, если они этого не сделают, Бог никогда не тронет их сердца. или имейте с ними дело, но лишите Его благодати и оставьте их в бесчувствии. В тексте нет ни одного такого слова. Совершенно очевидно, что это не так, поскольку это страстное высказывание Пророка не является заявлением о небесах и о том, что Он собирается сделать, но это заповедь некоторым людям, говорящая им, что им следует делать. «Оставь его в покое» не означает то же самое, что «Я оставлю его в покое»; и если бы люди читали только немного внимательнее, они были бы избавлены от клеветы на божественное милосердие и долготерпение.
Достаточно ясно также, что такое значение, какое было навязано словам моего текста и является общепринятым, как я полагаю, во многих евангелических кругах, не может быть его реальным значением, потому что сам факт то, что Осия пророчествовал о призыве Ефрема от его греха, показывает, что Бог не оставил Ефрема в покое, но добивался его через Своего пророка и стремился вернуть его словами его уст. Бог делал все, что мог, вставая рано, посылая Своего посланника и призывая Ефрема: Обратитесь! Повернитесь! почему ты умрешь?» Для Осии, в самом акте обращения к Израилю от имени Бога, заявить, что Бог оставил его и перестал просить, было бы явным абсурдом и противоречием.
Но помимо соображений контекста, существуют и другие причины, решительно отрицающие такую интерпретацию этого текста. Я, со своей стороны, не верю, что есть какие-либо границы или конец снисходительным просьбам небес к людям в этой жизни. Я считаю истинными великие слова старого Псалма в их самом простом смысле: «Милость Его пребудет вовек»; и я возвращаюсь к другим словам, истинность которых кающийся понял, размышляя о величии своего греха: «У Него множество искуплений»; и я обращаюсь от псалмопевцев и пророков к Учителю, который показал нам сердце Бога и знал, что Он говорил, когда Он установил это как закон и меру человеческого прощения, отлитого по образцу Божественного, что должно быть семьдесят умножить на семь» — умножение обоих совершенных чисел сами на себя, — чем это может быть более величественным выражением абсолютной неисчислимости и неизменной продолжительности.
Нет нет! люди могут сказать небу: «Не говорите больше с нами»; или же они могут уйти так далеко от Него, что слышат только умоляющий голос Бога, тусклый и слабый, подобный голосу во сне. Но, несомненно, история Его постепенного откровения показывает нам, что вместо такого отказа от худшего закон божественного действия состоит в том, что чем глухее человек, тем пронзительнее голос, умоляющий и предостерегающий. Притяжение гравитации уменьшается по мере увеличения расстояния, но чем дальше мы находимся от Него, тем сильнее притяжение, исходящее от Него и привлекающее нас к Себе.
Итак, полностью выбросьте из головы любые мысли о том, что здесь декларируется то, что, по моему мнению, не декларируется нигде в Библии и никогда не происходит в божественных отношениях с людьми. Будьте уверены, что Он никогда не перестанет стремиться привлечь к Себе самое упрямое, идолопоклонническое и непокорное сердце. Это божественное милосердие долготерпит и милосердствует». . . всего надеется и все переносит».
Еще раз отмечу, что слова моего текста не предписывают прекращению усилий христианского народа по выздоровлению наиболее глубоко погрязших в грехе. «Оставь его» — это заповедь, и это заповедь для Небесной Церкви, но это не заповедь отчаиваться в том, что кто-то может быть принят в стадо, или отказываться от усилий в этом направлении. Если наш Небесный Отец никогда не перестанет носить в Своем сердце Своих блудных детей, то тем блудным детям, которые вернулись, не подобает думать, что кто-то из их братьев находится слишком далеко, чтобы их могло привлечь их любящее возвещение сердца Отца. любви.
Слава нашего Евангелия состоит в том, что, принимая гораздо более печальные, более серьезные взгляды на то, что такое грех и отчуждение от Бога, чем это делают мирские философы и филантропы, оно превосходит их столь же, как и в превосходной уверенности, с которой оно относится к излечение болезни, как и в той непоколебимой ясности, с которой он диагностирует болезнь как смертельную, если с ней не будет бороться всеисцеляющим Евангелием. Все другие методы восстановления и возвышения человечества вынуждены признать, что существует упрямый остаток, которого невозможно и невозможно достичь их усилиями. Раньше говорили, что некоторые старые ядра, привезенные с некоторых полей сражений на полуострове, сопротивлялись всем попыткам их переплавить; так что среди упрямых злодеев, деградировавших и опасных классов есть «пушечные ядра», которые отмечают отчаяние наших современных реформаторов, цивилизаторов и лифтеров, ибо никакой огонь в их печах не может растопить их твердость. Нет; но есть печь Господня в Иерусалиме и огонь Божий в Сионе, который может расплавить их, и он делал это сто и тысячу раз, и сегодня он способен сделать это снова, как и всегда. был. Отчаяние ничьей человеческой души. Эта безграничная уверенность в силе Евангелия является долгом Христианской Церкви. Девушка не умерла, но спит! Они смеялись над Ним, зная, что она умерла. Но Он простер руку Свою и сказал ей талита куми: тебе говорю: встань! Когда мы стоим на одной стороне кровати, а ваши социальные реформаторы — на другой, и говорим: «Девица не умерла, но спит», они насмехаются над нами и предлагают нам испытать наше Евангелие на людях в наших трущобах или на эти язычники на Новых Гебридах. Мы имеем право ответить: Мы испытали это, и мужчина за мужчиной, и женщина за женщиной вставали с одра больного, как мать жены Петра; и горячка оставила их, и они служили Ему. В мире нет людей, в отношении которых христиане нуждались бы в отчаянии, ни одного человека, которого не могло бы искупить Евангелие Христа. Что бы ни значил мой текст, он не означает трусливого и неверующего сомнения в силе Евангелия на самых деградировавших и грешных.
II. Итак, текст предписывает отделение христианской церкви от идолопоклоннического мира.
Ефрем прилепился к идолам». Вы оставляете его в покое? Неправильное толкование силы предписания отделения от мира причинило большой вред. Существует большое количество союзов и объединений с самыми безбожными людьми нашего круга, что неизбежно. Семейные узы, деловые связи, гражданские обязательства — все это требует, чтобы Церковь не уходила из мира. Существует широкая общая почва политики, искусства, литературы и сотни других интересов, в которых христианам не будет никакой пользы, а миру много вреда, если первые уйдут в себя и под предлогом высшей святости оставят эти огромные сферы интересов и влияния должны быть заняты только нехристианами.
Кроме того, помимо этих мыслей о необходимом союзе и объединении на общей основе, есть и другое соображение, что абсолютное разделение противоречит самой цели, ради которой христианские люди находятся здесь. Вы — соль земли», — сказал Христос. Да, а если держать мясо в одной тарелке, а соль в другой, то какая польза будет от соли? Его нужно втирать частицу за частицей и приводить в контакт по всей поверхности и в глубь мяса, которое оно должно предохранить от гниения. И никакие христианские церкви или отдельные личности не выполняют свой долг и не выполняют свою функцию на земле, если они не будут таким образом тесно связаны и смешаны с миром, который они должны пытаться заквасить и спасти. Замкнутое одиночество, или гордое положение в стороне от обычных движений общества, или пренебрежение, под предлогом наших высших обязанностей, обязанностями гражданина свободной страны - это не способы исполнить призыв моего текста. Предоставьте мертвым хоронить своих мертвецов», — сказал Христос; но Он не имел в виду, что Его Церковь должна была стоять в стороне от мира и позволить ему идти своим путем. Плохо для обоих, когда маленькие христианские семьи собираются вместе и говорят о своей доброте и религии и оставляют мир погибать. Запекшаяся кровь – смерть; циркулирует, это жизнь.
Но хотя все это совершенно верно — и существуют ассоциации, которые мы не должны разрывать, если хотим выполнять свою работу как христиане, — верно также и то, что это возможно в самых тесных союзах с людьми, не разделяющими нашу веру в то, чтобы делать то же самое, что и они, с отличием, которое отделяет нас от них, даже когда мы соединены с ними. Они говорят нам, что какой бы плотной ни казалась материальная субстанция, между соседними частицами всегда существует воздушная пленка. И между нами и нашими нехристовыми друзьями, товарищами и партнерами должен быть фильм, возможно, незаметный для поверхностного наблюдателя, но самый реальный. Если мы выполняем нашу общую работу как религиозный долг и при выполнении всех наших повседневных дел всегда ставим перед собой Господа, как бы тесно мы ни были связаны с людьми, которые не живут так, они почувствуют разницу; Не бойся! И вы почувствуете разницу, и не будете отождествляться с ними, но отделитесь от них здоровым образом.
И, дорогие братья, если я могу пойти еще дальше, я бы осмелился сказать, что мне кажется, что наши христианские общины мало что хотят в наши дни, кроме повторения старой поговорки: «Не участвуйте в бесплодных делах тьму, а лучше обличи их». В это время так много всего нужно, чтобы разрушить разделение между тем, кто верит в Господа, и тем, кто не верит; узость стала считаться таким огромным злом, а щедрость настолько восхваляется всеми поверхностными людьми, что христиан нужно призвать обратно к их стандарту. Будучи отпущенными, они отправились в свою собственную компанию» — существует естественная близость, которая должна и будет, если наша вера жива, привлекать нас к тем, у кого в самых серьезных и торжественных вещах одни и те же мысли, одни и те же мысли. надежды, та же вера. Небеса знают, что я не призываю вас быть фанатичными и ограниченными, замкнуться в своей вере и оставить мир на пути к дьяволу; но я также не желаю, чтобы христианские люди бросались в объятия и прижимались к сердцам людей, которые не разделяют с ними драгоценной веры».
Я уверен, что есть много христиан, старых и молодых, которые страдают в своей религиозной жизни из-за того, что пренебрегают этой заповедью моего текста. Оставьте его в покое. Не может быть никакой глубокой привязанности, а главное — если я позволю себе так рассуждать — никакой супружеской любви, достойной этого названия, там, где нет единодушия в самых глубоких вопросах. Это мало что говорит о религии исповедующего христианина, который находит друзей своего сердца и избранных товарищей среди людей, не питающих симпатии к религии, которую он исповедует. Для вас это мало что говорит, если так обстоит дело и с вами, ибо христианин, который вам меньше всего нравится, ближе к вам в глубине вашего истинного «я», чем нехристианин, которого вы любите больше всего.
Будьте также уверены, что если мы смешаемся с Ефремом, то вскоре окажемся пресмыкающимися рядом с ним перед его идолами. Безбожие заразительно. Многие молодые женщины, исповедующие христианство, выходили замуж за безбожника в надежде завоевать его. Гораздо чаще он извращает ее, чем она обращает его. Не будем связывать себя этими тесными узами с идолопоклонниками, чтобы не научиться путям их и не навлечь сеть на душу свою». Не будьте в одном иге с неверующими. Какое общение имеет свет с тьмой? А потому выйдите из среды их и отделитесь, говорит Господь. Не прикасайтесь к нечистому, и Я буду вам Отцом, и вы будете Моими сыновьями и Моими дочерями».
ОСИЯ, ст. 13 — ВРАЧИ, НЕ ДОСТУПНЫЕ»
Когда Ефральм увидел болезнь свою, и Иуда увидел рану свою, тогда пошел Ефрем в Ассирию и послал к царю Иареву, но он не может исцелить тебя, и не излечит тебя от раны твоей.» (ОСИЯ ст. 13) (Р.В.).
Долгая трагедия, закончившаяся разрушением Северного царства в результате ассирийского вторжения, уже начала развиваться во времена Осии. Ошибочная политика царей Израиля побудила их искать союзника там, где им следовало опасаться врага. По образному выражению Осии, обнаружение Ефремом своей болезни «послало его в тщетных поисках помощи к очевидному источнику болезни», то есть к Ассирии, чей царь в тексте описан именем, которое ему не принадлежит. настоящее имя, но это важный эпитет, как сказано на полях, «король, который должен бороться»; и который, конечно, не смог ни залечить, ни вылечить нанесенные им раны. Суицидальная глупость Ефрема является лишь одной из иллюстраций всеобщего безумия, которое заставляет людей искать исцеления от своих страданий и облегчения своего дискомфорта в повторении тех самых действий, которые их вызвали. Попытка получить облегчение таким образом, конечно, терпит неудачу; и только Он может исцелить, поскольку в действительности именно Он, а не сварливый царь Ассирия, которая наслала болезнь.
Понятый таким образом, текст несет в себе обширные уроки и может послужить нам отправной точкой для рассмотрения открытия человеком своей болезни, безумного способа человека искать исцеления, Божьего способа дать его.
I. Итак, во-первых, открытие человеком своей болезни.
Большую часть жизни мы проводим в механическом, необдуманном повторении повседневных обязанностей и удовольствий. Мы все склонны жить на поверхности, и это требует усилия, которое мы слишком ленивы, чтобы предпринять его, кроме как под влиянием какого-то захватывающего мотива, чтобы спуститься в глубины нашей собственной души и там встретиться лицом к лицу с торжественными фактами наша собственная личность. Последнее место, с которым большинство из нас знакомо, — это наше самое сокровенное «я». Люди смутно осознают, что у них внутри не все в порядке; но только один здесь и там говорит себе так ясно и делает следующий шаг, тщательно исследуя причину. Но эта поверхностная жизнь находится во власти тысячи случайностей, каждая из которых может прорваться сквозь тонкую пленку и обнажить черные глубины.
Но есть и другой аспект этого открытия болезни, гораздо более серьезный, чем простое осознание беспокойства. Ефрем не увидит своей болезни, пока не увидит своего греха. Большую часть жизни каждый проводит без этого глубокого, всепроникающего чувства разлада между собой и Богом. Маленькие и повторяющиеся ошибки могут вызывать повторяющиеся упреки совести, но это совсем не то, что глубокие тона и ясный голос осуждения всей жизни и характера, который звучит в сердце, познавшем, насколько лживы и отчаянно порочны». это. Такое убеждение может вспыхнуть у человека в любой момент и по сотне причин. Это может вызвать скорбь, закатное небо, могила, проповедь.
Но даже когда мы пришли к ясному осознанию своего беспокойства, мы прошли лишь часть пути, мы осознали симптом, а не болезнь. Почему же человек одинок среди тварей в этом недовольстве внешним и в этом недовольстве самим собой? У лисиц есть норы, и у птиц небесных есть норы: почему среди всех Божьих счастливых созданий и Божьих сияющих звезд люди стоят чужими в чужой земле и прокляты беспокойством, которого нет нигде? преклонить голову'? Сознание беспокойства — это всего лишь возбуждение членов, указывающее на болезнь. Эта болезнь — судорожный паралич греха. Подобно чуме, ходящей во тьме, она обладает ужасной способностью скрывать себя, и человек, чьи грехи величайшие, всегда меньше всего сознает их. Он живет в регионе, где малярия настолько распространена, что жители не знают, что такое сладость неотравленной атмосферы. Если в мире есть худший человек, мы можем быть совершенно уверены, что ни один совесть не обеспокоена так, как его.
Таким образом, этот вопрос вполне можно задать тем, кого так ужасно много среди нас, чье самосознание своего истинного состояния является самым фатальным симптомом их смертельной болезни. Чего стоит мир, который достигается только за счет игнорирования реальности и который может быть разбит на осколки всем, что заставляет человека видеть себя таким, какой он есть? В таком дурацком раю живут тысячи нас. Привычки и обычаи, постоянное занятие пустяками нашей повседневной жизни, мимолетные удовольствия нашей животной природы, поверхностная мудрость, которая призывает нас оставлять спящих собак лежать», — все это для многих сговором маскирует их беспокойство и их грех. . Мы воздерживаемся от поднятия завесы, за которой свернулась змея в наших сердцах, потому что боимся увидеть ее отвратительную длину и побудить ее поднять свою зловредную голову и ударить раздвоенным языком. Но рано или поздно — пусть не будет слишком поздно — мы окажемся лицом к лицу с темной нишей и обнаружим мерзкую рептилию, которая все это время свернулась там.
II. Безумный способ человека искать исцеления.
Может ли быть более абсурдный образ действий, чем описанный в нашем тексте? Когда Ефрем увидел свою болезнь, тогда пошел Ефрем в Ассирию». Северное Королевство стремилось к исцелению своих национальных бедствий, исходя из самой причины своих национальных бедствий и повторения своего национального греха. Обнадеживающая политика, которая быстро привела к единственно возможному результату! Но это безумие было лишь образцом того безумия, которое охватывает всех нас. Когда мы сознаем свое беспокойство, не все ли мы испытываем искушение попытаться скрыть его тем, что его создало? Возьмите примеры из грубых форм потакания животным. Вульгарная поговорка пьяницы, рекомендующей шерсть укусившей тебя собаки, есть лишь грубое выражение общей ошибки. Он несчастен до тех пор, пока еще один стакан не успокоит на мгновение его дрожащую руку и не даст кратковременного стимула его нервам. Говорят, что у штирийских крестьян, которые обычно едят большое количество мышьяка, появляются симптомы отравления, если они внезапно отказываются от него. В физической сфере это всего лишь образцы тенденции, которая пронизывает всю жизнь и заставляет людей заглушать мысли, погружаясь в гущу мирских поглощений, которые действительно вызывают их беспокойство. Наименее настойчивый из людей удивительно упрям в своей приверженности старым обычаям, несмотря на весь опыт их кривизны и скользкости. Мы удивляемся крестьянам, которые имеют свои дачи и виноградники на склонах Везувия и которые строят их и сажают снова и снова после каждого разрушительного извержения. Трагедия Израиля повторяется во многих наших жизнях; и подведение итогов безуспешных попыток одного из его королей вернуть себе власть, следуя за предавшими его богами, могло бы стать эпитафией обезумевших людей, которые видят свою болезнь и стремятся излечить ее, возобновив преданность идолам, которые стали причиной ее болезни. оно: они были гибелью его и всего Израиля». Опыт женщины, которая потратила все свое существование на врачей и стала не лучше, а скорее хуже», подводит итог печальной истории многих жизней.
Но опять-таки чувство греха иногда пытается скрыться повторением греха. Когда дремлющая змея начинает шевелиться, ее снова убаюкивает поглощенность делами или упорное нежелание смотреть внутрь себя, а часто и повторное погружение в грех, вызвавший болезнь. Искать таким образом облегчение от угрызений совести — все равно, что пытаться заглушить шум в голове, стоя рядом с Ниагарой, которая гремит в наших ушах. Когда умирал мученик, били в барабаны, чтобы заглушить его свидетельство; и поэтому глупые люди стремятся заглушить голос совести, позволяя страстям кричать громче всех. Не нужны слова, чтобы продемонстрировать неизлечимую глупость такого поведения; но, увы, нужно много слов, гораздо более сильных, чем мои, чтобы убедить людей в этой глупости. Состояние такой полупробуждённой совести весьма критично, если её успокаивать любыми средствами, которыми она ослабляется, а её обладатель ухудшается. При душевной болезни гомеопатическое лечение является заблуждением. Ефрем может пойти в Ассирию, но исцеления от него там нет.
III. Божий путь дарования истинного исцеления.
Ефрем думал, что, поскольку раны были нанесены Ассирией, это был источник, к которому можно было обратиться за повязками и бальзамом. Если бы оно осознало, что Ассирия была всего лишь боевым топором, которым поразила его рука Божья, оно бы узнало, что только от Бога может прийти исцеление и здоровье. Беспокойство, которое выдает присутствие в наших душах глубоко укоренившегося греха, является божественным посланником. Мы ужасно неверно истолковываем истинный источник всего того, что нас беспокоит, когда приписываем его только случаям, которые его вызывают; ибо единственная цель всего нашего беспокойства — приблизить нас к небу и оторвать нас от нашей Ассирии. Истинным результатом болезни Ефрема был покаянный крик: «Придите, обратимся к Господу Богу нашему, ибо Он поразил и свяжет нас». Именно в сознании любящей близости к Нему утихают все наши волнения, и вздымающийся океан в наших сердцах становится летним морем, и мирные птицы сидят, гнездясь на очарованных волнах». В этом же сознании совесть перестает осуждать и теряет свое жало. Пророк, у которого взят наш текст, заканчивает свое чудесное служение, полное пламенных обличений и мрачных пророчеств, словами, которые по своей нежности и излиянию сердца Божия превосходит только более полное откровение в Господе: О Израиль, вернись к Господу Богу твоему. Возьми с собой слова и обратись к Господу и скажи Ему: Ассирия не спасет нас, ибо у Тебя сирота находит милость». Божественный ответ, который ему было поручено дать кающемуся Израилю: Я исцелю их отступничество, Я буду любить их свободно; если Мой гнев отвратится от Меня» — это, во всем своем богатстве всепрощающей любви, лишь несовершенное пророчество великого Врача, из-под края одежды которого струилась сила к той, которая потратила все свое существование на врачей и могла не исцелишься ни от кого», и который подтвердил ей силу, которую она думала украсть у Него врасплох, милостивыми словами, которые привязали ее к Нему навеки: «Дочь, вера твоя исцелила тебя; иди с миром.'
Осия х. 1-15 — ПЛОД, КОТОРЫЙ ЕСТЬ СМЕРТЬ»
Израиль — пустая виноградная лоза, он приносит плод себе; по множеству плодов своих умножил он жертвенники; по благости земли его они сделали прекрасные изображения. 2. Их сердца разделены; теперь же они будут признаны неправыми: Он разрушит жертвенники их, Он испортит изображения их. 3. Ибо теперь скажут: нет у нас царя, потому что мы не боялись Господа; что же тогда сделает нам царь? 4. Они говорили слова, клянясь ложно, заключая завет: так вырастает суд, как болиголов на бороздах поля. 5. Убоятся жители Самарии из-за тельцов Беф-Авена, ибо будут оплакивать его народ его и священники его, которые радовались о нем, от славы его, потому что он ушел от него. 6. Его также отнесут в Ассирию в подарок царю Иареву: Ефрем постыдится, и Израиль постыдится своего собственного замысла. 7. Что касается Самарии, то ее царь истреблен, как пена на воде. 8. И высоты Авена, грех Израилева, будут разрушены; терн и чертополох поднимутся на жертвенниках их; и скажут горам: прикройте нас; и к холмам, Падайте на нас. 9. О Израиль, ты согрешил со дней Гивы: там они стояли: битва в Гиве против детей беззакония не застигла их. 10. Я хочу наказать их; и соберется против них народ, когда они свяжут себя в двух бороздах своих. 11. А Ефрем подобен телице, которая научена и любит топтать хлеб; но я проехал по ее прекрасной шее: заставлю Ефрема скакать; Иуда будет пахать, и Иаков разбивает комья свои. 12. Сейте себе в правду, пожинайте в милости; вспахивайте землю вашу, ибо время взыскать Господа, пока Он не придет и не прольет на вас праведность. 13. Вы пахали нечестие, пожалели беззаконие; вы вкусили плод лжи, потому что надеялись на путь Твой, на множество сильных людей Твоих. 14. За то поднимется смятение среди народа твоего, и все крепости твои будут разорены, как Шалман разграбил Беф-Арвель в день битвы: мать разбилась на детей своих. 15. То же сделает с тобою Вефиль за великое злодеяние твое: утром царь Израильский будет истреблен». (ОСИЯ 10). 1-15.
Пророчество этой главы имеет две темы: грех Израиля и наказание за него. Они повторяются снова и снова. Повторение, а не прогресс мысли характеризует пламенный поток вдохновенного красноречия Осии. Его послание – обличение греха и предсказание суда. Здесь мы прослеживаем его четырехкратное повторение и далее отмечаем, что в каждом случае имеется двойное упоминание о грехе Израиля, заключающемся в мятеже, приведшем к власти царя, и в расколе, установившем поклонение тельцу; в то время как есть также двойная фаза наказания, соответствующая им, в уничтожении царства и уничтожении идолов.
Первым разделом можно считать стихи 1-3. Образ пышной виноградной лозы, отягощенной плодами, так же стар, как благословение Иаковом колен (Быт. 49:22), где он применен к Иосифу, потомки которого составляли силу Северного Царства. Осия уже использовал это слово, и здесь оно используется, чтобы образно представить материальное процветание Израиля. Вероятно, речь идет о периоде успешного правления Иеровоама II. Но процветание увеличивало грех. Чем больше фруктов или материальных благ, тем больше жертвенников; чем лучше урожай, тем больше обелисков или колонн богам, ошибочно считающимся источниками благословений. Эти слова сжаты, как пословица, и сегодня они верны, как никогда. Израиль приписывал свое процветание Ваалу (Осия 2:8). Злоупотребление мирским богатством и стремление к успеху уводят нас от Бога и закрывают глаза на истинный источник всех благословений, сейчас так же распространены, как и тогда.
Корнем зла было, как всегда, сердце разделенное, то есть между Богом и Ваалом, или, возможно, сглаженное»; то есть лицемерно и неискренне. На самом деле только Ваал обладает сердцем, которое его владелец хотел бы разделить между ним и Иеговой. Всё или ничего» — таков закон. Независимо от того, были ли поставлены рядом с Богом Ваалы или тельцы, Он одинаково был низложен.
Затем, стремительным поворотом, Осия провозглашает предстоящий суд, помещая себя и народ как бы уже в будущее. Он слышит первый раскат шторма и отражает его эхо в такой внезапной обстановке». Первая вспышка суда разбивает мечты о невиновности, и съежившиеся несчастные видят свой грех в мрачном свете. Это открытие ждет каждого человека, чье сердце разделено». Для наблюдателей и для него самого маски спадают, и истинный характер предстает с ужасающей ясностью. Что покажет нам этот свет? Безымянная рука опрокидывает алтари и колонны. Не надо говорить, чьё оно. Одна половина греха Израиля сокрушается одним ударом, и немедленно следует уничтожение другой.
Они сами отрекаются от своей верности; ибо они узнали, что их король — король Лог и не может принести им никакой пользы. Царь, противостоящий воле небес, не может спасти. Крушение их проектов показывает, наконец, безбожным людям, что они были глупцами, пойдя своим путем; ибо все средства защиты, средства и защитники, избранные вопреки Богу, оказываются бессильными, когда приходит напряжение. Уничтожение одной половины их греха вызывает у них отвращение к другой. Телята и монархия выстояли или пали вместе. Ужасно нести бремя наказания за то, что мы считаем не только преступлением, но и ошибкой. Но такова судьба тех, кто ищет других богов и другого царя.
В стихе 4 Осия возвращается к преступлению Израиля и добавляет описание наказания, по существу такое же, как и раньше, но более подробное, которое продолжается до стиха 8. Теперь грех рассматривается в его воздействии на человеческие отношения. Раньше это рассматривалось по отношению к небу. Но люди, которые неправы с Ним, не могут быть правы друг с другом. Мораль коренится в религии, и если мы лжем небесам, мы не будем верны нашему брату. Поэтому, опустив пока все остальные грехи, Осия останавливается на одном, распространенность которого подрывает самые основы общества. Что можно сделать с сообществом, в котором ложь стала национальной чертой, и это даже в формальных соглашениях? Пропитанная ложью, она годится только на сожжение.
Грех связан железной связью с наказанием. Поэтому, говорит Осия, суд Божий всходит, как горькое растение (точное название которого неизвестно) в бороздах, где земледелец не знал, что лежат его семена. Они мало мечтали о том, что сеют, когда рассеивают ложь свою, но вот плоды их. Что посеет человек, то и пожнет»; и какой бы другой урожай мы ни надеялись собрать от наших грехов, мы соберем тот горький урожай, которого не ожидали. Неизбежная связь греха и суда, горечь его результатов, их неожиданность — все это здесь, и нам следует принять это близко к сердцу.
Затем стихи 5 и 6 развиваются с острой иронией по поводу судьбы первой половины греха Израиля – тельца. Его считали богом, но его поклонники будут бояться его. Тельца», — говорит Осия, хотя в Вефиле был только один; и он использует женское начало, как некоторые думают, пренебрежительно. «Беф-Авен», или дом суеты», – говорит он вместо «Беф-Эль, дом Божий». Прекрасный бог, поклонники которого должны были беспокоиться о его безопасности! «Его народ» — какой контраст с именем, которое они могли бы носить «Мой народ»! Бог отрекается от них и говорит: «Они принадлежат ему, а не Мне». Идолопоклоннические жрецы, поклоняющиеся тельцу, трепещут, когда этот образ, который был позорной их славой, будет унесен в Ассирию и подарен царю Иареву — имя ассирийского царя, означающее сражающийся или сварливый. король. Плен бога – это позор поклоняющихся. Стыдиться своего замысла — это неизбежная участь всех, отступающих от Бога; ибо рано или поздно опыт покажет даже самым слепым, что их прибежища лжи не могут спасти ни их самих, ни тех, кто им доверяет. Но стыд – это одно, а покаяние – другое; и многие люди скажут: «Я был большим дураком, и моя умная политика вся рассыпалась на куски», и только поэтому изменят свои идолы, а не вернутся на небеса.
В стихе 7 говорится о политическом наказании за гражданский бунт. Образ исчезновения короля поразителен, независимо от того, делаем ли мы пенопласт или щепку, но первый имеет особую красоту. В одном случае мы видим нематериальный пузырь,
«Мгновение белое, а потом тает навсегда»;
а в другом — беспомощная ветка, унесенная потоком. Либо наглядно демонстрирует нам бессилие Израиля перед ревущим потоком ассирийской мощи; и эта цифра может быть расширена, чтобы показать, что обязательно произойдет со всеми созданными людьми и добровольно выбранными убежищами, когда потоки Божьих судов захлестнут мир. Плен идола и лопнувший пузырь монархии побуждают всех нас сделать Иегову нашим Богом и Царем. За пустующим храмом и пустым троном следует полное и продолжительное запустение. Терния и чертополох успеют вырасти на жертвенниках, и никакая рука не срубит их. А как насчет людей, лишенных таким образом всего, на что они надеялись? В отчаянии они умоляют горы обрушиться на них, предпочитая умереть, и холмы покрыть их, так как готовы быть сокрушенными, лишь бы их можно было скрыть. Этот ужасный крик снова слышится в предсказаниях нашего Господа и в Апокалипсисе. Поэтому это пророчество предвещает, в разрушении уверенности Израиля, в его стыде и отчаянии, более ужасный грядущий день, который будет беспокоить нас.
Стихи с 9 по 11 снова описывают грех и наказание за него. Дни Гивы напоминают ужасную историю похоти и преступлений, которая была низшей отметкой беззакония в древние времена. Это преступление было отомщено беспощадной войной. Но его зараза продолжала жить, и Израиль времен Осии стоял, упрямо и настойчиво, именно там, где тогда были вениамитяне, и оказывал упорное сопротивление, как и они, чтобы битва против детей неправедности не затронула их.'
Упрямство против милосердной борьбы Бога со злом длится недолго, но в стихе 10 говорится, как быстро и легко оно уничтожается. «Воля Божия» сметает всякую защиту, и упрямые грешники подобны детям, которых бьют, когда хочет их отец, пусть они борются, как могут. Инструментами наказания являются чужеземные армии, а само наказание описано в поразительной форме как привязывающее их к двум их преступлениям»; то есть двойной грех, который является ключевым моментом главы. Наказание связывает людей с их грехами и заставляет их тащить это бремя, как волов в упряжи. Какой груз мы собираем себе? Что мы будем чувствовать, когда нам придется тащить за собой последствия наших поступков?
Эта фигура возбуждает воображение Пророка, и он поворачивает его в другую сторону, сравнивая Израиль с телицей, обкатанной и любящей легкую работу молотьбы, при которой вол без намордника мог наеться досыта, но теперь приступил к более трудным задачам в поля. Иуде тоже придется разделить наказание. Если люди не будут служить Богу ради процветания и легкости, Он испытает то, что сделают труд и лишения. Злоупотребляемые благами изымаются, а обилие гумна меняется на волочение тяжелого плуга или бороны.
Стих 12 по-прежнему имеет дело с фигурой, предложенной в конце предыдущего стиха. Это единственный разрыв в облаках в этой главе. Это призыв к поправкам, сопровождаемый обещанием принятия. Если мы сеем для праведности, то есть если наши усилия направлены на воплощение ее в нашей жизни, мы пожнем по милости». Это верно для всех, независимо от того, подразумевает ли это милость Бога к нам или нашу милость к другим. Стремление к праведности всегда обеспечивает божественное благоволение и обычно гарантирует, что мера, которую мы измеряем, будет отмерена нам снова.
Но посев – это еще не все; шипы надо выкорчевать. Мы должны не только перевернуть новый лист, но и вырвать старый. Старый человек должен быть убит, если новый человек хочет жить. Призыв к исправлению находит свое оправдание в уверенности в том, что еще есть время искать Господа и что, несмотря на все Свои угрозы, Он готов пролить благословения на ищущих. Неутомимое терпение Божие, возможность покаяния худшего грешника, условный характер угроз, возможность разрыва связи между грехом и скорбью, еще более глубокая мысль о том, что праведность должна прийти свыше, - все это собрано в этом кратком Евангелии. перед Евангелием.
Но этот яркий свет проходит, и старая тема возвращается. Еще раз мы видим грех и наказание в их органической связи в стихах 13 и 14. Прошлое Израиля было полной противоположностью сеянию праведности и пожинанию милости. Нечестие вспахано, и беззаконие обязательно будет его плодом. Грех порождает грех и сам является наказанием. Какие плоды мы имеем от своих неправильных поступков? Ложь'; то есть несбывшиеся ожидания нереализованного удовлетворения. Ни один человек, согрешая, не получает того блага, к которому стремился, или получает что-то большее, что его портит. Наконец обманчивость греха будет обнаружена, но сейчас мы можем быть в этом уверены. Корень всех грехов Израиля был корнем нашего; а именно, доверие к себе и, как следствие, пренебрежение Богом. Первая половина стиха 13 представляет собой исчерпывающий анализ опыта каждой греховной жизни; второй — проникновенное раскрытие его основы.
Затем все завершается повторяющейся угрозой, двойной, как и раньше, и иллюстрированной забытыми ужасами какой-то ужасной осады, одной из несчастных, далеких вещей, «замолчавших теперь». Значительное изменение происходит в последней угрозе, в которой Вефиль представлен как причина, а не как объект разрушения. Они были гибелью его и всего Израиля». Наши пороки стали кнутами, которые нас бичуют. Наши идолы не приносят нам никакой помощи, но являются причиной наших страданий.
Пророк заканчивает той же двойной ссылкой, которая преобладает повсюду, когда он еще раз объявляет об уничтожении монархии, которую, а не конкретное лицо, имеет в виду царь». Утром» загадочно. Это может означать «преждевременно», «внезапно», «во время кажущегося процветания», или, что более вероятно, Пророк предстает в видении в тот будущий день Господень и указывает на царя «как на первую жертву». Сила пророчества не зависит от значения этой детали. Учение всего состоит в уверенности, что страдающие псы грешат, но делают это не по железному, безличному закону, а по воле Божией, Который прольет праведность и на грешника, кающегося, и наделит праведностью от выше всякой скромной души, которая ищет этого.
Осия xiii. 9 — РАЗРУШЕНИЕ И ПОМОЩЬ
О Израиль, ты уничтожил себя; но во Мне помощь твоя». (ОСИЯ xiii). 9 (А.В.).
Это гибель твоя, Израиль, что ты против Меня, против твоей помощи» (Р.В.).
Эти слова неясны из-за своей краткости. Буквально они могут быть переведены как «Твоё уничтожение за Меня, во Мне или против Меня»; с твоей помощью или против твоей помощи». Очевидно, что некоторые слова должны быть добавлены, чтобы подчеркнуть какой-либо смысл. В нашей авторизованной версии выбрано дополнение «есть», которое не учитывает с твоей помощью второе появление предлога и несколько небрежно передает «за» второго предложения нейтральным «но». Вероятно, лучше читать, как Пересмотренную версию, с большинством современных толкователей: «Ты против Меня, против Твоей помощи» и найти во втором предложении объяснение или анализ разрушения, объявленного в первом. Итак, здесь мы имеем плач родительской любви Божией по поводу разорения, которое Израиль навлек на себя, и эта родительская любовь показывает истинное состояние Израиля в надежде, что они смогут его распознать. Таким образом, даже упрек содержит в себе обещание и надежду. Поскольку Бог — их помощь, то отойти от Него — погибель, а возвращение к Нему — жизнь. Осия, или, скорее, Дух, говоривший через Осию, сочетал в себе чудесную нежность с непоколебимой решимостью в упреках и непоколебимую уверенность в предсказании зла с непоколебимой надеждой на обещание возможного благословения. Его слова выдержаны в том же ключе, что и еще более чудесно нежные слова, которые произнес Иисус, когда Он смотрел через долину от Елеонии на сияющий город на другой стороне и восклицал: «О Иерусалим, Иерусалим, как часто Я собирал Твои!» дети вместе, как птица собирает цыплят своих под крылья свои, а вы не захотели! Поэтому ваш дом остался у вас пуст».
Мы можем отметить здесь
I. Любовное открытие гибели.
Странно, что людям нужно рассказывать, и при всем при этом подчеркивать, в каком зловещем положении они находятся; и еще более странно, что они возмутились этим открытием и отвергли его. Эта жалкая мольба — голос божественного Отца, пытающегося убедить Своего сына в страданиях и опасности; и неясность текста такова, как будто этот голос заглушался рыданиями и мог произносить только ломаными слогами трагическое слово, в котором собрано все зло греха Израиля - его разрушение или разложение». Он собирает в одной ужасной картине суть греха и смерть души, которая является его платой — внутренние страдания и волнения, внешние печали, упадок умственных и моральных сил, распространяющуюся порчу, которая проедает свой путь через всю личность согрешившего человека и не останавливается до тех пор, пока его труп не превратится в разложение. Все это и еще сотня последствий греха собраны в одном слове «твоя погибель».
Странно, что ему нужен голос Божий, и притом в самых пронзительных тонах, чтобы убедить людей в гибели, принесенной грехом. Униженная конечность безболезненна. В наркотическом сне нет сознания, которое становится все тяжелее и тяжелее, пока не заканчивается смертью. Нет более верного признака реальности и масштабов развращения, вызванного грехом, чем незнание его человеком. Нет более трагического доказательства того, что человек несчастен, и жалок, и слеп, и наг, чем его яростное утверждение: «Я богат, и разбогател, и ни в чем не имею нужды», и его самодовольное отвержение посоветуй купить очищенное золото и белую одежду и глазную мазь, чтобы помазать ему глаза». Мы настолько упрямо не осознаем своей гибели, что даже голос Божий, произнесенный в определенных словах или говорящий в резких скорбях и карательных действиях, слишком часто не может пробить толстый слой самоуспокоенности, в который мы окутываем себя, и пронзить сердце стрелой убеждения. Действительно, можно сказать, что весь процесс божественного воспитания души, проводимый по многим каналам промыслов, имеет своей целью главным образом вот это — убедить Своих странствующих детей, что быть против Него, против их Помощи есть их погибель.
Но, пожалуй, самым странным является отношение, которое мы часто занимаем, возмущаясь любовью, которая может раскрыть нашу гибель. Глупо со стороны вола лягаться по стрекалу погонщика; но это мудро по сравнению с поступком человека, гневающегося на Бога за то, что Он предупреждает, что отступление от Него есть погибель. Многие из нас относятся к христианству так, как будто оно причинило вред, который оно раскрывает, и желает исправить; и нам всем нужно напомнить, что сокрытие неприятных истин является жестокой добротой и что Евангелие не более виновато в разрушениях, о которых оно заявляет, чем сигнальщик с красным флагом, ответственный за разрушенный виадук, к которому ведет поезд мчится, который он пытается спасти.
II. Любовное обращение к совести как к делу.
Разрушение Израиля произошло из-за того, что Израиль восстал против Бога, своего Помощника. Грех – это самоубийство. Бог – наша Помощь, и только Помощь. Его воля – это любовь и благословение. Его единственное отношение к нашему греху – это ненавидеть его и бороться с ним. В конфликте любви с отсутствием любви одно из Его главных орудий — донести до нашего сознания убежденность в нашем грехе. Когда Он вынужден наказать, именно наши проступки вынуждают Его совершить то, что Исайя называет «Своим странным поступком». Небесный Отец по Своей любви побуждается не щадить розги, чтобы щадение не испортило дитя. Земной отец терпит больше наказания, чем он налагает на маленького бунтовщика, которого он невольно и со слезами может наказать; и любовь Божия нежнее и мудрее, чем любовь плотских отцов наших, исправивших нас. Он не причиняет страдания добровольно и не скоро гневается»; и из всех милостей, которые Он дарует нам, ни одна не отягощена более Его любовью, чем дисциплина, с помощью которой Он хочет дать нам понять через наш болезненный опыт, что это зло и горько — оставлять Господа и что Его страха нет в нас». По своей сути и глубине отделение от Бога есть смерть для существа, отрывающегося от источника жизни; и вся усталость и боль безбожной жизни, если мы принимаем их так, как Он их имел в виду, — это сами ангелы Его присутствия.
Точно так же, как единственная причина наших печалей заключается в наших проступках, единственная причина наших проступков – в нас самих. Именно потому, что Израиль против Меня, на него обрушивается разрушение Израиля. Свою тягу к Ассирии и идолам оно могло бы защитить мудрыми разговорами о политических нуждах и мудростью попыток превратить возможно могущественных врагов в могущественных союзников, а также безрассудством маленькой нации, на узкой полоске территории между пустыней и пустыней. море, воображающее, что оно способно устоять непоколебимым между верхним жерновом Ассирии на севере и нижним Египтом на юге. Но обстоятельства никогда не являются причиной, хотя они могут служить оправданием бунта против нашего Помощника, Бога; и все современные разговоры об окружающей среде и тому подобном являются лишь прикрытием, но слишком скудным, чтобы скрыть уродливый факт отчужденной воли. Все оправдания греха, которые утверждает современный научный жаргон о законах или гиперкальвинистские разговоры о божественных указах, одинаково разбиваются о простой факт совести, которая провозглашает каждому злодею: «Ты — человек!» ' Мы не продвинемся дальше и не глубже истины нашего текста: «Твоя погибель состоит в том, что ты выступаешь против Меня».
Умоляющий Бог с самого начала изрекал слова столь же нежные, сколь и суровые, и столь же суровые, сколь и нежные. Его голос, обращенный к сынам человеческим, издавна задавал вопрос, на который нет ответа: «Почему вам еще следует поражаться?» и ответил на него, насколько это возможно, фактом, столь же загадочным, сколь и неоспоримым: «Вы будете восставать все больше и больше». Бог призывает человека рассудить Его и Его виноградник и спрашивает: «Что можно было бы сделать для Моего виноградника большего, чего Я не сделал для него?» Почему, когда я увидел, что он принесет виноград, он принес дикий виноград?» Вина заключалась не в виноградаре, а в каком-то злом влиянии, которое проникло в жизнь и сок виноградной лозы и принесло плоды в неестественном продукте, который нельзя было связать с действиями виноградаря. Так стоит Бог, как бы с чистыми руками, возвещая, что Он чист от крови всех человеков; что Ему не нравится смерть нечестивых»; и Его слово людям, на которых обрушивается вся тяжесть Его разрушительной силы, таково: «Ты добыл это себе».
III. Любвеобильное терпение, которое все еще предлагает восстановление.
Он по-прежнему утверждает, что является Помощником Израиля. Отделение от Него почти уничтожило мятежников; но это ни в малейшей степени не повлияло ни на полноту Его силы, ни на пылкость Его желания помочь. Как бы ни сотрясалась земля от бурь или не окутывалась туманом, который затемняет все сущее и закрывает небеса, солнце все еще находится в своей скинии и льет свои лучи сквозь безоблачную синеву, находящуюся над окутывающим облаком. В нашем тексте заключено широкое Евангелие о том, что все наше саморазрушение может быть остановлено и все зло, которое его вызвало, сметено. Бог готов оказаться нашим истинным и единственным Помощником в том, что, как говорит наш пророк, Он искупит нас от власти могилы»; и даже когда смерть наложит на нас свою холодную руку, искупит нас от нее и уничтожит разрушение, вцепившее в нас свои когти. Вся вина лежит на нас; вся помощь — Его; Его работа – победить и изгнать наши грехи, исцелить наши болезни, успокоить наши печали. И Он Сам подтвердил Свое великое имя нашей Помощи, когда Он явил Себя как Бог и Отец Господа нашего и Спасителя Иисуса Христа».

Осия xiv. 1-9 — ИЗРАИЛЬ ВОЗВРАЩАЕТСЯ
О Израиль, обратись к Господу Богу твоему; ибо ты пал от беззакония твоего. 2. Возьмите с собой слова и обратитесь к Господу: скажите Ему: «Удали всякое беззаконие и прими нас милостиво: так воздадим икры уст наших». 3. Ассур не спасет нас; не будем ездить на конях, и о деле рук наших уже не скажем: «вы боги наши», ибо в Тебе находит милость сирота. 4. Исцелю отступничество их, буду любить их даром, ибо гнев Мой отвращён от Него. 5. Я буду как роса для Израиля: он вырастет, как лилия, и пустит корни свои, как Ливан. 6. Раскинутся ветви Его, и красота Его будет, как маслина, и запах Его, как Ливан. 7. Те, кто обитает под Его тенью, вернутся; они оживут, как пшеница, и вырастут, как виноградная лоза, и будет аромат от них, как вино Ливана. 8. Ефрем скажет: что мне еще до идолов? Я слышал Его и наблюдал Его: я подобен зеленой ели. От меня обретен плод твой. 9. Кто мудр, и Он поймет это? благоразумен, и Он узнает их? ибо пути Господни правы, и праведный пойдет по ним, а беззаконники падут на них» (ОСИЯ 14). 1-9.
Осия — в высшей степени пророк божественной любви и человеческого покаяния. Оба потока мысли наиболее полно представлены в этой великой главе. В стихах с 1 по 3 самая суть истинного возвращения на небеса изложена в молитве, которую призывают вознести Израиль, а в стихах с 4 по 8 прощающая любовь Бога и ее благословенные результаты изображаются с одинаковой поэтической красотой и духовной силой. . Стих 9 завершает главу и книгу своего рода эпилогом.
I. Призыв к покаянию.
«Израиль», конечно, здесь имеется в виду Северное царство, которому в основном посвящены пророчества Осии. Ты пал из-за своего беззакония» — вот урок, преподанный всей его историей, и в более глубоком смысле это урок всего опыта. Грех несет гибель народам и отдельным людям, и ясные учения жизни каждого человека призывают каждого вернуться к Господу». Мы все испытали суету и несчастье отхода от Него; конечно, если нас не влечет Его любовь, наши собственные беспокойства могут заставить нас вернуться на небеса.
Пророк предвосхищает ясные акценты новозаветного призыва к покаянию, объясняя, что он имел в виду под возвращением. Ему нечего сказать ни о жертвах, ни о самостоятельных усилиях по моральному совершенствованию. Возьмите с собой слова, а не кровь быков и козлов. Исповедь лучше жертвы. Какие слова принесут пользу? Осия учит молитве кающегося. Оно должно начинаться с прошения о прощении, которое подразумевает признание греха просителя. Крик: «Устраните все беззакония» не конкретизирует грехи, а объединяет весь черный каталог в одно слово. Как бы разнообразны ни были формы наших преступлений, в принципе они едины, и лучше всего связать их всех в одну уродливую кучу и положить ее к ногам Бога. Мы должны исповедовать не только грехи, но и грех, и устранение его включает в себя божественное очищение от его силы, а также божественное прощение его вины. Осия предлагает Израилю просить, чтобы Бог устранил все беззакония; Иоанн указал на Агнца Божьего, который берет на себя грех мира». Но помимо прощения и очищения кающееся сердце будет стремиться, чтобы Бог принял в нем «добро», которое прорастает по Его благодати, когда зло смыто с него, подобно цветам, которые вырастают из почвы, от которой спутанный подлесок прорастает. ядовитые джунгли были очищены. Простое негативное отсутствие зла — это не все, чего мы должны желать или проявлять; должно быть положительное добро; и каким бы греховным ни было прошлое, мы не слишком смелы, когда просим и ожидаем, что сможем произвести добро, которое будет благоухать, как сладкий фимиам, для неба.
За петициями следуют клятвы. С одной стороны, опыт прощения и очищения вложит в наши уста новую песнь, и вместо животных жертвоприношений мы вознесем хвалу, лучшую, чем возлагаемая на жертвенник тельцам. Возможно, это перевод Септуагинты той трудной фразы «икры уст наших», которая дана в Послании к Евреям, 13. 15, плод уст наших» предпочтительнее. В любом случае появляется одна и та же мысль — что опыт кающегося прощающего и восстанавливающего любви заставляет язык немого петь», и он привяжет человеческие сердца к небесам крепче, чем что-либо еще, так что их старые склонности к ложные надежды и идолопоклонство отпадают от них. Старая басня рассказывает нам, что буря заставила путешественника плотнее закутаться в плащ, но солнечный свет заставил его сбросить его. Суды часто заставляют людей еще крепче цепляться за свои грехи, но прощающая милость заставляет их отбросить дела тьмы». Люди, испытавшие в Господе Израиль, который своими грехами снял с себя наказание за отречение от того, чтобы быть его отцом (I: 9), нашли милость, больше не будут испытывать искушения обратиться за помощью к Ассирии. ни искать защиты от египетской конницы, ни унижать свою мужественность, называя деревья и камни делом своих рук своими богами. Какая земная сладость соблазнит или какая земная опасность устрашит сердце, чувствующее блаженство соединения с Богом? Привлекут ли тридцать сребреников Иуды ученика, возлежащего на груди Иисуса? Мы самым прочным образом связаны с небом не нашими решениями, а нашим опытом Его вседостаточной милости. Наполните сердце вином Царства, и горькие и ядовитые глотки не найдут входа в чашу.
II. Приветственный ответ Бога.
Сама резкость его вступления, без каких-либо объяснений говорящему, говорит о том, как быстро и радостно Отец спешит навстречу возвращающемуся блудному сыну, пока он еще далеко. Подобно сдерживаемым водам, вырывающимся наружу, как только будет устранена преграда, Божья любовь немедленно изливается наружу. Его ответ всегда дает больше, чем просит кающийся: одежду, кольцо и обувь, а также пир для того, кто не осмелился ожидать большего, чем место среди наемных слуг. Он дает не каплями, а потоками, отвечая на молитву об удалении беззакония обещанием исцелить отступников, превзойти желания и надежды в даре любви, не требующей воздаяния, извлекаемой не по пустыне, но бьет из глубины Божьего сердца и укрепляет новое, трепетное доверие кающегося уверением, что всякий след гнева изгладится из Божьего сердца.
Благословения, вытекающие из дара Божьей любви, описаны в прекрасных образах, взятых, как и другие многочисленные сравнения Осии, из природы, особенно из деревьев и цветов. Источником всякого плодородия является божественное влияние, которое приходит тихо и освежающе, как роса или, скорее, как ночной туман, явление, происходящее летом в Палестине и представляющее собой, по сути, катящиеся массы пара, принесенного из Средиземноморье, которые противодействуют сухой жаре и сохраняют растительность. Влияния, которые освежают и приносят плоды нашим душам, должны приходиться на многие часы молчаливого размышления и общения. Они расцветут в разнообразных формах красоты и плодородия, из которых Пророк указывает на три. Лилия может означать красоту чистоты, хотя ботаники расходятся во мнениях относительно того, какой конкретно цветок имеется в виду. Христиане должны показывать миру все, что прекрасно, и следить за тем, чтобы их доброта была привлекательной. Но ароматная, чистая лилия имеет лишь поверхностные корни, и красота – это не все, что нужно персонажу в этом мире борьбы и усилий. Итак, должны быть и цветки лилии, и корни, подобные Ливану. Этот образ может относиться к прочным опорам обширных предгорий, от которых возвышаются величественные вершины великого горного хребта, или, как скорее предполагают сопутствующие сравнения из растительного мира, он может относиться к растущим там кедрам. . Их корни уходят глубоко и уходят глубоко под землю; поэтому они поднимают высокие головы и расстилают широкие полки темной листвы, защищенные от любого ветра. Наша жизнь должна быть глубоко укоренена в Господе, если мы хотим, чтобы она была сильной. Сапоги обычно распространяются под почвой примерно на столько, насколько ветки простираются над ней. Должно быть по крайней мере столько же подземного, сокрытого со Христом в Господе, сколько видно миру.
Но красота и сила – это еще не все. Так Осия думает о еще одном характерном растении Палестины, маслине, которая не является поразительно красивой по форме, с ее странно узловатым, искривленным стеблем, слабыми ветвями и маленькими, заостренными, бледными листьями, но имеет красоту плодоносен и зелен, когда другие деревья голы. Такая красота должна быть нашей, и будет, если на нас упадет роса.
В стихе 7 есть трудности как с применением слова «х», так и с чтением и переводом некоторых слов. Но общая тенденция ясна. Он продолжает тон предыдущих стихов, придерживаясь того же класса образов и выражая плодородие, обильное, как зерно, и драгоценное, как виноград, и благоухающее, как букет отборного вина.
Стих 8 создает большие трудности при любом толковании. Дополнение «скажет» сомнительно, и сомнительно, является ли Ефрем вообще говорящим, и если да, то ли он произносит все четыре предложения, и кто говорит какое-либо или все из них, если не он. Автору настоящей статьи кажется, что лучше всего принять дополнение как правильное и считать весь стих сказанным Ефремом, хотя, возможно, последнее предложение означает изречение Бога. Смысл тогда выяснится следующим образом. Кающийся Израиль снова говорит после предшествующих благодатных обещаний. Племенное имя, как обычно у Осии, эквивалентно Израилю, чей покаянный крик мы услышали в начале отрывка. Теперь мы слышим его радостный ответ на обильный ответ небес. Что мне еще делать с идолами?» Он поклялся (стих 3) больше не иметь с ними ничего общего, и эта решимость углубляется богатой благодатью, оказанной ему. Осия сетовал на безумную приверженность Ефрема к своим идолам (IV:17), но теперь союз расторгнут, и через покаяние и принятие благодати Божией он присоединяется к Господу и отделяется от них. Его отречение от идолопоклонства основано во втором предложении на его опыте того, что может сделать Бог, и на том, что он услышал милостивый голос Бога о прощении и обетовании. Если человек слышит Бога, его не потянет поклоняться никакому идолу.
Далее, в третьем предложении Ефрем радостно сознает перемену, происшедшую с ним в соответствии с только что сказанными великими обетованиями, и с благодарным удивлением, что такая зелень вырвалась из сухого и гнилого пня его собственного греховного природа, восклицает, я как зеленая ель». Это еще одна причина, по которой он больше не будет иметь ничего общего с идолами. Они никогда не смогли бы заставить его лишенную живости натуру превратиться в листву. А что насчет четвертого пункта: «От Меня обретется плод твой»? Можем ли мы понять, что это значит, что Ефрем продолжает говорить, сохраняя образ предыдущего предложения и заявляя, что всю новую плодотворность, которую он находит в себе, он признает Божьей, как в том смысле, что в действительности она производится Им и что оно принадлежит Ему? Он приходит в поисках плода и находит его. Все наше добро принадлежит Ему, и мы будем счастливы, продуктивны и мудры в той мере, в какой мы предложим Ему все наши дела и почувствуем, что, в конце концов, они не наши, а дела того Духа, который обитает в кающихся и верующие сердца. Некоторые думали, что это последнее предложение следует воспринимать как изречение небес; но даже если так принять, оно выражает, по существу, ту же мысль, что и о божественном происхождении плодовитости человека.
Последний стих представляет собой скорее общее размышление, подводящее итог всему, чем составную часть этого чудесного изображения покаяния, прощения и плодородия. В нем провозглашается великая истина о том, что познание прощающей милости Божией и способов, которыми Он отучает людей от греха и делает их плодоносными для добра, делает нас по-настоящему мудрыми. Это знание — нечто большее, чем интеллектуальное понимание; это опыт. У провидения есть свои тайны, но те, кто держится близко к небу и справедливы, потому что так делают, найдут возможность свободной, ничем не ограниченной деятельности на путях Господних, и беззаконники преткнутся на этом. Поэтому мудрость и безопасность заключаются в покаянии и исповедании, которое всегда будет встречено милостивым прощением и ливнем благословений, которые заставят наши сердца, опустошенные грехом, возрадоваться и расцвести, как роза.
Осия xiv. 5-6 — РОСА И РАСТЕНИЯ
Я буду как роса для Израиля: он вырастет, как лилия, и пустит корни свои, как Ливан. 6. Раскинутся ветви его, и красота его будет, как маслинное дерево. . .'-ОСИЯ xiv. 5, 6.
Как и его братья, Осия был не только пророком, но и поэтом. Его маленькое пророчество полно сравнений и иллюстраций, взятых из природных объектов; почти никто из них не был выходцем из городов или людей; почти все они были созданы природой, как видно на открытой местности, которую он, очевидно, любил и где он смотрел на вещи ясным и задумчивым взглядом. Вся эта глава полна эмблем, взятых из растительного мира. В моем тексте есть лилия, кедр, олива. А в последующих стихах следуют кукуруза, виноградная лоза и зеленая ель.
Слова, которые я прочитал, без сомнения, изначально имели просто ссылку на численный рост людей и их возвращение на свою землю, но мы можем вполне справедливо принять их как имеющие гораздо более глубокое и более благословенное значение, чем это. Ибо они описывают единое состояние всей духовной жизни и роста: «Я буду как роса для Израиля»; а затем они изложили некоторые из многочисленных аспектов этого роста и последствия получения этой небесной росы, используя различные метафоры, о которых я говорил. Именно в этом высшем значении я хочу сейчас взглянуть на них.
I. Первая мысль, которая вытекает из этих слов, состоит в том, что для всякой жизни и роста духа должно быть орошение от Бога.
Я буду как роса для Израиля». Ученые говорят нам, что тот вид влаги, который имеется в виду в этих словах, — это не то, что мы называем росой, которой на самом деле в Палестине выпадает мало или вообще не выпадает в то время года, о котором говорится в мой текст, но это слово на самом деле означает тяжелые ночные облака, которые налетают на крыльях юго-западного ветра, распространяя влагу и свежесть по выжженным равнинам в самый разгар и свирепость лета. Метафора моего текста станет более красивой и поразительной, если мы заметим, что в предыдущей главе, где Пророк находился в угрожающем настроении, он предсказывает, что придет восточный ветер, ветер Господень поднимется из пустыни. «…горящее сирокко со смертью на крыльях его – и иссякнет источник его, и иссякнет источник его». Затем мы должны представить себе, что земля зияет и высыхает, горячий воздух, как невидимый язык пламени, вылизывает ручьи и заводи досуха и сжимает фонтаны и родники. Затем вдруг на выжженную землю и на увядшие, поникшие цветы, которые лежат вяло и распростёрлись на земле во тьме, несённый на крыльях ветра из глубин великого неизмеримого моря, невидимый влага. Вы не можете назвать это дождем, так мягко он рассеивается; оно похоже на туман, но приносит жизнь и свежесть, и все меняется. Роса или ночной туман, как это правильнее было бы перевести, очевидно, занимала большое внимание Осии; вы, возможно, помните, что он снова использует этот образ в совершенно ином аспекте, где говорит о человеческой доброте как о утреннем облаке и ранней росе, которая проходит».
Естественный предмет, дающий эмблему, был совершенно неадекватен, чтобы изобразить сравниваемый с ним божественный дар, потому что, как только взошло солнце, оно с палящим зноем разбрасывало благотворные облака, и солнечные лучи, как мечи, грозили убить нежные зеленые побеги. Но этот туман от Бога, который нисходит, чтобы орошать землю, никогда не высыхает. Это не преходяще. Возможно, оно принадлежит нам и живет в наших сердцах. Дорогие братья, суть этого сладкого старого обещания такова: «Если я уйду, я пошлю Его к вам». Если мы — христиане, у нас есть вечная роса того божественного Духа, которая падает на наши листья и проникает в наши корни, сообщает жизнь, свежесть и силу и делает возможным рост — более чем возможным, конечно, — ибо нас. Я — Сам через Моего Сына и в Моем Духе — Я буду — безусловная уверенность — как роса для Израиля».
Да! Это обещание в своей глубине и полноте применимо только к христианскому Израилю, и оно остается верным сегодня и во веки веков. Видим ли мы его исполнение? Оглядываясь на наши собрания и в свое сердце, мы видим, как притча о руне Гедеона повторяется снова: некоторые места пропитаны освежающей влагой, а некоторые тверды, как камень, и сухи, как трут, готовые заразиться. огонь из любой искры из дьявольской кузницы и когда-нибудь сгореть в вечном огне. Нам будет полезно спросить себя, почему, имея подобное обещание для каждой христианской души, остается так мало христианских душ, которые хоть как-то осознали его полноту и глубину. Давайте будем совершенно уверены в том, что Бог не имеет никакого отношения к невыполнению Его обещания, и давайте возьмем всю вину на себя.
Я буду как роса для Израиля». Кем был Израиль? Человек, который всю ночь боролся в молитве с Богом, схватил ангела, одержал победу, плакал и молился Ему. Так говорит нам Осия; и, как он говорит в отрывке, где описывает борьбу Ангела с Иаковом в Пенуэле, там Он говорил с нами» — когда Он говорил, Он говорил с тем, кто первым носил это имя. Будь ты Израилем, и Бог будет твоей росой; и жизнь и рост станут возможными. Это первый урок этого великого обещания.
II. Во-вторых, душа, орошенная небесами, обретет чистоту и красоту.
Мы возвращаемся к растительным метафорам Осии. Он вырастет, как лилия» — это его первое обещание. Если бы я обращался к собранию ботаников, мне нужно было бы что-то сказать о том, какое растение имеется в виду, но это совершенно не соответствует моей нынешней цели. Достаточно заметить, что в этой метафоре акцент сделан на двух названных мной качествах — красоте и чистоте. Эта фигура учит нас, что уродливое христианство — это не христианство Христа. Некоторые из нас, пожилые люди, помнят, что когда-то любимой фразой описывали непривлекательных святых, говорящих о том, что к ним привита благодать на крабовой палочке». Есть очень много христиан, которых можно сравнить не с лилией, а с любым другим растением. Тернии, чертополох и шиповник гораздо больше похожи на то, какими некоторые из них кажутся миру. Но мы обязаны, если мы христиане, нашими обязательствами перед небом и нашими обязательствами перед людьми стараться, чтобы христианство выглядело как можно более прекрасным в глазах людей. Так сказал Павел: «Украшайте учение»; сделайте так, чтобы оно выглядело хорошо, поскольку оно сделало вас привлекательными в глазах мужчин. Мужчины имеют довольно точное представление о красоте и добре, независимо от того, есть ли у них в характере добро или красота или нет. Помните ли вы слова: все, что любезно, все, что достославно, все, что достойно уважения? . . если будет какая-нибудь похвала от людей, подумайте об этом»? Если мы не будем считать это путеводной звездой нашей жизни, то мы не выполним одну очень важную обязанность христианского народа, а именно: расти больше как лилия и быть изящными в самом низком смысле этого слова, как а также благодать полная в высшем смысле этого слова. Мы не будем такими в низшем, если не будем таковыми в высшем. Это может быть очень скромная красота, очень скромная и совсем не похожая на яркие красные и желтые оттенки великолепных цветов, которыми восхищается мир. Они часто похожи на большой подсолнух с диском размером с сыр. Но христианская красота будет скромна, ненавязчива и застенчива, как фиалка, наполовину зарытая в живую изгородь, и незаметна для нерадивых глаз, привыкших видеть красоту только в ярких, ярких цветах. Но если вы, как христианин, по своему характеру не облачены в «красоту святости» и святость красоты, вы не совсем тот христианин, каким хочет вас видеть Иисус Христос; влияние Евангелия на вашу повседневную жизнь и поведение.Это второй урок нашего текста.
III. Третье состоит в том, что богооблагородная душа, ставшая прекрасной и чистой через общение с Богом, должна быть и сильной.
Он «пустит корни свои, как Ливан». Я так понимаю, что это сравнение не относится к корням гигантского хребта, спускающегося в глубины Средиземного моря. Это красивая эмблема, но она не соответствует другим изображениям в контексте. Поскольку все они зависят от обещания росы и представляют собой различные фазы результатов его исполнения, естественно ожидать такого большого единообразия в их разнообразии, что все они будут взяты из растительной жизни. Если это так, то мы должны предположить здесь сжатую метафору и взять под словом «Ливан» лес, который другой пророк называет «славой Ливана». Характерным деревом в них, как мы все знаем, был кедр.
На иврите оно названо словом, связанным со словом «сила». Он является олицетворением и эмблемой стабильности и энергии. Подумайте о его прочных корнях, которыми он укоренен глубоко в почве. Подумайте о полках массивной темной листвы. Подумайте о его неизменной стойкости во время шторма. Подумайте о его огромной высоте; и, достигнув, таким образом, значения эмблемы, давайте применим ее на практике в нашей собственной жизни. «Он пустит корни свои, как Ливан». Красота? Да! Чистота? Да! И сплела с ними, если можно так сказать, силу, которая может сказать «Нет!» который может сопротивляться, который может упорствовать, который может преодолеть; сила, черпаемая из общения с Богом. «Сила и красота» должны сливаться с поклоняющимися, как они это делают в «святилище» Самого Господа. Нет ничего достойного восхищения в простой силе; в одной красоте часто есть что-то болезненное и немощное, а потому и презренное. Многие из нас будут культивировать самодовольные и дружелюбные стороны христианской жизни, и им не хватает мужественных «поступков, которые свергают мир», и мы можем сражаться до смерти. Но мы должны попытаться соединить эти два совершенства характера вместе, и для того, чтобы мы могли сделать это, нам нужно огромное количество благодати, мудрости и подражания Иисусу Христу, а также крепкое пожатие Его руки. Говорим ли мы о силе? Он тип силы. О красоте? Он – совершенство красоты. И только если мы будем держаться близко к Нему, наша жизнь будет прекрасной в отраженной красоте Его и сильной благодаря сообщаемой силе Его благодати — «сильной в Господе и в могуществе силы Его». Братья, если мы хотим в нашей повседневной жизни провозглашать что-либо об этой силе, помните, что наша жизнь должна быть укоренена в Боге и орошена Им. Символы Осии, какими бы красивыми и поучительными они ни были, не достигают глубокой истины, изложенной еще более святыми и сладкими словами; «Я — Лоза, вы — ветви». Союз Христа и Его народа более тесный, чем союз росы и растения. Наш рост является результатом сообщения нам Его собственной жизни. Поэтому заповедь является строгой, и послушание ей благословенно: «Пребудьте во Мне, ибо без Меня вы можете делать» – и являетесь – «ничем». Давайте помнить, что чем выше вершина дерева и чем шире простираются его полки темной листвы, если оно будет стойко стоять, не тронутое громкими ветрами, когда они зовут, тем глубже должны его корни уходить в твердую землю. Если ваша жизнь должна быть прекрасным храмом-дворцом, достойным жилища Бога, если она должна быть неприступной для нападения, под землей должно быть столько же каменной кладки, сколько и наверху, как это имеет место в великих старых зданиях и дворцах. И такая жизнь должна быть жизнью «сокрытой со Христом в Господе», тогда она будет сильной. Когда мы глубоко укоренимся в Нем, наша ветвь также не засохнет, и наш лист будет зеленым, и все, что мы делаем, будет процветать. Нечестивцы не таковы. Они подобны мякине – безродной, бесплодной, безжизненной, которую уносит ветер.
IV. Наконец, облагороженная Богом душа, красивая, чистая, сильная, принесет плод.
Это последний урок из этих метафор. «Красота его будет как маслина». Всякий, кто когда-либо видел оливковую рощу, знает, что ее красота не такова, как бросается в глаза. Если бы не голубое небо над головой, излучающее прославляющий свет, на них было бы не на что смотреть и не о чем говорить. У дерева корявый, гротескный ствол, распадающийся на незначительные ветки, с листьями средней формы, резкими по текстуре, с серебристой нижней стороной. Он дает лишь трепещущий оттенок, не имеет ни массивности, ни симметрии. Ай! но на ветвях есть маслины. Итак, красота скромного дерева в том, что оно растет на благо человека. Ведь именно результат в плодотворности является для нас главным. Смысл Бога во всех Его дарах росы, красоты, чистоты и силы состоит в том, чтобы мы были полезны в этом мире.
Оливковое масло измельчают в масло, и масло используют для разглаживания и смягчения суставов и плоти, для питания и поддержания тела в качестве пищи, для освещения тьмы, как масло в светильнике. И эти три вещи — это три вещи, ради которых мы, христиане, получили всю нашу росу, и всю нашу красоту, и всю нашу силу — чтобы мы могли давать другим людям свет, чтобы мы могли быть средством передачи другим людям пищи. , чтобы мы могли действовать мягко в мире, оказывающем смазочное, подслащивающее, успокаивающее влияние, а не раздражающее и провоцирующее, приводящее к раздорам и отчуждению. В конце концов, вопрос в том, собирает ли кто-нибудь с нас плод и назовет ли кто-нибудь нас деревьями праведности, насаждением Господа, чтобы Он прославился? Это четвертый урок из этого текста. Пусть все мы откроем свои сердца для росы небесной, а затем воспользуемся ею, чтобы произвести в себе красоту, чистоту, силу и плодотворность!
АМОС
 

	АМОС III. 8 — ПАРА ДРУЗЕЙ
Могут ли двое идти вместе, если не договорятся?» — АМОС III. 8.
Им не обязательно во всем соглашаться. Однако они должны хотеть составить друг другу компанию и идти одной и той же дорогой в одно и то же место. Применение притчи очень простое, хотя существуют разногласия относительно смысла всего контекста, которые нас сейчас не интересуют. Эти двое, которых Пророк хотел бы видеть идущими вместе, — это Бог и Израиль, и его вопрос предполагает не только товарищество и общение с Богом, которые являются высшей формой религии и целью всех форм и церемоний поклонения, но и неумолимое условие, только при котором эта высота общения может быть обеспечена и устойчива. Двое могут идти вместе, хотя один — Бог на небесах, а другой — Я на земле. Но, во всяком случае, пока они должны договориться, что оба захотят быть вместе и оба пойдут одним и тем же путем.
I. Поэтому я прошу вас сначала взглянуть на то возможное благословенное общение, которое может освежить жизнь.
В Ветхом Завете есть три фразы, очень похожие друг на друга, но представляющие разные грани или аспекты одной и той же великой истины. Иногда мы читаем о том, как ходить перед Богом, как было велено Аврааму. Это значит упорядочивать повседневную жизнь, постоянно ощущая, что мы всегда находимся в глазах великого Надсмотрщика. «Тогда мы ходим за Богом», а это означает подчинение воли и активных усилий правилу, которое Он установил, твердо устанавливая наши шаги. на путях, которые Он приготовил, чтобы мы шли по ним, и принимая Его промыслы. Но также выше обеих этих концепций благочестивой жизни находится та, которая предложена в моем тексте и которая, как вы помните, была реализована в случае патриарха Еноха — хождение с Богом». Ибо идти пред Ним может быть сопряжено с некоторым трепетом и может быть предпринято в духе раба, который был бы рад уйти от ревнивого глаза, укоряющего его леность; и идти за Ним» может быть болезненной и частичной попыткой сохранить в поле зрения Его далекую фигуру; но идти с Ним» предполагает постоянное, спокойное ощущение Его Божественного Присутствия, которое запрещает мне когда-либо оставаться одиноким, которое направляет и защищает, которое наполняет мою душу и наполняет мою жизнь и в котором, пока спутники ходят рядом С другой стороны, слова могут быть сказаны любым из них, или благословенное молчание может свидетельствовать о совершенном доверии и покое.
Но, дорогой брат, как бы нам ни казалось, такая жизнь намного выше нас, такая жизнь возможна для каждого из нас. Возможно, мы сможем сказать так же верно, как сказал это наш Господь: «Я не одинок, ибо Отец со мной». Возможно, что самое мрачное одиночество души, которое не реализуется, когда тело отделено от человека, но сильнее всего ощущается в многолюдном городе, где нет никого, кто любит, понимает и сочувствует, может быть обращено в благословенное общение с Ему. Да, но это одиночество не изменится до тех пор, пока оно не будет сначала болезненно прочувствовано. Как сказал Даниил, я остался один и увидел великое видение». Нам нужно почувствовать в глубине своего сердца это одиночество на земле, прежде чем мы пойдем с Богом.
Если мы так идем, то не будет фанатизмом сказать, что будет взаимное общение. Разве вы не верите, что небо знает Свой путь к духам, которым Он наделил сознательную жизнь? Разве вы не верите, что Он говорит сейчас с людьми так же правдиво, как Он говорил с пророками и апостолами древности? как и вправду; хотя результаты Его речи, обращенной к нам сегодня, не имеют для других такого же авторитета, как слова, которые Он говорил Павлу или Иоанну. Вера в послания Господни, как всегда звучащие в глубине христианского духа, нисколько не стирает различия между тем родом вдохновения, которое произвело Новый Завет, и тем, которое осознается всеми верующими и послушными душами. Выше всего нашего опыта слышания слов Божьих в наших сердцах стоит опыт тех святых людей древности, которые слышали, как послание Божие нашептывали себе на ухо, чтобы они могли провозглашать его на кровлях всему миру на протяжении всех поколений. Но хотя они и мы находимся на разном уровне, и Бог говорил с ними с другой целью, Он говорит в нашем духе, если мы будем соблюдать условия, так же истинно, как Он говорил в их духе. Насколько верно было когда-либо то, что Господь говорил с Авраамом, Исайей или Павлом, так же верно и то, что теперь Он говорит с человеком, который ходит с Ним. Откровенная речь с обеих сторон увлекает многие утомительные мили, когда влюбленные или друзья проходят ее бок о бок; и эта пара друзей, о которых говорит наш текст, имеют взаимное общение. Бог теперь говорит со Своим слугой, как и прежде, как человек говорит со своим другом»; и мы, со своей стороны, если мы действительно ходим с Ним, будем считать естественным говорить откровенно с небом. Как два друга в дороге переменяются репликами о пустяках, и если они любят друг друга, то слова о пустяках будут отягощены любовью, так и мы можем поведать небу свои малейшие дела; и если у нас есть Он в качестве нашего Спутника-Пилигрима, нам не нужно запирать в наших сердцах какие-либо проблемы или заботы любого рода, большие или малые, но мы можем рассказать о них нашему Другу, который идет с нами.
Эти двое могут идти вместе. Это конец всей религии. Для чего нужны вероучения? Для чего нужны службы и таинства? Для чего нужна теология? Для чего нужен искупительный поступок Христа? Все это достигает кульминации в этом истинном, постоянном общении между людьми и Богом. И если в какой-то мере этот результат не будет достигнут в наших случаях, наша религия, пусть она будет настолько ортодоксальной, насколько вам нравится, наша вера в искупление Иисуса Христа, пусть она будет настолько реальной, насколько вы пожелаете, наше посещение служб и таинства, пусть они будут настолько тщательны и регулярны, насколько это возможно, все суть медь звенящая и кимвал звенящий». Станьте бок о бок с Богом; в этом цель всего этого, и общение с Ним является кульминацией всей религии.
Это также секрет всякого блаженства, единственное, что сделает жизнь абсолютно независимой от печали, нетронутой всеми бурями и неуязвимой для всех пращей и стрел возмутительной судьбы». Крепко держитесь за небеса, и у вас будет амулет от всякого зла, и щит от всякого врага, и могучая сила, которая успокоит и удовлетворит все ваше существо. Ничто другое, ничто другое этого не сделает. Как сказал Августин: «О Боже! Ты создал нас для Себя, и только в Тебе мы покоимся». Если Пастырь будет с нами, мы не убоимся зла.
II. Теперь несколько слов о печально неполной реальности многих христианских переживаний, которая контрастирует с этой возможностью.
Боюсь, что очень, очень немногие так называемые христиане привычно чувствуют глубину и блаженство этого общения. И я уверен, что лишь очень небольшой процент из нас обладает чем-то вроде непрерывности дружеских отношений, которая, как предполагает мой текст, возможна. Может быть, и поэтому должна быть, непрерывно протекающей через христианскую жизнь одна длинная, светлая линия общения с Богом и счастливого вдохновения от ощущения Его присутствия с нами. Это линия в моей жизни, или есть только точка здесь, точка там и длинные перерывы между ними? Длинные, смущенные паузы в разговоре между двумя людьми, которые мало что знают и мало заботятся друг о друге, слишком похожи на то, что происходит во многих исповедующих христианство общении с Богом. Их общение похоже на те изношенные надписи, которые раскапывают археологи: слово четко вырезано, затем большой пробел, затем буква или две, затем еще один пробел, а затем немного более разборчиво, а затем камень сломался, а все остальное исчезло. Вы когда-нибудь читали метеорологические сводки в газетах и видели такой рекорд: «Двадцать минут солнечного света из возможных восьми часов»? Не кажется ли вам, что такое положение дел немного похоже на опыт очень многих христианских людей в отношении их общения с Богом? В лучшем случае оно сломано, в лучшем случае несовершенно, а в самом глубоком — поверхностно. О, дорогие братья! Поднимитесь на высоту своих возможностей и живите настолько близко к небу, насколько Он позволит вам жить, и ничто не будет вас особенно беспокоить.
III. И теперь, наконец, несколько слов о простом объяснении неспособности осознать это постоянное присутствие.
Могут ли двое идти вместе, если они не договорились? Конечно, нет. Наши отцы, жившие в более суровую и религиозную эпоху, чем наша, очень беспокоились о том, как объяснить состояние христианского опыта, которое, как они полагали, возникло из-за того, что Небеса лишили Его детей ощущения Его присутствия. Независимо от того, есть такое отстранение или нет, я совершенно уверен, что это не является причиной прерывания общения между Богом и средним христианским человеком.
Я делаю все возможное для взлетов и падений и меняющихся настроений, которые неизбежно влияют на нас в этой нынешней жизни, но я также делаю все возможное для давления настоятельных обязанностей и отвлекающих забот, которые мешают нашему общению, хотя, если бы мы были такими же какими бы сильными мы ни были, они не увлекут нас от нашего Небесного Отца, а приведут к нему. Но когда все подобные допущения сделаны, я возвращаюсь к своему тексту как объяснению прерванного общения. Эти два мнения не согласованы; и именно поэтому они не ходят вместе. Сознание присутствия Бога с нами – вещь очень тонкая. Это похоже на очень чувствительный термометр, который упадет, когда айсберг окажется в миле от моря и будет едва заметен. Мы не желаем Его общества, или не находимся в гармонии с Его мыслями, или идем не Его дорогой, и поэтому, конечно, расстаемся. В сущности, есть только одно, что отделяет душу от Бога, — это грех, грех какой-то, подобный крошечным пылинкам, попадающим между двумя полированными пластинами в двигателе, который должен плавно и тесно двигаться друг против друга. Препятствие может быть невидимым, но при этом быть достаточно сильным, чтобы вызвать трение, которое мешает работе двигателя и выводит все из строя. Легкое облако, которое мы не видим, может встать между нами и звездой, и мы будем знать, что оно там, только потому, что звезды там нет видимым образом. Точно так же у многих христиан, совершенно бессознательно, есть что-то в своих привычках, или в своем поведении, или в своих привязанностях, что открылось бы ему, если бы он выглядел неправильным, потому что это затмевает Бога.
Давайте помнить, что очень небольшое расхождение, если два пути продлятся достаточно далеко, разделит их другие концы на целый мир. Наш путь может отклониться от путей Господних под очень острым углом. Вначале может быть едва ли какое-либо осознание расставания. Пусть человек проедет по нему достаточно далеко, и они окажутся так далеко друг от друга, что он не сможет ни видеть Бога, ни слышать, как Он говорит. Позаботьтесь о небольших расхождениях, которые являются привычными, поскольку их накопленные результаты будут полным разделением. Чтобы общение было непрерывным, необходима абсолютная отдача.
Вот в каком направлении нам следует искать причины нашего низкого и разорванного опыта общения с Богом. О, дорогие друзья! когда мы делаем то, что делаем иногда, вздрагивая, просыпаемся, как ребенок, который вдруг встает от сна и обнаруживает, что его мать ушла, - когда мы просыпаемся, вздрогнув, чувствуя, что мы одни, тогда не позволяйте нам бойтесь идти прямо назад. Только будьте уверены, что мы оставим позади грех, который нас разлучил.
Помните, как Петр сигнализировал о себе на озере по случаю второго чудесного улова рыбы, когда он барахтался в воде и обхватил ноги Христа. Он не сказал тогда: «Отойди от Меня, ибо я грешный человек, Господи!» Он говорил это раньше в аналогичном случае, когда меньше ощущал свой грех, но теперь он знал, что лучшее место для отрицающего — положить голову на грудь Христа. Итак, если мы расстались с нашим Другом, не следует терять времени, прежде чем мы вернемся назад. Да будет правдой о нас то, что мы ходим с Богом, чтобы, наконец, о нас исполнилось великое обетование, что мы будем ходить с Ним в белом, «будучи по Его любви признанными достойными», и таким образом следовать за нами и поддерживать компанию. с Агнцем, куда бы Он ни пошел!»
АМОС iv. 4-13 — ПОРАЖЕНЫ НАпрасно
Придите в Вефиль и согрешите; в Галгале умножьте беззаконие; и приносите жертвы ваши каждое утро и десятину вашу по истечении трех лет: 5. И приносите жертву благодарения с закваской, и провозглашайте и объявляйте даровые приношения; ибо это угодно вам, сыны Израилевы, говорит Господь Бог. 6. И Я дал вам чистоту зубов во всех городах ваших и недостаток хлеба во всех местах ваших; но вы не вернулись ко Мне, говорит Господь. 7. И Я удержал от вас дождь, когда до жатвы оставалось еще три месяца; и Я пролил дождь на один город, и не пролил дождя на другой город; на один кусок пролился дождь, и тот кусок, на который шел дождь, не засох. 8. И пришли два или три города в один город пить воду; но они не были удовлетворены; но вы не вернулись ко Мне, говорит Господь. 9. Я поразил вас плесенью и плесенью: когда сады ваши, и виноградники ваши, и смоковницы ваши, и маслины ваши разрослись, пальмовый червь пожирал их, а вы не вернулись ко Мне, говорит Господь. 10. Я послал на вас мор, по примеру Египта; юношей твоих я убил мечом и коней твоих забрал; и Я донес смрад ваших стан до ноздрей ваших; но вы не вернулись ко Мне, говорит Господь. 11. Я сверг некоторых из вас, как Бог сверг Содом и Гоморру, и вы были как головня, вырванная из горящего; но вы не вернулись ко Мне, говорит Господь. 12. За это сделаю Я с тобою, Израиль; и поскольку Я сделаю это для тебя, приготовься к встрече с Богом твоим, Израиль. 13. Ибо вот, Тот, Кто образует горы и творит ветер, и возвещает человеку мысли его, Который делает утреннюю тьму и попирает высоты земли, Господь, Бог Саваоф, — Его имя». — АМОС IV. 4-13.
Царствование Иеровоама II. Это был период блестящего военного успеха и глубокой моральной деградации. Амос был простым, отважным пастухом из южных дебрей Иудеи, и его пророчества отдают оттенком его молодости, как в своих простых образах, так и в благотворном негодовании и презрении к пороку Израиля в шелковых одеждах. Никогда еще не было нарисовано более суровой картины совершенно прогнившего социального государства, чем эта книга, изображающая роскошь, распущенность и деспотизм правящих классов. Этот отрывок скорее говорит о религиозном упадке, лежащем в основе моральной грязи, и описывает своенравное идолопоклонство людей (ст. 4, 5), их упорное сопротивление милостивому наказанию небес (ст. 6-11) и более тяжелое предстоящий суд (ст. 12, 13).
I. Возмущенная ирония мелькает в этом разрешении или повелении продолжать поклоняться тельцу. Кажущееся повеление является сильнейшим запретом. Не может быть ничего хуже, что может случиться с человеком, чем позволить ему идти вперед путем своего сердца. Истинное значение достаточно подчеркнуто вторым глаголом — «преступать». Стекайтесь в один храм за другим и загромождайте жертвенники жертвами, которые вам никогда не предлагалось приносить, но поймите, что то, что вы делаете, — это не поклонение, а грех». Это поразительный приговор, который можно вынести после тщательно продуманного церемониала. Это слово буквально означает измену или бунт, и этим Амос одним ударом разрушает всю ткань. Обратите внимание также, что Моисеев закон не требовал приносить десятину каждые три дня» (пересмотренная версия), и что использование закваски во всесожжениях было запрещено им, а также что призыв к добровольным приношениям значил превратить спонтанность в нечто вроде принуждения и привнести хвастовство в поклонение. Все эти характеристики испортили кажущуюся религиозность, помимо первоначального зла непослушания, и оправдывают сокрушительное уравнение Амоса: «Ваше поклонение = бунт». Всех приводят домой последние слова пятого стиха: «Так вы любите это». Причиной всего этого расточительного показного поклонения было желание угодить самим себе, а не повиноваться Богу. Это испортило все, и так всегда бывает.
Уроки этого взрыва сарказма очевидны. Тонкое влияние эгоизма проникает даже в поклонение и делает его пустым, нереальным и бессильным благословить поклоняющегося. Послушание лучше дорогих подарков. Началом и концом всякого поклонения, которое не является в то же время преступлением, является подчинение вкусов, воли и всего себя. Опять же, люди будут гораздо более свободно раздавать дары во время видимого религиозного служения, которое представляет собой не что иное, как поклонение своему отражению, чем в истинном служении Богу. Опять же, чистота добровольных подношений портится, когда они приносятся в ответ на громкий призыв или, когда они приносятся, провозглашаются с возгласами. Не будем предполагать, что вся тяжесть негодования Амоса обрушилась только на этих старых преданных. Заложенные в нем принципы имеют острую грань и направлены на многое из того, что дозволено и поощряется между нами.
II. Пламя негодования меняется во второй части отрывка на уязвленную нежность, как Пророк говорит в мире и рассказывает об унылой монотонности неудач, сопровождающих все любящие попытки Бога остановить уход Израиля по милости суда. Обратите внимание на печальный ритм пятикратного припева: «Вы не вернулись ко Мне, говорит Господь». «До» подразумевает достижение объекта, к которому мы обращаемся, и это не менее убедительное, но более обычное слово, встречающееся в этой фразе, которое просто означает «к» и указывает направление, не говоря ничего о том, как далеко зашло возвращение. Так что, возможно, были моменты, когда нужно было задуматься, когда наказание было на Израиле; но не произошло полного поворота», который привел их на сторону Бога. Многие люди обращаются к Богу, но из-за отсутствия решительной настойчивости никогда не обращаются настолько, чтобы попасть на небеса. Повторяющиеся жалобы на неэффективность наказаний содержат в себе нотки скорби и удивления, которые свойственны не только Пророку. Если мы вспомним, кто был опечален слепотой своего сердца и кто удивлялся своему неверию, мы не побоимся признать здесь приписывание тех же эмоций сердцу Бога.
Для Амоса голод, засуха, взрывы, саранча, мор и, возможно, землетрясение были пятью посланниками Бога, и Амос был обучен небесами. Если бы мы посмотрели глубже, мы увидели бы яснее. Истинный взгляд на связь всех материальных вещей и событий с небом — это то, что провозгласил пастух из Текоа. Эти посланники не были «чудесами», но все же они были посланниками Бога. За всеми явлениями стоит личная воля, и те, кто видит Бога, действующего во всем, ближе к тайне вселенной, чем те, кто видит все силы, кроме Единой, которая является единственной истинной силой. Дарю чистоту зубов. Я удержал дождь. Я поражен. Я послал чуму. Я сверг некоторых из вас». С точки зрения Пророка, мир весь пылает от присутствия настоящего Бога. Пусть никакие научные взгляды, какими бы важными и просветляющими они ни были, не скрывают от нас более глубокую истину, лежащую за пределами их региона. Ребенок, говорящий «Бог», «подошел ближе к центру, чем ученый, говорящий «Сила».
Но у Амоса был другой принцип: Бог посылал физические бедствия из-за моральных проступков, а также ради моральных и религиозных целей. Целью этих бедствий было вернуть Израиль на небеса, и они были одновременно наказанием и реформаторским методом. Несомненно, связь между грехом и материальным злом во времена Ветхого Завета была более тесной, чем сейчас. Но если мы не можем рассуждать, как это делал Амос, относительно таких бедствий, как засуха, неурожай и т. п., поскольку они затрагивают сообщества, мы можем, во всяком случае, утверждать, что в случае отдельного человека он Мудрый человек считает, что все внешнее зло может способствовать его духовному совершенствованию. Если наступит засуха, научитесь следить за ирригацией и не вырубайте леса так безрассудно», — говорят в наши дни мудрецы; если начнется мор, позаботьтесь о дренаже». Во всех смыслах. Эти вещи тоже являются заповедями Бога, и мы не имеем права интерпретировать последствия нарушения физических законов как наказание наций за нарушение моральных и религиозных законов. Если бы мы были пророками, мы могли бы, но не иначе. Но все же, неужели Бог настолько беден, что у Него может быть только одна цель в провидении? Всякое горе, какого бы рода оно ни было, предназначено для того, чтобы произвести все те хорошие последствия, которые оно естественным образом склонно производить; и поскольку каждое переживание боли, потери и горя естественным образом имеет тенденцию отлучать нас от земли и побуждать нас искать в Господе то, что земля никогда не сможет дать, все наши печали являются Его посланниками, которые привлекают нас обратно к Нему. Урок Амоса относительно цели испытаний не устарел.
Но у него есть еще чему-то, чему мы можем научить; а именно, ужасная сила, которой мы обладаем, чтобы противостоять попыткам Бога вернуть нас назад. Наша воля принадлежит нам, мы не знаем как», но, увы! слишком часто не сделать их Своими». Это истинная трагедия мира, к которому призывает Бог, а мы отказываемся, хотя это глубочайшая тайна греховного человечества, которую Бог призывает, а мы можем отказаться. Какой бесконечный пафос и скорбная любовь, обращенная на себя, в этом припеве: «Вы не вернулись ко Мне!» Как его повторение говорит о долготерпении, которое умножало средства, в то время как другие терпели неудачу, и о божественном милосердии, которое долго терпело, но не скоро разгневалось и надеялось на все!» Как живо оно производит впечатление упрямства, которое, несмотря ни на что, противостояло бесчувственности и тем теснее и безумнее цеплялось за идолопоклонство, которое было его преступлением и его гибелью! Один и тот же характер глубоко у всех нас. Израиль держит зеркало, в котором мы можем увидеть себя. Если удары не ломают железо, то закаляют его. Напрасная печаль, то есть печаль, которая не ведет нас на небеса, оставляет нас менее впечатлительными, чем она нас нашла.
III. Снова настроение меняется, и пророчествуется вопрос о длительном сопротивлении (ст. 12, 13). «Поэтому» суммирует случаи отказа от предупреждений и представляет их как причину грядущего зла. Чем выше возведена плотина, тем глубже скапливается за ней вода и тем увереннее и разрушительнее наводнение, когда оно прорывается. Долго откладываемые суждения суровы настолько, насколько они медлительны. Обратите внимание на ужасающую расплывчатость угроз в этом выразительном высказывании «такой», как если бы Пророк имел событие перед своими глазами. Нет необходимости уточнять, ибо результат такого упрямства может быть только один. «Ужас Господень» более трогателен из-за тьмы, которая его окутывает. Соприкосновение божественной силы с человеческим бунтом может закончиться только одним способом, и это слишком ужасно для речи. Совесть может перевести так». Грозовая туча тем более ужасна из-за неясности своих очертаний, где ее мертвенно-бледные оттенки плавятся в бесформенную черноту. Какие болты таятся во мраке?
Неотвратимость приговора является основой призыва к покаянию, который может его предотвратить. Встреча с Богом, к которой призвано подготовить Израиль, была, конечно, не судом после смерти, а грядущим разрушением Северного царства. Но пророческий призыв Амоса не был использован неправильно, когда он был обращен к последнему дню Господню. Здравый смысл учит готовиться к определенному будущему, и трубный звук Амоса становится глубже и отзывается эхом на небесах: Будьте готовы и вы, ибо... . . придет Сын Человеческий». Обратите также внимание, что особое отношение Израиля к небу является основой неотвратимости его наказания и призыва к покаянию. Только потому, что Он твой Бог», Он непременно придет судить, и ты наверняка сможешь подготовиться через покаяние к встрече с Ним. Условия встречи с Судьей и обретения Его в мире заключаются в том, чтобы мы были «непорочны и непорочны»; и условия для того, чтобы быть таким незапятнанным и не подлежащим порицанию, такие же, какими они были во дни Амоса, — покаяние и доверие. Только у нас есть Иисус как сияние славы Отца, на которого можно положиться, и на Его вседостаточную работу, на которую можно положиться для прощения и очищения.
Великолепное провозглашение имени Господа, закрывающее отрывок, задумано одновременно как гарантия Его суда и как призыв быть готовыми к встрече с Ним. Он в творении образует твердые, неизменные горы и невидимый, попутный ветер. Самая стабильная и самая мобильная — Его работа. Он читает сердца людей и может издалека сказать им их мысли. Он — Автор всех изменений, как в физическом, так и в моральном мире, приносящий ежедневное чудо восхода солнца и ночную пелену тьмы, и с таким же чередованием смешивая радость и печаль в жизни людей. Он попирает высоты земли, делая все созданные возвышенности стезей Своих ног и сокрушая все, что возвышается. Таким образом, во всемогущем творении, во всеведущем знании, в провидении, изменяющем все вещи и Самом же, подчиняющем всех и выравнивающем путь для Своих целей, несмотря на все препятствия, Он проявляет Свое имя как живой, вечный Иегова, Бог Всевышнего. Завет и, следовательно, наказание его нарушителям, а также как Командующий и Бог сражающихся сил вселенной. Неужели это Бог, к чьему приходу судить следует относиться легкомысленно? Разве это не Бог, к встрече с которым нам было бы мудро быть готовым?
АМОС, ст. 4-15 — ГРЕХИ ОБЩЕСТВА
Ибо так говорит Господь дому Израилеву: ищите Меня, и будете живы. 5. Но не ищите Вефиля, и не входите в Галгал, и не переходите в Вирсавию, ибо Галгал непременно пойдет в плен, и Вефиль обратится в ничто. 6. Ищите Господа, и вы будете живы; чтобы Он не вспыхнул, как огонь, в доме Иосифа и не пожрал его, и некому было бы погасить его в Вефиле. 7. Вы, обращающие суд в полынь и оставляющие правду на земле, 8. Ищите Того, Кто сотворил семь звезд и Орион, и обратил тень смерти в утро, и сделал день темным ночью: это призывает воды морские, и изольет их по лицу земли: Господь — имя Ему: 9. Который укрепляет разоренного против сильного, так что разоренный пойдет на крепость. 10. Ненавидят обличающего в воротах и гнушаются говорящего правду. 11. Итак, так как вы попираете бедного и берете у него бремена пшеницы, вы строите дома из тесаных камней, но не будете жить в них; вы насадили прекрасные виноградники, но вина из них не будете пить. 12. Ибо Я знаю твои многочисленные преступления и тяжкие грехи твои: они угнетают праведного, берут взятку и отвращают бедного в воротах от права его. 13. Поэтому разумный промолчит в то время; ибо время злое. 14. Ищите добра, а не зла, чтобы жить вам; и тогда Господь, Бог Саваоф, будет с вами, как вы говорили. 15. Ненавидьте зло и возлюбите добро, и утвердите правосудие у ворот: может быть, Господь Бог Саваоф помилует остаток Иосифов» (АМОС, ст. 4-15).
Царствование Иеровоама II, во время которого пророчествовал Амос, было периодом великого процветания и великого разложения. Амос, родившийся в Южном царстве и привыкший к простой жизни пастуха, вспыхнул негодованием при признаках злоупотребления богатством и корыстной роскошью, которые он видел повсюду, в почти чужой для него стране. Если представить себе благочестивого шотландского горца, посланного в Вест-Энд Лондона, или читающего Библию фермера из Новой Англии, отправленного в верхнюю десятку Нью-Йорка, то у него будет некоторое представление об этом пророке, о произведенных впечатлениях и поставленной перед ним задаче. ему. У него есть послание нашему состоянию общества, которое во многих деталях напоминает то, которое ему пришлось упрекнуть.
Кажется, что в порядке стихов отрывка произошел небольшой сдвиг, поскольку стих 7 появляется неуклюже, разрывая связь между стихами 6 и 8, и сам отрывается от стиха 10, к которому он принадлежит. Если мы удалим вторгающийся стих на позицию после стиха 9, весь отрывок станет упорядоченным и распадается на три связные части: призыв искать Иегову, подкрепленный различными соображениями (стихи 4-9); яростное осуждение социальных пороков (ст. 7, 10-13); и обновленное увещевание искать Бога, поступая праведно по отношению к человеку (ст. 14, 15).
Первый призыв Амоса к Израилю — это всего лишь эхо Божьего обращения к людям всегда и везде. Все обстоятельства, все внутренние переживания, радость и печаль, процветание и несчастье, наши стремления и наши страхи — все они громко взывают к нам, чтобы мы искали Его лица. Это любящее приглашение всегда звучит в наших ушах. И обещание, данное Амосом, хотя и означало в его устах лишь продолжение национальной жизни, тем не менее, даже в его устах имело более глубокий смысл, который мы теперь не можем не услышать в нем. Ибо так же, как поиск Господа значит для нас больше, чем для Израиля, так и последующая жизнь возросла, расширилась и углубилась в жизнь вечную. Но более узкое и внешнее обещание Амоса по-прежнему верно, и нет более надежного способа добиться истинного благополучия, чем поиск Бога. «У Тебя источник жизни» во всех смыслах этого слова, от самого низкого, чисто физического, до высшего, и только те, кто идет туда черпать, унесут свои кувшины, полные сверкающего благословения. Фундаментальным принципом учения Амоса является вечная истина: искать Бога — значит найти Его, а найти Его — это жизнь.
Но Амос далее учит нас, что такой поиск нереален и не способен найти, если он не сопровождается отвращением от всех греховных поисков суеты. Мы должны отказаться от поисков Вефиля, Галгала или Беэр-Шевы, мест поклонения тельцу, если мы хотим искать Бога для достижения цели. Грех Северного царства заключался в том, что оно хотело поклоняться Иегове под символом тельцов, пытаясь таким образом объединить две несовместимые вещи. И разве большая часть нашего христианства не имеет такого же качества? Слишком многие из нас делают именно то, что Илия говорил толпе на Кармиле, пытаясь передвигаться на обоих коленях». Мы хотели бы искать Бога, но нам хотелось бы время от времени посещать Вефиль. Это невозможно сделать. Чтобы была какая-то настоящая привязанность, должна быть отстраненность. И определенная мимолетность всех тварных объектов является веской причиной не привязываться к ним, чтобы не разделить их участь. Галгал пойдет в плен, а Вефиль исчезнет», поэтому давайте соединим себя с Вечной Любовью, и мы пребудем, как она пребывает, во веки веков.
Далее этот призыв подкрепляется описанием последствий пренебрежения им. Искать Его – это жизнь, а не искать Его сопряжено с опасностью найти Его нежелательным образом. Это навсегда. Мы не уходим от Бога, забывая Его, но рискуем найти в Нем не тот огонь, который оживляет, очищает, плавит и веселит, а тот, который пожирает. Огонь один, но последствия его двояки. Бог для нас либо тот огонь, в котором блаженно креститься, либо тот огонь, в котором сгореть — смерть. И что может сделать Вефиль, или тельцы, или весь мир, чтобы погасить это или исторгнуть нас из этого?
Увещевание снова станет актуальным, если мы свяжем стих 8 со стихом 6 и добавим «Ищите» в его начале. Здесь принуждение основано на соображениях действий Бога в природе и истории. Пастух из Текоа часто смотрел вверх на безмолвное великолепие Плеяд и Ориона, когда он охранял свои стада по ночам, и видел, как густая тьма на широких нагорьях редеет по мере того, как утро приближается к горам за горами. Мертвое море и умирающий день, когда он собирал своих овец. Он съежился под проливными дождями, проносившимися по его незащищенной родине, и услышал голос Божий, призывающий послушные морские воды, чтобы Он мог пролить их дождем. Но нравственное правительство мира также призывает людей искать Иегову. Он вызывает разрушение на сильных, так что разрушение постигает крепость». Высокие вещи притягивают молнии. Безбожная сила рано или поздно обязательно будет сокрушена, и нет такой неприступной крепости, которую Он не мог бы захватить и разрушить. Воистину, мудрость побуждает нас искать Того, Кто творит все эти чудеса, и сделать Его нашей защитой и нашей высокой башней.
Вторая часть дает яркую картину пороков, свойственных зажиточному состоянию общества, безбожному, а потому эгоистично-роскошному. Во-первых, гражданское правосудие испорчено, обращено в ожесточение и повержено на землю. Тогда яростно ненавидят смелых обличителей национальных грехов. Разве мы не знаем эту фазу безбожного и богатого общества? Что говорят газеты о христианах, которые пытаются стать социальными реформаторами? Эпитеты, которые им бросают, напоминают букеты или тухлые яйца? Фанатики и чудаки — самые мягкие из них. Тогда бедняков притесняют, и им приходится отдавать большую часть своего скудного урожая богатым. Имеют ли капитал и труд лишь пропорции их совместных доходов? Будет ли проповедь по стиху 11 приветствоваться в пригородах промышленных центров, где работодатели имеют дома из тесаного камня? Такие дома, соседствующие с хижинами бедняков, казались пастуху из Текоа верхом греховной роскоши и еще более греховной непропорциональностью социального положения обоих сословий. Что бы он сказал, если бы жил в Англии или Америке? Правосудие тоже покупалось и продавалось. Убийца мог откупиться, а бедняк, не сумевший заплатить, проиграл дело. Мы не подкупаем присяжных, но (юридическое) правосудие по-прежнему остается дорогой роскошью, а гонорары адвокатов делают его недоступным для бедняков.
Одна из худших особенностей такого состояния общества, которую видел Амос, заключается в том, что люди боятся высказывать осуждение ему, а больные сорняки быстро растут из-за отсутствия косы. Амос делает некоторый печальный акцент на «благоразумии», как будто он чувствует, как мало его можно так называть, и все же в нем есть и нотка презрения. Человек, который слишком заботится о своей коже или своей репутации, будет держать язык за зубами; даже хорошие люди могут настолько привыкнуть к вопиющей развращенности общества, среди которого они всегда жили, что не чувствуют никакого призыва упрекать их или вести против них войну; но храбрый человек, человек, который берет свои идеалы от Христа и судит общество по его соответствию стандартам Христа, не будет молчать, и чем больше он чувствует, что это злое время», тем больше он будет чувствовать, что он не может не выскажитесь, что бы ни вышло из его протеста. То, что выдает себя за благоразумие, очень часто является греховной трусостью, а такое молчание есть измена Христу.
Третья часть повторяет призыв «искать» с заметным отличием. Теперь нужно искать добро и отвернуться от зла. В предыдущих стихах они соответствуют соответственно Иегове, а также Вефилю, Галгалу и Беэр-Шеве. Другими словами, мораль — это одеяние религии, а религия — единственный истинный источник морали. Если мы не ищем того, что приятно и достославно, наши заявления о поиске Бога ложны; и мы никогда не будем искренне и успешно искать добра и ненавидеть зло, если не начнем с поиска и нахождения Бога и не удержим Его в сердце своего сердца. Современные социальные реформаторы, которые воображают, что могут осчастливить общество без религии, могли бы поступить хуже, чем пойти в школу к Амосу.
Примечательно также снижение тона уверенности в благотворном результате повиновения призыву Пророка. В предыдущем увещевании обещание было абсолютным. Ищите Меня, и вы будете жить»; теперь оно остыло до такой степени, что может быть». Амос колеблется? Нет; но хотя всегда верно, что блаженную жизнь находит ищущий Бога, потому что Он находит самый источник жизни, не всегда верно, что последствия прошлых отворотов от Него отвлекаются покаянием. Возможно, их придется пережить, но даже они станут знаками милости Иеговы, и очищенный остаток Иосифа будет обладать истинной жизнью с избытком, потому что они были упражнены через это.
АМОС vi. 1-8 — ТУША И ОРЛЫ
Горе успокоившимся на Сионе и надеющимся на гору Самарийскую, которые названы главными из народов, к которым пришел дом Израилев! 2. Пройдите в Калне и посмотрите; и оттуда отправляйтесь в Емаф великий; затем спуститесь в Гат Филистимский: будут ли они лучше этих царств? или их граница больше твоей границы? 3. Вы, отдающие злой день и приближающие место насилия; 4. которые лежат на постелях из слоновой кости, растягиваются на ложах своих и едят ягнят из стада и телят из средины хлева; 5. которые поют под звуки скрипки и изобретают себе музыкальные инструменты, подобно Давиду; 6. которые пьют вино из чаш и мажутся лучшими мастями, но не печалятся о скорби Иосифовой. 7. За то теперь они пойдут в плен с первыми, ушедшими в плен, и пир из распростертых перестанет быть. 8. Господь Бог поклялся Самим Собою, говорит Господь Бог Саваоф: Я гнушаюсь превосходством Иакова и ненавижу чертоги его: поэтому Я предам город со всем, что в нем». - АМОС VI. 1-8.
Амос пророчествовал во время правления Иеровоама, сына Иоаса. Царствование Иеровоама было временем великого процветания Израиля. Моав, Галаад и часть Сирии были отвоеваны, после чего последовали обычные последствия завоевания — возросшая роскошь и тщеславие. Амос не был рожден израильтянином, потому что он пришел из Текоа, далеко на юге, в дикой местности к западу от Мертвого моря, где он был простым пастухом, пока божественный призыв не отправил его в гущу развращенной цивилизации Севера. Королевство. Первые слова его пророчества передают весь его дух: Господь возгремит с Сиона». Слово, переведенное как «рык», — это термин, специально используемый для обозначения ужасного крика, с которым лев бросается на свою застигнутую врасплох добычу (Амос, III, 4, 8). Именно из Сиона, места Храма Божьего, исходит рев, и пророчество Амоса является лишь его эхом в Израиле.
Пророчество о суде в этом отрывке направлено против грехов высших классов Самарии. В стихе 1 они описаны как выдающиеся люди. . . к которым приходит дом Израиля, «который, выражаясь современным языком, является просто выдающимися гражданами», которые устанавливают моду и на которых смотрят как на авторитетов и лидеров, будь то в политической, коммерческой или общественной жизни. Слово, которым они обозначаются, используется в Числах i. 17: Которые выражены по имени.' Это слово вернуло мысли выродившейся израильской аристократии к вере и рвению их предков» (Пьюзи, «Малые пророки», об этом стихе). Израиль Амос называет первым из народов». Удивительно, что такой титул присвоен нации, против коррупции которой его единственное дело — свидетельствовать, но, вероятно, в этом слове есть острая ирония. Он рассматривает Израиль по его собственным оценкам, а затем показывает, насколько гнилым и, следовательно, недолговечным было процветание, которое раздуло национальную гордость до такой степени. Руководители самой выдающейся нации в мире, несомненно, должны быть чем-то лучше, чем бессердечные развратники, которых продолжает изображать Пророк. Англосаксы по обе стороны Атлантики, которые ни в коем случае не лишены такой же самодовольной оценки своего превосходства над всеми другими народами, могут принять это к сведению. Та же мысль проявляется и в описании этих знаменитостей как непринужденных». Они живут в раю для дураков, закрывая глаза на грозовые тучи, которые начинают медленно подниматься над горизонтом, и держа друг друга в тонусе, смеясь над Амосом и его мрачными прогнозами. Они полагались на гору Самарии, которая, по их мнению, делала город неприступным для нападения. Без сомнения, они думали, что разговоры Пророка о том, чтобы поступать правильно и доверять Иегове, были очень фанатичными и непрактичными, точно так же, как многие в Англии и Америке думают, что их нации возвышаются не праведностью, а армиями, флотами, долларами или соверенами.
Стих 2 очень неясен для нас из-за нашего незнания фактов, лежащих в основе его намеков. Фактически, это объяснялось совершенно противоположным образом: одни перечисляли три примера процветающих общин, которые, однако, не более процветают, чем Израиль, а другие - перечисляли три примера Божьих судов, обрушивающихся на места, которые, хотя и сильны, , был завоеван. В первом объяснении благосклонность Бога к Израилю делается основанием подразумеваемого призыва к их благодарности; в последнем случае Его суждения о других народах делаются основанием для обращения к их страху, чтобы на них не обрушилось подобное разрушение.
Но главными моментами отрывка являются фотография преступлений, приносящих суд Божий, и торжественная божественная клятва совершить этот суд. Преступления, которые осуждаются, - это не ложное поклонение тельцам, хотя в других частях своего пророчества Амос наказывает это ужасными оскорблениями, и не гнусные нарушения морали, хотя в Израиле их было немало, а пороки, свойственные эгоистичным, роскошным высшим классам. во все времена и страны, которые забывают об обязанностях богатства и думают только о возможностях потакания своим прихотям. Французское дворянство до революции, английские пэры, торговые магнаты и американские миллионеры могут служить примерами одного и того же греха. Отважный пастырь из Фекоа научился простой жизни и высокому мышлению еще до того, как стал пророком, и смотрел с удивлением и отвращением на нечестивую пустошь, которую он видел в Самарии. Он начинает с бичевания безрассудной службы безопасности, о которой уже говорилось. Эти знатные люди в Израиле чувствовали себя спокойно, «потому что они отдалили злой день», отказываясь верить, что он близок, и не обращая внимания на предупреждения пророков, как это делают их собратья до сих пор и всегда, и как все мы соблазн сделать. Те, кто видят и заявляют о неизбежном конце национальных или личных грехов, обычно высмеиваются как пессимисты, фанатики, паникеры, плохие патриоты или личные недоброжелатели, а люди, которых они пытаются предупредить, воображают, что они препятствуют наступлению дня. возмездия, не веря в его наступление. Недоверчивость не является громоотводом, который удерживает вспышку, и, слушаешь ты его или нет, низкие раскаты грома приближаются.
Одной рукой эти грешники пытались отодвинуть злой день, а другой приблизили к себе то, что сделало его наступление неизбежным, - место насилия, или, вернее, сидение, или сеанс. Они возводят на престол насилие или проступки, а там, где люди возводят на престол беззаконие, день Божьего возмездия не за горами.
Далее следует наглядная картина бессмысленной, развращающей роскоши самаритянских магнатов, на которую текойский пастух изливает свое презрение, но которая представляет собой саму простоту и почти аскетизм перед тем, что он увидел бы, приехав в Лондон или Нью-Йорк. Ему казалось женоподобным валяться за едой на диване, и, возможно, это был обычай, привезенный из-за границы. Отмечается, что древним обычаем в Израиле было сидеть во время еды». Деревянная отделка диванов, инкрустированная слоновой костью, привлекла его внимание, когда он заглянул в большие дома, и он ругает их так же, как мог бы это сделать один из отцов-пилигримов, если бы он мог видеть мебель в гостиных. некоторых из его потомков. В красивых вещах нет вреда, но эстетическое увлечение иногда указывает и усиливает эгоистичное бессердечие по отношению к бедности и нищете, у которых не только нет слоновой кости на диванах, но нет диванов вообще. Растянувшись в немужской лени на своих подушках, они лакомятся деликатесами. Ягнята вне стада и телята из стойла, по-видимому, означают животных, слишком молодых, чтобы их можно было использовать в пищу. Эти гурманы, как и их преемники, гордились тем, что получали лакомства не вовремя, потому что тогда они были дороже. И их пиры имели украшение музыки, к которой пастух, знавший только пастырскую дудку, собиравшую его овец, относится с презрением. Он использует очень редкое слово неопределенного значения, которое, вероятно, лучше всего передать так, как это сделано в «Пересмотренной версии»: «Они поют праздные песни». Ему их тщательно продуманные выступления показались пустой болтовней. Хуже того, они изобретают музыкальные инструменты, как Давид». Но как они непохожи на него в использовании искусства! Какой спуск от хвалы Богу к праздным песням, достойным жарких столовых и гостей! Амос был возмущен профанацией искусства и считал, что его лучше всего использовать в служении Богу. Что бы он сказал, если бы его привязали в ложе первого ряда и угостили современной оперой?
Гуляки пьют вино из чаш, для которых предназначены сосуды большего размера, чем обычно используемые. Пили чрезмерно, или, как можно сказать, ведрами. Так изысканный пир, с его художественной изысканностью и музыкой, заканчивается наконец жестоким кутежом, и головы, помазанные самыми дорогими мазями, погружаются в пьяный сон. Подобную картину самаритянских нравов рисует Исайя (гл. XXII), и очевидно, что пьянство было одним из самых распространенных грехов столицы.
Но самый мрачный оттенок к этой темной картине еще предстоит добавить: они не скорбят о страдании (буквально, «разломе» или «ране») Иосифа». Колено Ефрема, сына Иосифа, являющееся основным коленом Северного царства, Иосиф часто используется как синоним Израиля. Все эти предметы роскоши, какими бы развращающими и изнеженными они ни были, можно было бы допустить, но с ними сопутствует бессердечное безразличие к страданиям, стонущим у дверей пиршественного зала. Классы «безразличны к положению масс». Переведите Амоса на современный английский язык, и он обличит бессердечие богатства, утонченности, искусства и культуры, у которых нет слуха к жалобам бедных и нет глаз, чтобы увидеть окружающие их печали и грехи или опускающуюся тучу. который готов разразиться бурей.
Неизбежный исход очевиден из-за самой природы Бога. Оно изложено с острой иронией. Амос видит в воображении длинную процессию печальных пленников и марширующих в первых рядах снисходительных сибаритов, чье превосходство теперь является лишь печальной прерогативой идти первыми в скованном поезде. Что стало с их весельем? Оно ушло, как воображаемые пиры грез, и вместо роскошного разваливания на шелковых диванах стоит усталая поступь пленных изгнанников. Такой результат должен быть, поскольку Бог есть то, что Он есть. Он поклялся Собой»; Его существо и характер являются залогом того, что все будет так, как заявил Амос. Как может такой Бог, как Он, поступать иначе, как не ненавидеть гордыню такой эгоистичной, бессердечной, забывающей Бога аристократии? Как Он может поступить иначе, как не предать город? Бог не изменился, и хотя Его мельницы мелют медленно, они все равно мелют; и для Англии и Америки, как и для Самарии, верно то, что богатый и праздный высший класс, который заботится только о материальной роскоши, приукрашенной искусством, которое снизошло до того, чтобы быть его слугой, приближает злой день, который он обнимает себя, веря, что никогда не наступит.
АМОС VIII. 1-14 — СОЗРЕЛИ ДЛЯ СБОРА
Так показал мне Господь Бог: вот корзина с летними плодами. 2. И сказал Он: Амос, что ты видишь? И я сказал: Корзина летних фруктов. И сказал мне Господь: конец пришел народу Моему Израилеву; Я больше не пройду мимо них. 3. И песни храма будут воплями в тот день, говорит Господь Бог: много трупов будет на всяком месте; они выбросят их вон с молчанием. 4. Слушайте это, о вы, которые поглощают нуждающихся, даже чтобы сделать бедных страны банкротами. 5. Говоря: «Когда наступит новолуние, чтобы нам продавать хлеб?» и субботу, чтобы сеять пшеницу, делая ефу маленькой, а сикль большим и весы искажая обманом? 6. Чтобы мы могли купить бедного за серебро и нищего за пару обуви; да, и продавать остатки пшеницы? 7. Господь поклялся превосходством Иакова: истинно, Я никогда не забуду ни одного из дел их. 8. Не содрогнется ли от этого земля, и не возрыдает ли каждый житель ее? и поднимется полностью, как поток; и оно будет выброшено и потоплено, как потопом Египетским. 9. И будет в тот день, говорит Господь Бог, что закатлю солнце в полдень, и затемню землю в ясный день: 10. И обращу праздники ваши в траур, и все песни твои в плач; и сниму вретище на все чресла и плешь на каждую голову; и сделаю это, как плач единородного сына, и конец его, как горький день. 11. Вот, наступают дни, говорит Господь Бог, когда Я пошлю на землю голод, не голод хлеба и не жажду воды, но слышания слов Господних: 12. И они будут блуждать. от моря до моря и от севера даже до востока побегут туда и сюда, чтобы искать слова Господня, и не найдут его. 13. В тот день прекрасные девы и юноши упадут в обморок от жажды. 14. Клянущиеся грехом Самарии и говорящие: «Бог твой, Дан, жив», и: «Жив Вирсавия»; даже они падут и никогда больше не поднимутся» (АМОС VIII). 1-14.
В предыдущей главе есть три видения, каждое из которых начинается со стиха 1. Таким образом, это следует рассматривать как продолжение этих видений, и по сути оно является повторением третьего, только с большей подробностью и акцентом. Наглая попытка священника Вефиля заставить Пророка замолчать и пламенный ответ, который он получил за свои старания, встают между ними. Поток пророчества Амоса течет, не прерываясь валуном, который пытался его перегородить. Требовалось некоторое мужество, чтобы относиться к Амасии и его кощунственному бахвальству как к простому отступлению.
Прежде всего нам следует отметить видение и его интерпретацию. Это то, что, естественно, имел бы деревенский житель, укладчик платанов. Опыт поставляет формы и материал для воображения, а также формы, в которых разливаются данные Богом откровения. Суть видения довольно затемняется изображением летних фруктов». «Спелые плоды» было бы лучше, поскольку эмблема представляет Северное Королевство созревшим для ужасного сбора правосудия. Слова для этого (каиты) и слова для конца (кетс) схожи по звучанию, но игру слов невозможно воспроизвести, кроме как с помощью какого-нибудь неуклюжего приема, такого как «конец созревает» или «наступает время зрелости». Эта фигура часто встречается в других пророчествах о суде, как, например, в Откровении 14. 14-20.
Обратите внимание на повторение из предыдущего видения: «Я больше не буду проходить мимо них». Первые два видения угрожали судами, которые удалось предотвратить благодаря заступничеству Пророка; но третьи, а теперь и четвертые заявляют, что время длительной безнаказанности прошло. Подобно тому, как спелость плода определяет время его сбора, так и в национальном и индивидуальном развращении наступает стадия, когда ничего не остается делать, как только поражать. Этот период наступает не потому, что меняется Бог, а потому, что люди углубляются в грехе. Поскольку урожай созрел, ангелу суда дается давно отложенное повеление: «Вложи серп свой», и грозди черного винограда, сок которого в точине гнева Божьего является кровью, срубить и бросить. Это торжественный урок, применимый как к каждой душе, так и к общинам. Пренебрегая голосом Божьим и упорствуя в своих злых путях, мы можем сделать себя такими, что созрели для суда и заставить долготерпение нанести удар. Для чего мы созреваем: для жатвы, когда пшеница будет собрана в житницы Христовы, или для того, когда плевелы будут связаны в снопы для сжигания?
Трагедия сбора плодов описана с необычайной мрачностью и силой отрывистым языком 3-го стиха. задрожит в пронзительных воплях, так внезапно будет суд. Затем возникает картина, столь же внезапная в своей сжатой ужасности, как и все у Тацита: Множество трупов; везде их бросают; тише! Мы видим ужасающие массы мертвецов («труп» — в единственном числе, как будто собирательное существительное), настолько многочисленные, что никакие захоронения не могли их вместить; и никаких церемоний они не сопровождали, но их кто-то грубо швырял куда угодно (именительный падеж не указан), без привычного скорбного голоса, а в мрачном молчании. Это похоже на картину Дефо с мертвой повозкой во время чумы в Лондоне. Таков всегда конец отхода от Бога: песни затихают или превращаются в плач, когда разражается суд; смерть преследует все сильнее, и тишина нависает над всем.
Преступления, которые подготовили людей к этой ужасной жатве, затем частично изложены в стихах с 4 по 6. Эти стихи частично совпадают на словах с предыдущим обвинением в Амосе 2. 6 и т. д., который, однако, является более полным. Здесь рассматривается только одна форма греха. И какой же грех заслужил дурную славу, будучи выбранным в качестве главного признака того, что Израиль созрел и гнил? Именно тот, который пользуется наибольшей снисходительностью в христианской церкви; а именно, стремление разбогатеть и резкость, недоброжелательность. Эти люди, которых можно было только вымести из страны, были очень пунктуальны в своих религиозных обязанностях. Они ни в коем случае не хотели заниматься делами ни в праздники, ни в субботу, но им было очень нетерпимо до тех пор, пока... скажем так? Наступило утро понедельника, чтобы они могли снова приступить к любимой работе.
Их прямые потомки не чужие на биржах или в церквях Лондона или Нью-Йорка. Они были не только внешне щепетильны и внутренне утомлены религиозными обрядами, но когда дело дошло до дела, они давали короткую меру и брали большую цену и умели повернуть чашу весов всегда в свою пользу. Грубые новички в священном искусстве извлечения выгоды из сделки использовали двойное дно в ефе и втыкали кусок свинца под гирю сикля, которую покупатель должен был поднять вверх в цене. масштабировать своим серебром. Сейчас есть гораздо более изящные способы сделать то же самое; и, без сомнения, некоторые очень уважаемые джентльмены, пользующиеся высокой репутацией как христиане, которые придают респектабельность любой церкви или деноминации, могли бы преподать этим ранним практикующим урок или два.
Они были столь же жестокими, сколь и жадными. Они покупали своих собратьев в рабство, и если бедняк залезал к ним в долг хотя бы за пару обуви, они продавали его в самом буквальном смысле. Скупость, необузданная страхом Божьим, кратчайшим путем ведет к резкости и пренебрежению требованиями других. Существует больше способов купить нуждающимся пару обуви, чем практиковали эти люди.
Последний штрих в картине – подлость, превратившая все в деньги. Даже то, что выпадало через сито при провеивании пшеницы, которую следовало отдать кому угодно, тщательно соскабливали и, как бы грязно оно ни было, продавали. Разве «ничего ради ничего» не является сегодня общепринятым принципом? Разве люди не считаются яркими светилами коммерции, обладающими способностью превращать все в продаваемые товары? Нам, живущим в больших торговых общинах и испытывающим во многих отношениях искушение изучить их образ жизни и таким образом попасть в ловушку для своих душ, следует натолкнуть на некоторые серьезные размышления» посредством этой болтовни нравов и обычаев, очень распространенной среди нас самих. , как самую главу и переднюю часть греха Израиля, определившего его зрелость к уничтожению.
Список грехов остается неполным (ср. с главой II), как будто святое негодование обратилось за облегчением к мысли о неизбежном суде. Это, безусловно, убедительно подтверждается изображением клятвы Иеговы. Он не может клясться никем другим, поэтому Он клянется Самим Собой; и превосходство Иакова не может с полным основанием означать что-либо иное, кроме Того, Кто является или должен быть единственным основанием для доверия и поводом для хвалы» для народа (Ос. ст. 5). Он дает Свою собственную сущность как гарантию того, что суд падет. Поскольку Бог есть Бог, несправедливость и алчность губят нацию. Сейчас мы говорим о необходимых последствиях и естественных законах, делающих наказание неизбежным. Библия предлагает более глубокую основу для их определенного влияния – даже саму природу Самого Бога. Пока Он такой, какой Он есть, жадность и ее дети, жестокость к нуждающимся будут грехом против Него и рано или поздно будут отомщены. У Бога долгая и широкая память, и грехи, которые Он помнит, — это те, которые Он не простил и не накажет.
Амос накладывает изображения друг на друга, чтобы усилить впечатление ужаса и замешательства. Все превращается в свою противоположность. Твердая земля шатается, поднимается и опускается, как разлив Нила (см. Пересмотренную версию). Солнце садится в полдень, и в полдень наступает темнота. Пиры сменяются трауром, песни – плачем. Богатые одежды откладываются на вретище, а распущенные локоны спадают и оставляют лысые головы. Очевидно, все эти фигуры ярко собраны вместе, чтобы выразить одну и ту же мысль. Крах, разрушивший их национальное процветание и существование, потряс бы самое прочное и омрачил бы самое светлое. Оно наступало внезапно, как если бы солнце шло из зенита на запад. Это сделало бы радость чуждой и принесло бы горе, такое же горькое, как когда отец или мать оплакивают смерть единственного сына. Помимо всего этого, в этой ужасной, смутной, последней угрозе смутно намекает на что-то более темное, Конец которого - как горький день».
Все эти угрозы исполнились при падении Израильского царства; но «тот день Господень» в принципе был миниатюрным предзнаменованием великого последнего суда. Некоторые из самых особенностей приведенного здесь описания повторяются применительно к нему в Новом Завете. Мы не можем относиться к таким пророчествам так, как будто они исчерпаны своим историческим исполнением. Они раскрывают вечный ход божественного суда, кульминацией которого должен стать будущий судный день. Клятва Божия еще не полностью исполнена. Несомненно, поскольку Он жив и является Богом, так и современным грешникам придется выдержать испытание; и, как и прежде, погоня за богатством приведет к сокрушительным разорениям. Нам нужно это видение суда так же, как Самарии, когда Амос увидел корзину со спелыми плодами, жаждущими, так сказать, чтобы их сорвали. Так и упрямые грешники приглашают к погибели.
В последнем разделе указывается одна особенность суда – лишение презираемого слова Господня (ст. 11-14). Подобно Саулу, чей жалобный вопль в колдовской хижине был: Боже. . . больше не отвечает мне», те, кто не обращал внимания на слово Господне, однажды будут долго и утомительно искать Пророка, и искать напрасно. Слово, переведенное как «бродить», которое используется в другом описании людей, ищущих воду во время буквальной засухи (IV. 8), означает «шатание» и дает представление о людях, ослабевших и испытывающих головокружение от жажды, но все же бредущих в тщетных поисках. на весну. Они ищут повсюду, от Мертвого моря на востоке до Средиземного моря на западе, а затем вверх на север и так снова до исходной точки. Не потому ли, что Иуда находился на юге, этот квартал не посещают? Возможно, если бы они пошли туда, где находился Храм, они бы нашли из-под его порога ручей, который, как видел более поздний пророк, течет, чтобы исцелить болота и засушливые места. Почему поиски оказались тщетными? Разве Бог не обещал, что ищущие найдут его, как бы далеко они ни ушли? Последний стих объясняет, почему. Они все еще оставались идолопоклонниками, клялись грехом Самарии, то есть тельцом Вефиля, а другим тельцом Дана, и совершали идолопоклонническое паломничество в Вирсавию, далеко на юге, по всему царству Иуда (Амос, ст. 5). Напрасно было искать слова Господня такими делами и поклонением.
Подразумеваемая истина универсальна в своем применении. Божье послание, которым пренебрегают, удаляется. Совесть останавливается, если к ней постоянно не прислушиваться. Евангелие, возможно, все еще звучит в ушах человека, но уже давно перестало достигать большего. Наступит время, когда люди захотят вернуть упущенные возможности и обнаружат, что они не могут вернуть ничего, кроме жары прошлого лета. Может быть желание пророка во время бедствия, что означает отсутствие реального желания слова Божьего, а только желание облегчения от бедствия. Может быть своего рода поиск слова, который ищет не в тех местах и не теми путями, не оставляя грехов. Такие поиски тщетны. Но если, движимая нуждой и скорбью, бедная душа, чувствуя жажду живого Бога, взывает из очень далекой страны рабства, то на этот крик будет дан ответ. Но давайте не будем забывать, что наш Господь сказал нам быть внимательными к тому, как мы слушаем, именно на том основании, что имеющему будет дано; и у того, кто не имеет, будет отнято даже то, что он имеет».
ИОНА
  

	ИОНА И. 1-17 — ВИНОВОЕ МОЛЧАНИЕ И ЕГО НАГРАДА
И было слово Господне к Ионе, сыну Амиттая, такое: 2. Встань, пойди в Ниневию, великий город, и возгласи против него; ибо нечестие их предстало предо Мною. 3. Но Иона встал, чтобы бежать в Фарсис от лица Господня, и спустился в Иоппию; и нашел он корабль, идущий в Фарсис, и заплатил за него, и вошел в него, чтобы идти с ними в Фарсис от лица Господня. 4. Но Господь послал на море сильный ветер, и произошла на море сильная буря, так что корабль как будто разбился. 5. Тогда мореходы испугались, и воззвали каждый к своему богу, и выбросили в море товары, находившиеся в корабле, чтобы облегчить его. А Иона спустился в борт корабля; и он лежал и крепко спал. 6. И подошел к нему капитан корабля и сказал ему: что ты имеешь в виду, спящий? встань, призови Бога твоего, если будет так, что Бог подумает о нас, чтобы мы не погибли. 7. И сказали каждый своему ближнему: пойдем, бросим жребий, чтобы узнать, из-за кого на нас это бедствие. И бросили жребий, и жребий пал на Иону. 8. Тогда сказали ему: скажи нам, за кого на нас это бедствие? Чем ты занимаешься? и откуда ты? какая твоя страна? и из какого народа ты? 9. И сказал им: я Еврей; и боюсь Господа, Бога небесного, сотворившего море и сушу. 10. Тогда люди очень испугались и сказали ему: зачем ты это сделал? Ибо люди знали, что он убежал от лица Господа, потому что Он сказал им. 11. Тогда сказали ему: что нам сделать с тобою, чтобы море успокоилось для нас? ибо море действовало и бушевало. 12. И сказал им: возьмите меня и бросьте меня в море; и успокоится для вас море, ибо знаю, что из-за меня настигнет вас эта великая буря. 13. Тем не менее люди изо всех сил гребли, чтобы доставить его на землю; но они не могли: ибо море действовало и бушевало против них. 14. Посему они воззвали к Господу и сказали: умоляем Тебя, Господи, умоляем Тебя, не дай нам погибнуть за жизнь этого человека, и не возложим на нас невинной крови; ибо Ты, Господи, сделал так, как это угодил Тебе. 15. И взяли Иону и бросили его в море; и море перестало бушевать. 16. Тогда люди устрашились Господа весьма, и принесли жертву Господу, и дали обеты. 17. Господь приготовил огромную рыбу, чтобы поглотить Иону. И пробыл Иона во чреве рыбы три дня и три ночи». – ИОНА I. 1-17.
Иона, очевидно, был старшим современником Осии и Амоса. Ассирийская держава угрожающе маячила на северном горизонте, и из этой тучи уже вырвалась вспышка или две. Без сомнения, террор породил ненависть и еще большую узость. Целью миссии Ионы было исправить это, научив на примере самой Ассирии заботе Бога о язычниках и их восприимчивости к Его голосу. Он пророк Израиля, потому что урок его истории был для них, хотя его послание было для Ниневии. Сначала он своим примером учил истине, которую Иисус провозгласил в синагоге Назарета, а Петр узнал на кровле дома в Иоппии, а Павел взял себе путеводную звезду. Истина, столь нежеланная и далекая от общепринятого мнения, требовала особого внимания при первом провозглашении; и эта необычная история как бы подчеркивает ее для поколения, которое услышало ее первым. Его место скорее было бы среди повествований, чем среди пророков, если бы не этот аспект. В таком случае Иона становится своего рода представителем Израиля; и его история излагает важные уроки относительно его функции среди народов, его нежелания выполнять его, последствий непослушания и средств возвращения к лучшему разуму.
Обратите внимание, во-первых, на нежелательное обвинение Пророка. Кажется, нет достаточных оснований сомневаться в исторической реальности миссии Ионы в Ниневии; ибо мы знаем, что общение было нередким, и молчание других записей, в их фрагментарном состоянии, не представляет собой ничего удивительного. Но тот факт, что пророк Израиля был послан в языческий город и что он не осуждал разрушение, кроме как как средство достижения покаяния, решительно провозглашал заботу Бога о мире и упрекал исключительность, которая требовала Его исключительности для Израиля. Тот же дух преследует христианскую церковь, и нам всем необходимо размышлять над противоположной истиной, пока наши симпатии не расширятся до ширины всеобщей любви Бога и мы не осознаем, что обязаны заботиться обо всех людях, поскольку Он так делает.
Иона угрюмо решил не подчиняться голосу Бога. Какой проблеск пророческого служения это дает нам! Божественному Духу можно было противостоять, и Пророк был не просто машиной, а живым человеком, который должен был согласиться со своей преданной волей нести бремя Господа. Один отказался, и его отказ показывает нам, насколько превосходной и самоотверженной была верность остальных. Итак, каждому из нас есть что делать в отношении доверенной нам вести Небес. Мы должны подчинить свою волю, отказаться от предрассудков, пожертвовать своими вкусами и сказать: «Вот я; отправьте меня.'
Иона представляет национальные чувства, которые он разделял. Почему он отказался идти в Ниневию? Не потому, что он боялся за свою жизнь или считал задачу безнадежной. Он отказался, потому что боялся успеха. Божья благость простиралась слишком далеко, если она собиралась охватить Ниневию. Иона не хотел, чтобы оно ускользнуло. Если бы его послали уничтожить его, он, вероятно, пошел бы с радостью. Он возмущался тем, что язычники должны разделять привилегии Израиля, и, вероятно, думал, что приобретение Ниневии будет потерей для Израиля. Это был именно дух старшего брата блудного сына. В нем также действовала забота о собственной репутации, которая могла бы быть испорчена, если бы произнесенные им угрозы оказались громом без молнии, по причине покаяния Ниневии.
Израиль был поставлен среди народов не как темный фонарь, а как возвещал великий светильник во дворе Храма, чтобы излучать свет всему миру. Миссия Ионы была лишь конкретным примером задачи Израиля. Нация так же неохотно осознавала смысл своего существования, как и Пророк. Оба не хотели делиться привилегиями с языческими собаками, оба считали, что Божья забота напрасна, и ни один из них не испытывал к остальному миру таких чувств, чтобы быть посланниками прощения для них. Всякая религиозная исключительность, презрительное отношение к другим народам и тот дворняжный патриотизм, который хотел бы сохранить национальные блага только для своей страны, осуждаются в этой истории. В нем забрезжил первый слабый свет того солнца, которое сияло в полную силу, когда Иисус исцелил дочь Хананеянина или когда Он сказал: «Есть у Меня и другие овцы, которые не из этого стада».
Далее обратите внимание на фатальные последствия отказа подчиниться данному Богом повелению. Нам нет нужды предполагать, что Иона думал, что действительно сможет уйти от присутствия Бога. Возможно, он верил в особое присутствие Бога на земле Израиля, или, что более вероятно, это выражение означает бегство от служения. В любом случае он решил совершить полет тщательно. Для еврея Фарсис находился на другом конце света от Ниневии. Иудеи не были мореплавателями, и выбор моря в качестве средства спасения указывает на упрямство и решимость Ионы.
Шторм описан обилием необычных слов, причем все они явно технические термины, взятые на вооружение, точно так же, как это сделал Лука в единственном другом описании шторма в Священном Писании. Какая разница между двумя путешествиями! В первом случае неверный пророк является причиной катастрофы и единственным ленивцем на корабле. В другом случае Апостол, который рисковал своей жизнью, чтобы провозгласить своего Господа, является источником надежды, мужества, силы и безопасности. Таковы последствия молчания и смелой речи ради Бога. Неудивительно, что беглый Пророк забрался в какой-то темный угол и сидел там, горько размышляя, обвиняя себя и осуждая себя, пока усталость и облегчение от напряжения путешествия не усыпили его. Это был глупый и тяжелый сон. Увы тем, чье единственное убежище от совести — забвение!
Этому изображению бесчувственного Пророка, совершенно не подозревающего о шторме (что может указывать на параллельную нечувствительность Израиля к надвигающимся божественным судам), противопоставляется поведение языческих моряков, или «солей», как их называет история. Их поведение является частью урока книги; ибо, какими бы язычниками они ни были, у них еще есть чувство зависимости, и они молятся; они полны мужества, борются со штормом, выбрасывают груз и делают все возможное, чтобы спасти корабль. Их обращение с Ионой щедрое и рыцарское. Даже когда они узнают о его преступлении и знают, что буря воет на него, как дикий зверь, они не желают выбросить его за борт без еще одного усилия; и когда они наконец это сделают, их молитва будет о прощении, поскольку они всего лишь выполняют волю Иеговы. Они настолько тронуты всем этим происшествием, что приносят жертвы Богу евреев и в некотором смысле, а возможно, лишь на время, поклоняются Ему.
Все это является зеркалом для Израиля, показывая, сколько человеческой доброты и щедрости и сколько восприимчивости к истине, которую должен был провозгласить Израиль, лежит в грубых сердцах за пределами его границ. Эта команда язычников разных национальностей и религий все же была людьми, которые могли быть добры к Пророку-отступнику, рисковать своей жизнью, чтобы спасти его, и поклоняться Иегове. Я не нашел такой великой веры, нет, не в Израиле», — тот же урок в другой форме. Мы можем найти множество возможностей для изучения этого; ибо характеры безбожников и некоторых язычников вполне могут посрамить многих христиан.
Поведение Ионы во время бури не менее благородно, чем низкое его прежнее поведение. Порыв бури развеял весь туман из его разума, и он снова увидел звезды. Его исповедание веры; его спокойная уверенность в том, что он был причиной бури; его тихий, решительный приказ бросить его в дикий хаос, пенящийся вокруг корабля; его готовность принять смерть как плату за свой грех — все это говорит о том, насколько истинным святым он был в глубине своей души. Скорбь и наказание вскрывают недра. Если в человеке и есть что-то хорошее, то оно обычно проявляется, когда он страдает и смотрит смерти в лицо. Если внизу нет ничего, кроме гравия, его тоже поднимет плуг. За настоящим преданным сердцем может скрываться много эгоистичной неверности.
Иона представлял Израиль и здесь, как в том смысле, что последствия национальной неверности и жадного, исключительного захвата их привилегий привели бы к тому, что они были брошены в ревущие волны моря народов, среди смятения народов, так и в том, что: для них, как и для него, бедствие приведет к улучшению ума, исповеданию веры и признанию своего греха. История Израиля была прообразом этой истории, и уроки, которые она преподает, являются уроками для всех церквей и для всех детей Божьих на все времена. Если мы уклоняемся от своей обязанности свидетельствовать о Нем или от любого другого Его простого повеления, неверность будет нашей погибелью. Буря обязательно разразится там, где Его Иона попытается спрятаться, и их единственная надежда заключается в том, чтобы подчиниться наказанию и согласиться на наказание, а также признаться, чьи они и кому они служат. Если мы владеем Им, пока вокруг нас свистит буря, худшее уже позади, и хотя нам придется бороться среди ее волн, Он позаботится о нас, и все возможно, кроме того, что мы потеряемся в них.
Чудо спасения – это последний пункт. Покаяние Ионы спасло ему жизнь. Если бы его без раскаяния выбросили за борт, он бы утонул. Поэтому Израиль был научен, что распад их национальной жизни не будет их разрушением, если они обратятся к Господу в своем бедствии. Более широкий урок о том, как превратить наказание в благословение и найти путь к спасению, а именно, признать справедливость удара и вернуться к долгу, предназначен для всех нас. Посылающий бурю наблюдает за ее воздействием на нас и не позволит Своим раскаявшимся слугам быть полностью подавленными. Лучше использовать эту историю, чем обсуждать, могла ли какая-либо известная средиземноморская рыба проглотить человека. Если мы верим в чудеса, этот вопрос не должен нас беспокоить. И чудо должно быть не только в совпадении того, что рыба и Пророк оказались в одном и том же месте моря в один и тот же момент, но и в том, что он так долго жил в своем странном безопасном ковчеге».
Постоянное провидение Божие, возможная безопасность народа, даже в плену, сохранение каждого раба Божия, обращающегося к Господу в своем обличении, проявление покаяния как пути избавления – вот цели о котором чудо было сотворено и рассказано. Легкомысленный сарказм стоит дешево. Благочестивое понимание дает достойный смысл. Иисус Христос использовал этот случай как символ Своей Смерти и Воскресения. Кажется, что такое использование этого термина трудно совместить с какой-либо точкой зрения, но эта история правдива. Но, похоже, нет необходимости предполагать, что наш Господь рассматривал это как задуманный прообраз, или пытаться найти в истории Ионы дальнейшее типичное пророчество о Нем. Ярким моментом сравнения является просто трехдневное погребение; и это скорее иллюстративная аналогия, чем намеренное пророчество. Последующие действия Пророка в Ниневии и их последствия были истинными прообразами проповеди Евангелия воскресшим Господом через Его слуг язычникам и слышания ими Слова. Но требуется значительное насилие в манипуляциях, чтобы заставить даровать Иону, ради безопасности и спасения от смерти, в рыбьей пасти, в правильное пророчество о трансцендентном факте Воскресения.
ИОНА ii. 8 — ЛЕЖАЩИЕ Тщеславия
Наблюдающие за ложной суетой оставляют свою милость» (ИОНА 2). 8.
Отказ Ионы подчиниться божественному повелению пойти в Ниневию и выступить против нее лучше всего воспринимать не как прозаическую историю, а как поэтическое изображение неспособности Израиля повиноваться божественному призыву свидетельствовать о Боге. Подобным же образом то, что его бросили в море и проглотила огромная рыба, представляет собой поэтическое воспроизведение в проповеднических целях страданий Израиля от рук язычников, которых он не смог предупредить. Песня, вложенная в уста Ионы, когда он был во чреве рыбы, фрагментом которой является наш текст, представляет собой результат этих тяжелых испытаний со стороны народа. Лживые суеты означают идолов, а их собственное милосердие означает Бога. Этот текст представляет собой краткое, насыщенное изложение великой истины, которая была донесена до Израиля страданиями и изгнанием: обратиться от Иеговы к ложным богам означало обратиться от надежного источника нежной заботы к лжи и пустоте. Это лишь один из примеров более широкой истины о том, что безбожная жизнь — это вершина глупости, трагическая ошибка и величайший грех.
Для подтверждения и обеспечения соблюдения нашего текста мы можем рассмотреть:
I. Иллюзорная тщеславность преследуемых целей.
Ветхозаветный тон обращения к идолам наполнен горьким презрением. Ее жесткий монотеизм был усилен и озлоблен повсеместным распространением идолопоклонства; и в его тоне есть определенная жесткость по отношению к богам окрестных народов, в которой мало места для жалости, и которая находит выражение в таких именах, как имена нашего текста, - «суета», «ложь», «ничто» и «ничто». как. Для еврея, окруженного со всех сторон идолопоклонниками, альтернативой было яростное негодование или полная капитуляция. Мусульманин в Британской Индии проявляет почти такое же отношение к Вишну и Шиве, как иудей к Ваалу и Ашторет. Легко быть терпимым к мертвым богам, но вести переговоры с ними, когда они живы, становится предательством по отношению к Иегове.
Но то, на чем мы хотим здесь остановиться, несколько шире, чем тщеславие идолов. Это пустота всех объектов человеческого стремления, кроме Бога. Эти последние три слова необходимо сделать очень заметными; ибо всякая тварь Божия хороша сама по себе», и пустота не присуща им самим, но впервые появляется, когда они поставлены на Его место. Он, и только Он, может и удовлетворяет всю природу: есть власть воли, мир совести, любовь сердца, свет разуму, покой всем ищущим. Он, и только Он один, может наполнить прошлое светом, в котором нет сожаления, настоящее — полным и полным удовлетворением, будущее — надеждой, достоверной, как опыт, к которой мы всегда будем приближаться и которую мы никогда не сможем исчерпать. и перерасти. Любую или все другие цели человеческих усилий можно достичь, и все же мы можем быть несчастными. Неадекватность всего этого должна убеждать нас больше, чем это есть на самом деле, не только из-за их ограниченности, пока они существуют, но и из-за их мимолетности. Мода мира сего проходит», как выразился апостол Иоанн в сильном выражении, уподобляющем всю эту систему вещей панораме, перематываемой с одного ролика на другой. Нарисованный экран — это в лучшем случае не что иное, как краска, находящаяся в вечном движении, которое не останавливают тщетные хватки рук, стремящихся остановить непреодолимое и трагическое скользящее прошлое.
Эта суета — лживая суета». Есть только одна цель жизни, которая, если ее преследовать и достигать, выполняет обещания, которыми она привлекла к себе человека. Это банальная банальность, повторяемая не только проповедниками, но и моралистами всех мастей и подтвержденная универсальным опытом, что сбывшаяся надежда — это надежда обманутая. Есть только одна вещь более трагичной, чем жизнь, которая потерпела неудачу в достижении своих целей, и это жизнь, которая полностью преуспела в них и обнаружила, что то, что обещало быть хлебом, превращается в пепел. Слово обетования можно держать в ушах, но оно всегда нарушается надеждой. Многие миллионеры теряют возможность наслаждаться своими миллионами в результате самого процесса их приобретения. Старый еврейский мыслитель поступил мудро, не только взяв в качестве итога всех мирских занятий печальную фразу «Все суета», но и вложив ее в уста царя, который добился всего, к чему стремился. Колдунья вовлекает нас в свой заколдованный круг лживыми словами и иллюзорными чарами, и когда она таким образом захватывает пленников, ее маска сбрасывается и проявляется ее природная безобразность.
II. Тяжелая услуга, которой требует лживое тщеславие.
Фраза в нашем тексте представляет собой слегка измененную цитату из XXXI Псалма. 6: Я ненавижу тех, кто ценит ложную суету; но я верю в Господа». Изменение формы глагола, которое встречается у Ионы, выражает интенсивность внимания и создает картину наблюдения с тревожной заботой, как глаза слуги обращаются к своему хозяину или глаза собаки к ее хозяину. Мир — очень жестокий хозяин и требует от своих слуг концентрации мысли, сердца и усилий. Нам достаточно вспомнить тысячи проповедей, посвященных проповеди Евангелия преуспевания, которое постоянно проповедуют преуспевающие мирские люди. Хор голосов со всех сторон от нас внушает каждому молодому человеку и каждой женщине, что для достижения успеха в жизненной борьбе необходимо принять за девиз: «Это единственное дело, которое я делаю». Сколько на свете людей, которые в погоне за богатством или славой отбросили стремления, мечты о благородной, истинной любви к жизни и сотню других драгоценностей? Браунинг рассказывает ужасную историю о матери, бросавшей одного за другим своих младенцев волкам, когда она гнала свои сани по заснеженной равнине. Не менее отвратительными и еще более уродливыми являются капитуляции, на которые идут люди, когда однажды их сердца были наполнены глупыми амбициями мирского успеха. Давайте запомним, что ничто из того, что могут дать время и смысл, не стоит той цены, которую оно требует.
«Попросив, можно получить только рай;
Отдается только Бог».
Любой грех – это рабство. Иго его болезненно давит на шею, и бремя его действительно тяжело, и обещанного им покоя так и не приходит.
III. Потеря, причиненная самим себе.
Наш текст предполагает, что есть два способа узнать о безрассудстве безбожной жизни: один — размышление о том, к чему она обращается, другой — размышление о том, от чего она отклоняется.
Они оставляют свое Милосердие», то есть Бога. Эта фраза здесь почти эквивалентна Его имени»; и оно несет в себе блаженную мысль, что Он вступил в сношения с каждой душой, так что каждый из нас, даже если он обратился к лживому тщеславию, «все еще может называть Его, мое собственное Милосердие». Он наш; больше наше собственное, чем что-либо без нас. Он наш, потому что мы созданы для Него, и Он весь для нас. Он наш по Своей любви и по Своему дару Самого Себя в Сыне Своей любви. Он наш; если мы примем Его своим путем внутреннего сообщения Его Самого нам в самых сокровенных глубинах нашего существа. Он становится Мастером-Светом всего нашего видения». В таинственной глубине взаимного владения душа, отдавшая себя небу и обладающая Им, не только имеет общение, но может даже отважиться претендовать на свое более глубокое и таинственное соединение с Богом. Эти многообразные милости, «вечные» и несущиеся со своими многочисленными поручениями в каждую самую отдаленную область Его вселенной, собираются вместе, как рассеянные огни некоторых туманностей концентрируются в солнце. То солнце, как звезда, которая вела мудрецов с Востока и, наконец, остановилась над одним бедным домом в темной деревне, засияет, сияя вверху, и пройдет в самое смиренное сердце, которое открывается для него. Те, кто могут сказать, как и все мы, если захотим: «Боже мой», никогда не смогут хотеть.
И если мы обратимся к альтернативе в нашем тексте и подумаем, кто они, к кому мы обращаемся, когда отворачиваемся от Бога, то больше ничего не нужно, чтобы убедить в здравом убеждении в глупости мудрейшего, который сознательно предпочитает тень субстанция, ложная суета ради единственной истинной и единственной реальности. Я умоляю тебя взять то, что принадлежит тебе и чего никто не может отобрать у тебя. Взвесьте на весах совести и в свете глубочайших потребностей вашей природы всю груду тех пустот, которые говорили вам ложь с тех пор, как вы их слушали; и поместите на другую чашу весов милость Божию и Христа, Который приносит ее вам, и решите, что более весомо и что вам подобает взять себе за образец навеки.
ИОНА III. 1-10 — ТРОЙНОЕ ПОКАЯНИЕ
И было слово Господне к Ионе во второй раз, говорящее: 2. Встань, пойди в Ниневию, великий город, и проповедуй ему проповедь, которую Я заповедал тебе. 3. И встал Иона и пошел в Ниневию, по слову Господню. Ниневия была чрезвычайно большим городом в трёх днях пути. 4. И начал Иона входить в город, на расстоянии дня пути, и воскликнул, и сказал: еще сорок дней, и Ниневия будет разрушена. 5. И поверили жители Ниновии Богу, и объявили пост, и оделись во вретища, от большого из них до самого малого. 6. Ибо было слово к царю Ниневийскому, и он встал с престола своего, и снял с себя одежду свою, и покрыл его вретищем, и сел на пепле. 7. И он приказал провозгласить и опубликовать это в Ниневии по указу царя и его вельмож, сказав: «Пусть ни человек, ни скот, ни стадо, ни мелкий скот не вкушают ничего; пусть не едят и не пьют воды: 8. А люди и скот пусть покроются вретищем и громко взывают к Богу; да, пусть они обратят каждого от своего злого пути и от насилия, которое находится в их руках. 9. Кто может знать, обратится ли Бог, покается и отвратится от Своего ярого гнева, чтобы мы не погибли? 10. И увидел Бог дела их, что они обратились от злого пути своего; и Бог раскаялся во зле, которое Он сказал, что Он сделает им; и Он не сделал этого». (ИОНА iii. 1-10.
Этот отрывок делится на три части: новое поручение Ионы и новое послушание (стихи 1-4), покаяние Ниневии (стихи 5-9) и принятие его небесами (стих 10). Мы могли бы почти назвать эти три покаянием Ионы, Ниневии и Бога. Очевидная цель повествования состоит в том, чтобы провести параллель с обращением ниневитян от своих грехов и обращением Бога от Своего гнева и цели разрушения; и если слово «покаяние» не применимо к Ионе, его поведение достаточно показывает это.
I. Обратите внимание на новое поручение кающемуся Пророку и его новое стремление выполнить его. Его освобождение и второе поручение происходят почти одновременно, и его послушание было быстрым и радостным. Иона не осмеливался считать само собой разумеющимся, что обвинение, от которого он уклонялся, все еще остается на нем. Если Бог повелевает взять трубу, а мы отказываемся, мы не смеем предполагать, что нам все равно будет оказана честь доставить весть. Наказание немым губам часто бывает немотой. Возможности служения, которыми лениво или малодушно пренебрегают, часто изымаются. Мы можем себе представить, как Иона, вернувшийся к лучшему разуму, который дышит в его псалме, жаждал еще раз удостоиться доверия проповеди и с каким восторгом его дух обращался к этой задаче. Обязанности, которые когда-то были нежеланными, становятся сладкими, когда мы переживаем страдания, возникающие из-за пренебрежения ими. Именно милость Божья дает нам возможность стереть прошлое непослушание новой готовностью.
Второе обвинение, возможно, отличается от первого как менее точное. Возможно, что истинный характер проповеди, которую я предлагаю тебе, не был раскрыт Ионе до тех пор, пока ему не пришлось открыть уста в Ниневии; но, что более вероятно, второе обвинение было идентично первому.
Слово, переведенное как «проповедь», поучительно. Это значит плакать» и указывает на то, как подобает тем, кто несет весть Божию. Им следует произнести это громко, прямо, настойчиво, с серьезностью и нотками эмоций в голосе. Томный шепот не разбудит спящего. Если посланник не будет явно искренен, послание не будет иметь успеха. Не затаив дыхание, как бы стыдясь этого; ни с колебанием, как будто не вполне в этом уверен; ни с холодностью, как если бы это было неважно, Слово Божье не должно звучать в ушах людей. Проповедник – это глашатай. Суть его послания также изложена. Проповедь, которую я предлагаю тебе», а не его собственные фантазии и не какие-либо прекрасные вещи, созданные им самим. Предположим, Иона развлекал ниневитян рассуждениями о доказательствах своего пророческого авторитета или представил им на рассмотрение несколько мыслей, имеющих тенденцию показывать согласие его послания с их текущими взглядами на религию, или аргументы в пользу существования мстительного правителя мир, он не потряс бы города. Чем меньше проявляет себя Пророк, тем сильнее его влияние. Чем проще он повторит строгое, ясное, короткое послание, тем больше шансов, что оно произведет впечатление. Божье Слово, верно изложенное, докажет себя. Проповедник или учитель наших дней имеет, по сути, те же обязанности, что и Иона; и чем больше он подавляет себя и становится всего лишь голосом, через который говорит Бог, тем лучше для него самого, его слушателей и его работы.
Ниневия, эта огромная совокупность городов, была, как и восточные города, полна открытых пространств и вполне могла занимать в окружности три дня пути. Какая задача для этого одинокого незнакомца прогреметь свой громкий крик среди всей этой толпы! Но он научился делать то, что ему приказывали; и, не теряя ни минуты, он начал входить в город на расстоянии дня пути» и, без сомнения, не стал ждать до конца дня, чтобы провозгласить свое послание. Давайте узнаем, что в самом милосердном послании Господа есть элемент угрозы и что обращение к террору и стремлению к самосохранению является частью пути проповеди Евангелия. Простые предупреждения о грядущем зле можно произносить нежно и раскрывать любовь так же искренне, как и самые утешающие слова. Предупреждение приходит вовремя. Предоставляется сорок дней отсрочки. Евангелие предупреждает нас вовремя, чтобы мы могли спастись. Оно предупреждает нас, потому что Бог любит; и они являются такими же лживыми посланниками Его любви, как и Его справедливости, которые замалчивают выражение Его гнева.
II. Обратите внимание на покаяние Ниневии (ст. 5-9). Впечатление, произведенное ужасным криком Ионы, совершенно правдоподобно и естественно для возбудимого населения восточного города, в котором даже теперь любой призыв к террору, особенно если он связан с религиозными и пророческими притязаниями, легко приводит все в исступление. Подумайте о мрачной фигуре этого иностранца с его пронзительным голосом и полуразборчивой речью, который как бы упал с облаков и шел по Ниневии, выкрикивая свое уверенное послание, как тот изможденный фанатик, который ходил по Иерусалиму в его последней агонии. , плача, Горе! горе кровавому городу! или тот другой, который с пылающим огнем на голове и безумием в глазах напугал Лондон чумой. Неудивительно, что тревога была зажжена и, будучи зажжена, распространялась, как лесной пожар. По-видимому, движение было первым среди людей, которые начали поститься еще до того, как новости проникли в уединение дворца. Но зараза достигла короля, и народное волнение было поддержано и разожжено королевским указом. Указанные знаки покаяния представляют собой обычные траурные знаки, подобные тем, которые были распространены на всем Востоке, с той лишь странной добавкой, отдающей языческими идеями, что животные были причастны к ним.
Есть великое значение в том, что поверили Богу» (стих 5). Основой всякого истинного покаяния является признание Божьего слова угрозы и, следовательно, осознание опасности, а также непослушания нашего греха. Мы будем мудры, если пройдем мимо человеческого инструмента и услышим Бога, говорящего через Пророка. Не обращайте внимания на Иону, верьте Богу.
Мы узнаем от ниневитян, что такое истинное покаяние. Они не принесли ни жертв, ни приношений, но скорбь, самоуничижение и исправление. Характерным грехом великой военной державы было бы насилие», и это то конкретное зло, от которого они клянутся отвернуться. Самый возвышенный урок, который пророки обнаружили, что Израиль так медленно усвоил: «Сердце сокрушенного и сокрушенного Ты не презираешь», был усвоен этими язычниками. Нам это нужно не меньше. Ниневия покаялась, возможно, их покаяние могло принести пользу. Как это жалко. Кто может сказать? (версия 9) есть! Мы знаем, на что они надеялись. Их сомнения могут придать пыл их крикам, но наша уверенность должна придать нашим более глубокую искренность и уверенность.
Глубочайший смысл всего повествования проявляется в том, как его использует наш Господь, когда Он приводит ниневийцев в качестве обличительного примера для ожесточенной совести Своих слушателей. Вероятно, сама цель книги заключалась в том, чтобы показать Израилю, что презираемые и в то же время страшные язычники были более восприимчивы к голосу Бога, чем они: «Я вызову в вас зависть ими, которые не являются народом». Эта история нанесла сокрушительный удар по гордой исключительности и самодовольному презрению к пророческим предостережениям, которыми отмечена вся история народа Божьего. Как было сказано Иезекиилю: «Ты не послан». . . у многих народов чужая речь и трудный язык. . . . Воистину, если бы Я послал тебя к ним, они послушались бы тебя. Но дом Израиля не послушает тебя». Действительно, долгое знакомство с торжественными мыслями о Божьем суде и наказании за грех ослабляет их впечатление на нас. Наши предки-пуритане говорили об ожесточенных Евангелием грешниках», и таких среди нас немало. Человек, живущий у Ниагары, не слышит ее рёва, как чужак. Жители Ниневии восстанут на суд вместе с другими поколениями, кроме того, которое было «это поколение» во времена Господа; и то, что представляет собой сегодняшнее поколение, будет осуждено ими во многих его членах.
Но волна чувств вскоре утихла, и нет никаких оснований полагать, что осталось более чем мимолетное впечатление. Маловероятно, что ниневитяне знали, какого Бога они надеялись умилостивить. Вероятно, их пантеон был нетронут, и их раскаяние длилось не дольше, чем их страх. Кратковременное покаяние оставляет сердце тяжелее прежнего, так как полурастаявший лед снова замерзает более плотным. Давайте остерегаться мороза на фоне оттепели. Покаяние, в котором раскаиваются, хуже, чем отсутствие.
III. Мы отмечаем покаяние Божие (стих 10). Обратите внимание на повторение слова «поворот», использованного в стихах 8, 9 и 10 по отношению к людям и небу. Обратите внимание на смелое использование слова «покаяться» применительно к небу, которое, хотя и не применяется к ниневитянам в предыдущих стихах, подразумевается в каждой их строке. То же выражение встречается в Исходе xxxii. 14, который можно считать классическим отрывком, оправдывающим его использование. Великая истина, о которой идет речь, слишком часто упускается из виду, когда речь идет о пророчествах; а именно, что все Божьи обещания и угрозы условны. Иеремия усвоил этот урок в доме горшечника, и нам нужно хорошо его запомнить. Бог угрожает именно для того, чтобы Ему не пришлось выполнять Свои угрозы. Иона был послан в Ниневию, чтобы воскликнуть: «Еще сорок дней, и Ниневия будет разрушена», чтобы она не была разрушена. Какой был бы смысл в провозглашении указа, если бы он был необратимым? Во всех Божьих словах присутствует подразумеваемое «если». «Если не покаетесь» лежит в основе самых абсолютных угроз зла. Если мы твердо держим начало нашей уверенности до конца», — это предполагается в самых светлых и обширных обещаниях добра.
Слово «покаяние» отрицается и утверждается, что оно применимо к небесам. Он не сын человеческий, чтобы Ему каяться», поскольку Его неизменность и непоколебимая цель не знают перемены. Но именно потому, что они не могут измениться, и Он всегда должен быть против тех, кто делает зло, и всегда благословлять тех, кто обращается к Нему с доверием, поэтому Он меняет Свои отношения с нами в соответствии с нашим отношением к Нему, и потому что Он не может покаяться или быть иным, чем Он был и есть, раскаивается в зле, которое Он сказал, что Он причинит грешникам, когда они раскаиваются в зле, которое они сделали против Него, поскольку Он оставляет Свои угрозы неисполненными и не делает этого».
Таким образом, мы могли бы почти сказать, что цель этой книги Ионы — научить возможности и эффективности покаяния и показать, как кающийся человек, язычник или иудей, всегда находит в Господе измененные поступки, соответствующие его изменившемуся сердцу. Широчайшая благотворительность, смиренный урок для людей, воспитанных в сиянии откровения, что обитатели сумерек или тьмы дороги небесам и могут быть более восприимчивы к божественным впечатлениям, чем мы сами, упрек всем, кто превозносит себя своими привилегиями. беспредельность милости Божией – среди других уроков этой странной книги; но ни один из них не является более драгоценным, чем его истинно евангельское учение о блаженстве истинного покаяния, примером которого является отступник-Пророк, возвращающийся к своей высокой миссии, или свирепые ниневитяне, смиренные и раскаивающиеся, и обретающие милость у Бога всей земли.
МИКА
 

	МИХЕЙ II. 7. Стеснен ли дух Господень?
О ты, нареченный домом Иакова, стеснен ли Дух Господень? Это Его дела?» (МИХЕЙ 2. 7.
Большая часть так называемого христианского мира сегодня [1] празднует дар Божественного Духа Церкви; но вполне можно задаться вопросом, не является ли религиозное состояние так называемого христианского мира печальной сатирой на Пятидесятницу. Кажется, существует прискорбный контраст, очень сбивающий с толку веру, между ярким обещанием в начале и историей развития в будущем. Как немногие из тех, кто участвует в сегодняшнем служении, имеют личный опыт такого дара! Как многие думают, что эта старая история — всего лишь запись прошлого события, мимолетного чуда, не имеющего никакого отношения к опыту современных христиан! В одном из городов Малой Азии была горстка верующих, к которым пришел апостол и был так поражен их положением, что задал им вопрос, который вполне можно было бы задать множеству так называемых христиан среди мы: Получили ли вы Святого Духа, когда уверовали?' И их ответ является вполне верной записью опыта больших масс людей, называющих себя христианами: мы даже не слышали, существует ли какой-либо Святой Дух».
Итак, дорогие братья, я желаю воспользоваться сегодняшними ассоциациями, чтобы донести до вашей и моей совести некоторые соображения, естественно высказанные ими и которые находят голос в этих двух негодующих вопросах старого Пророка: стеснялся Дух Господень?' Являются ли эти явления существующего народного христианства Его делами? И если мы резко столкнемся с осознанием ужасающего контраста, нам может быть полезно спросить, как объяснить такой пасмурный день, следующий за таким ярким утром?
I. Итак, сначала я должен попросить вас подумать вместе со мной об обетовании Пятидесятницы.
Что он провозглашал и утверждал в пользу веры Церкви? Мне нет нужды подробно останавливаться на этом вопросе. Факты вам знакомы, а выводы, сделанные на их основе, банальны и известны всем нам. Но позвольте мне перечислить их настолько кратко, насколько это возможно.
Внезапно послышался звук, как бы от порыва сильного ветра, и наполнил весь дом, где они сидели. И появились разделяющиеся языки, как бы огненные, и почили по одному на каждом из них; и все они исполнились Духа Святого».
Что в этом кроется? Во-первых, обещание Божественного Духа посредством символов, которые, во всяком случае, выражают некоторые характеристики и чудесность Его работы. Порыв могучего ветра говорил о силе, проявления которой варьируются от самого нежного дыхания, едва шевелящего листья на летних деревьях, до самого дикого порыва ветра, сбрасывающего все, что стоит на его пути.
Естественный символизм ветра, который в народном понимании является наименее материальной из всех материальных сил и связь которого с нематериальной частью человеческой личности выражается на всех языках, указывает на божественное, нематериальное, могущественное. , к животворящей силе, которая может свободно дуть, куда пожелает, и последствия которой люди могут отмечать, хотя все они не знают о самой силе.
Другой символ огненных языков, которые разделились и сели на каждого из них, говорит аналогичным образом о божественном влиянии, не столь разрушительном, но полном быстрой, радостной энергии и жизни, силы преобразовывать и очищать. Куда бы ни пришел огонь, он превращает все вещи в свою собственную субстанцию. Куда бы ни пришел огонь, там румяные шпили устремляются вверх, к небу. Куда бы ни пришел огонь, там все узы и оковы расплавляются и сгорают. И вот этот огонь преображает, очищает, облагораживает, оживляет, освобождает; а где огненный Дух, там энергия, стремительная жизнь, ликующая деятельность, преобразующая и трансмутирующая сила, которая превращает получателя пламени в самого пламени.
Затем, еще дальше, в факте Пятидесятницы есть обещание Божественного Духа, который должен повлиять на всю нравственную сторону человечества. В этом заключается великое и славное различие между христианским учением о вдохновении и всеми другими, которые в языческих странах частично достигли подобных представлений, - то, что Евангелие Иисуса Христа делает упор на Святом Духе и провозглашает святость сердца. является пробным камнем и проверкой всех утверждений о божественном вдохновении. Подарков много, милостей больше. Вдохновение, делающее мудрым, достойно желанного, вдохновение, делающее святым, несравненно лучше. В этом мы находим защиту от всех фанатизмов, которые иногда вторгались в христианскую церковь, а именно в мысли, что Дух, обитающий в людях и освобождающий их от обязательств внешнего закона и холодной морали, есть Дух, который действует более глубокая святость, чем мечтал закон, и более спонтанное и радостное подчинение всему справедливому и хорошему, чем любое законодательство и внешние заповеди могут когда-либо обеспечить. Дух, пришедший в Пятидесятницу, — это не просто Дух стремительной мощи и стремительной пылающей энергии, но это Дух святости, чья самая благословенная и сокровенная работа — это производство в нас всех домашних добродетелей и сладких, непритворных добродетелей, которые может украсить и порадовать человечество.
Более того, Пятидесятница несла в себе обетование и пророчество о Духе, дарованном всей Церкви. Все они были наполнены Святым Духом». В этом и есть истинная демократия христианства, что самая основа его заложена в мысли, что каждый член тела одинаково близок к Главе и одинаково воспринимает жизнь. Сейчас нет никого, у кого есть Дух, которого нет у других. Древнее стремление иудейского законодателя: «Дай Бог, чтобы весь народ Господень был пророками и чтобы Господь излил на них Духа Своего» — исполняется в опыте Пятидесятницы; и служанка и дети, а также старики и слуги получают этот универсальный дар. Поэтому жреческие притязания, особые функции, привилегированные классы чужды духу христианства и являются кощунством против вдохновляющего Бога. Если один у вас Учитель, все вы братья», и если мы все напоены одним Духом, то никто уже не имеет власти над нашей верой и силы вмешиваться и ходатайствовать за нас перед Богом.
И более того, эта ранняя история обещала Духа, который должен был наполнить всю природу людей, которым Он был дарован; наполняя их — конечно, в меру своей восприимчивости, как великое море — все ручьи и углубления вдоль берега. Чем глубже ручей, тем глубже в нем вода; чем дальше в глубь страны он побежит, тем дальше освежающий прилив проникнет в лоно континента. Таким образом, каждый человек, в зависимости от его характера, положения, обстоятельств и всех различных условий, определяющих его способность восприимчивости, получит различную меру этого дара. Однако подразумевается, что все будет полно. Маленький сосуд, крошечная чашка, а также большая цистерна и огромный чан содержат каждый по своей вместимости. А если все наполнены, то этот быстрый Дух должен иметь силу воздействовать на все области человеческого естества, должен коснуться нравственного, должен коснуться духовного. Временные проявления и необычайные знамения Его силы вполне могут исчезнуть, как опадает цветок после завязывания плода. Действия Божественного Духа должны ощущаться во всей природе, и каждая часть человеческого существа должна воспринимать эту силу. Как когда вы берете свечу и опускаете ее в банку с кислородом, она вспыхивает, так и моя бедная человеческая природа, погруженная в этот Божественный Дух, крещенная Святым Духом, воспламенится во всех своих частях с неожиданным и доселе неопытным блеском. Таковы элементы обещания Пятидесятницы.
II. А теперь, в следующем месте, посмотрите на очевидную несостоятельность обещания.
Стеснен ли Дух Господень?» Посмотрите на христианский мир. Посмотрите на все церкви. Посмотрите на себя. Скажет ли кто-нибудь, что религиозное состояние какой-либо группы верующих в данный момент соответствует Пятидесятнице? Разве эта пропасть не настолько широка, что заполнить ее кажется почти невозможным? Не является ли запятнанное и несовершенное исполнение жалкой сатирой на обетование? Если Господь с нами, — сказал один из героев древнего Израиля, — то почему все это постигло нас? Я уверен, что мы можем сказать то же самое. Если Господь с нами, то в чем смысл того положения вещей, которое мы видим вокруг себя и должны осознавать в себе? Представляют ли какие-либо существующие церкви окончательную совершенную форму христианства, воплощенную в обществе? Не будет ли лучшее, что может произойти и что когда-нибудь должно произойти, — это распад существующих организаций, чтобы построить более совершенное жилище Бога через Духа? Я не хочу преувеличивать. Небеса знают, что не надо преувеличивать. Простая, неприукрашенная история, без всякого пессимистического выделения черных моментов и забывания светлых, достаточно плоха.
Возьмите три пункта, на которых я не останавливаюсь, и примените их к себе, дорогие братья, и оцените по ним состояние вещей вокруг нас. Прежде всего скажите, выглядит ли обычный образ нашей собственной религиозной жизни так, как если бы в нас был тот Божественный Дух, который все преображает в свою собственную красоту и делает людей во всех сферах их природы святыми и чистыми. Тогда задайте себе вопрос, свидетельствует ли уровень благоговения и посвящения в какой-либо церкви о присутствии Божественного Духа. Небольшая горстка людей, лучшие из них весьма частично соприкасаются с жизнью Бога и весьма несовершенно посвящены Его служению, окруженные огромной массой, о которой мы едва ли можем, с точки зрения милосердия, сказать даже столько, что таково описание большинства наших собраний. Это Его дела?» Наверняка кто-то другой, кроме Его.
Возьмем еще один вопрос. Свидетельствуют ли отношения современных христиан и их церквей друг с другом о присутствии объединяющего Духа? Мы все напоены одним Духом», — сказал Павел. Увы, увы! кажется, что у нас было? Оглянитесь вокруг, исповедующих христианский мир, посмотрите на соперничество и зависть между двумя часовнями на соседних улицах. Посмотрите на пропасть между христианами, которые расходятся лишь в каких-то сравнительных мелочах в организации и государственном устройстве, и скажите, соответствуют ли такие вещи пятидесятническому обещанию единого Духа, который должен объединить всех членов в одно тело? Стеснён ли Дух Господень? Это Его дела?»
Возьмите еще одну часть доказательств. Посмотрите на сравнительное бессилие Церкви в ее конфликте с растущей обмирщенностью мира. Я не забываю, как много делается сегодня вокруг нас и как по-прежнему торжествует Евангелие Христово, но я не думаю, что кто-либо может вдумчиво и беспристрастно смотреть на состояние, скажем, Манчестера, или любого из наших больших городов, и обратите внимание, что население ничего не знает и не заботится о нас и нашем христианстве, никогда не приходит в наши места поклонения и не разделяет наших надежд больше, чем если бы оно жило в Центральной Африке, и что после восемнадцати столетий номинального христианства, не чувствуя, что какое-то пагубное влияние остановило стремительный рост ранней Церкви, и что каким-то образом тот поток лавы, если можно так назвать, который лился горячим из сердца Бога в прежние времена его течение было остановлено, и над его горящим ложем покрылась черная морщинистая корка, хотя в центре еще сохранялся жар. Если Бог с нами, то почему все это постигло нас?»
III. И теперь, наконец, задумаемся на минутку о разрешении противоречия.
Возмущенные вопросы моего текста могут быть истолкованы, с некоторым, возможно, допустимым насилием, как выражающие и отвергающие некоторые ложные объяснения. Одно из объяснений, к которому иногда прибегают, заключается в том, что Дух Господень стеснен. Это объяснение принимает две формы. Иногда вы слышите, как люди говорят: «Христианство бессильно». Теперь нам нужно обратиться к свежим источникам вдохновения и отвернуться от этих разбитых резервуаров, в которых нет воды». Я не собираюсь обсуждать этот вопрос. Я, со своей стороны, не думаю, что христианство ослабнет до тех пор, пока мир не достигнет его и не превзойдет его в своей практике, и пройдет немало времени, прежде чем это произойдет. Христианство не устареет до тех пор, пока люди не будут копировать и сокращать на практике пример Иисуса Христа, а они еще не достигли такой длины. Никакой тени страха, что Евангелие утратило свою силу или что Дух Божий ослаб, нельзя допускать, чтобы он проник в наши сердца. Обещание таково: Я пошлю другого Утешителя, и Он пребудет с вами вовек». Это постоянный дар, преподнесенный Церкви в тот день. В истории нам следует различать символы, дар и последствия дара. Первое и последнее преходящи, второе — постоянно. Символы были преходящими. Сбежавшиеся люди не видели языков огня. Последствия были преходящими. Языки и чудесные высказывания существовали лишь на время. Результаты варьируются в зависимости от обстоятельств; но самое главное, сам дар, является необратимым даром, и однажды дарованный, навсегда остается с Церковью для всех поколений.
Другой формой объяснения является теория, согласно которой Богу в Своем суверенитете угодно удерживать Свой Дух по причинам, которые мы не можем проследить. Но неверно, что однажды поданный дар различается в зависимости от степени его продолжения. Всегда есть один и тот же поток от Бога. В духовной силе Церкви бывают приливы и отливы. Да! и прилив выйдет из ваших гаваней. Стало ли воды в море меньше из-за этого? Так и дар может ускользнуть от человека, от общины, от эпохи не потому, что явление и дар Божий колеблются, а потому, что меняется наша восприимчивость. Поэтому мы отвергаем и обязаны отвергнуть, если мы христиане, неверующее объяснение: «Дух Господень стеснен», а не сидеть, сложив руки, как будто непостижимое владычество, к которому мы не имеем никакого отношения. , иногда посылал больше, а иногда меньше Своих духовных даров ожидающей Церкви. Это не так. У Него нет изменчивости». Дары Божии непреложны; и Дух, который был дан однажды, согласно уже процитированному слову Учителя, дан, чтобы Он мог пребывать с нами вечно.
Поэтому мы должны вернуться к тому, к чему я стремлюсь подвести вас и себя, в смиренном раскаянии и сокрушенном признании, что все это наша собственная вина и результат наших зол, которые можно исправить. что у нас так мало этого божественного дара; и что если церкви этой страны и в наши дни кажутся проклятыми и проклятыми в своих бесплодных действиях и формальном богослужении, то это вина церквей, а не Господа церквей. Поток, истекающий от престола Божия, не затерялся в песке и не уменьшился в своем объеме. Огонь, зажженный в Пятидесятницу, не угас в серый пепел. Порыв могучего ветра, проснувшийся тем утром, не утих и не утих в застойной и удушающей одышке полуденной жары. Та же полнота Духа, которая наполнила верующих в тот день, доступна всем нам. Если, подобно той ожидающей Церкви древности, мы пребудем в молитве и прошении, то дар будет дан и нам, и мы сможем повторять и воспроизводить если не чудеса, в которых мы не нуждаемся, то необходимое вдохновение высочайшего и благороднейшие дни и святые в истории Церкви. Если вы, будучи злы, умеете давать благие дары детям вашим, то тем более Отец ваш Небесный даст Духа Святого просящим у Него?» Просите, и получите», и наполнитесь Святым Духом и силой».

МИХЕЙ II. 13 — ХРИСТОС РАЗРУШИТЕЛЬ
Разрушитель подошел к ним: они разбились, прошли через ворота и вышли ими; и царь их пройдет пред ними, и Господь над главой их» (МИХЕЙ 2). 13.
Михей был современником Исайи. Оба пророка в значительной степени находятся на одном уровне пророческого знания. Для них обоих характерна возрастающая ясность образа личного Мессии и возрастающая полнота подробностей описания Его функций. Для них обоих характерно представление, которое мы находим в этом тексте, о деяниях Мессии как о сборе рассеянного пленного народа и его триумфальном ведении обратно в благословенную землю.
Таков образ, лежащий в основе моего текста. Конечно, я не имею сейчас ничего общего с вопросами о каком-либо более узком и близком историческом исполнении, потому что я верю, что все эти мессианские пророчества, которые могли исполниться и многие из которых получили историческое и приблизительное исполнение в восстановлении евреев из Вавилонское пленение имеет более высокое, широкое и более реальное завершение в том великом освобождении, совершенном небесами, для которого все эти ранние, частичные и внешние проявления сами по себе были пророчествами и тенями.
Поэтому я не извиняюсь за то, что воспринимаю слова, находящиеся перед нами, как единственное реальное достижение в служении и работе Иисуса Христа. Он — Разрушитель, который предстал перед нами». Именно Он проложил путь, по которому мы можем идти, и в котором, как и не мечтал Пророк, Господь стоит во главе нас, а наш Царь идет впереди нас. Так что моя цель — просто взять это великое имя, Разрушитель, и увидеть множество способов, которыми оно в Писании применяется к различным делам Иисуса Христа в нашем искуплении.
I. Я полностью следую примеру соответствующих отрывков в других частях Писания и для начала прошу вас подумать о том великом деле нашего Божественного Искупителя, которым Он разрушил для пленников темницу их рабства.
Перед нами здесь образ либо какой-то чужой страны, в которой рассеянные изгнанники были закованы в железный плен, либо, что более вероятно, какой-то темной и мрачной тюрьмы с высокими стенами, массивными воротами и зарешеченными окнами, в которой они содержались; и к ним, сидящим безнадежно в тени смертной, и скованным скорбью и железом, приходит одна таинственная фигура, которую Пророк не мог описать более подробно, и при Его пришествии ворота распахнулись, и цепи упали с их рук; и пленники вложили в себя сердце, и, собрав себя в торжествующую группу, они вышли с песнями и вечной радостью на своих головах; свободные люди и на марше к дому своих отцов. Разрушитель поднялся перед ними; они сломались, прошли через ворота и вышли ими».
А разве это не наше состояние? Многие из нас не знают, в каком рабстве мы находимся. Мы держимся в нем тем более искренне и печально, что мним себя свободными. Эти бедные, беззаботные люди в ужасные дни Французской революции сохраняли в своих тюрьмах ужасную насмешку над обществом и весельем; и украшали решетку цветами, и делали вид, будто ведут свою свободную жизнь, как и раньше; но при всем том день за днем приходили к воротам тамбрилы, и утро за утром тюремщик стоял у дверей темниц с роковым списком в руке, и одного за другим бездельников уводили на смерть. И поэтому мужчины и женщины живут жизнью, которую они считают свободной, и все время находятся в рабстве, в тюрьме. Ты, мой брат! скованы чувством вины; вы скованы грехом, вы скованы привычкой ко злу с силой, о которой вы никогда не узнаете, пока не попытаетесь избавиться от нее.
И приходит к каждому из нас могучий Избавитель, сокрушающий медные врата и сокрушающий железные засовы. Христос приходит к нам. Своей смертью Он уничтожил вину; Своим живым Духом Он уничтожит власть греха из наших сердец; и если Сын сделает нас свободными, мы действительно будем свободны. Ой! вдумайтесь, молю вас, в ту глубокую истину, которую Господь Христос изрек словами, которые в своей простоте несут убеждение всякой совести: делающий грех есть раб греха». И поскольку иногда вы чувствуете — и все вы иногда чувствуете — скованность оков на ваших запястьях, когда вам хочется протянуть руки во благо, прислушайтесь, как к истинному Евангелию, к этому старому слову, которое в своих живописных образах несет в себе истину, которая должна быть жизнью. Для нас весь Разрушитель ушел перед нами, ворота тюрьмы открыты. Следуйте Его шагам и воспользуйтесь свободой, которую Он дает; и будьте уверены, что вы твердо стоите в свободе, которую Христос сделал вас свободным, и не будете снова опутаны каким-либо игом рабства».
Мужчина и женщина! Некоторые из вас являются рабами своих похотей. Некоторые из вас — рабы принципов мира. Некоторые из вас находятся в рабстве какой-то привычки, которую вы ненавидите, но от которой не можете избавиться. Вот вам свобода. Темные стены тюрьмы окружают нас всех. Писание всех заключило во грехе, чтобы всех помиловать». Благословенно имя Его! Когда ангел пришел к спящему апостолу, и от его легкого прикосновения железные ворота послушно раскачались на петлях, и римские солдаты, которые должны были охранять свою добычу, убаюкали, и оковы, удерживавшие конечности, упали, словно расплавились; так молча, в Своей кроткой и милосердной силе, Христос приходит ко всем нам, и железные ворота, ведущие на свободу, открываются сами собой от Его прикосновения, и оковы спадают с наших членов, и мы выходим свободными людьми. . «Разрушитель» поднялся раньше нас.
II. Опять же, возьмем другое применение этой же фигуры в Священном Писании, где Иисус Христос изображен как Открывающий путь на небеса.
Я есть Путь и Истина и Жизнь, никто не приходит к Отцу, как только через Меня», — сказал Он. И снова, посредством нового и живого пути, который Он открыл нам через завесу (то есть через Его плоть), мы можем иметь свободный доступ с уверенностью через веру в Него». То есть, если мы правильно понимаем наше естественное состояние, это не только рабство злу, но и отделение от Бога. Части божественного характера всегда прекрасны и милы каждому человеческому сердцу, когда оно думает о них. Части божественного характера стоят, хмурясь, перед человеком, который знает себя таким, какой он есть; и совесть говорит нам, что между Богом и нами стоит гора препятствий, нагроможденная нашим собственным злом. К нам приходит Христос, Первооткрыватель и Путь; Первопроходец, который прокладывает нам путь через все препятствия и ведет нас к присутствию Бога.
Ибо мы не знаем Бога, как Он есть, кроме как по небесам. Мы видим фрагменты, часто искаженные фрагменты божественной природы и характера отдельно от Иисуса, но истинная божественная природа, какая она есть и какая она есть по отношению ко мне, грешнику, открывается мне только в лицо. Иисуса Христа. Когда мы видим Его, мы видим Бога; Слёзы Христовы – это жалость Божия, кротость Христова – кротость Божия, нежная, притягивающая любовь Христа – это не только откровение пречистого и милого Братского сердца, но проявление через Братское сердце глубочайших глубин божественной природы. Христос – сердце Бога. Помимо Него, мы приходим к Богу своей совести и трепещем; мы приходим к Богу в наших собственных фантазиях и предполагаем; мы приходим к Богу, смутно угаданному и сложенному из намеков и указаний на Его дела, и Он для нас не более чем мертвое имя. Помимо Христа, мы, возможно, приходим к чему-то, что называем Богом; тень, сквозь которую можно увидеть сияние звезд. Но мы познаем Отца, когда верим в Господа. И таким образом Христос рассеивает все тучи, поднимающиеся из наших сердец, совести, фантазий и заблуждений, которые мы накопили между Богом и самими собой; и таким образом Он открывает путь на небеса.
И открывает Он его и другим способом, на котором я не могу остановиться. Только Бог, проявленный в Господе, привлекает к Себе сердца людей. Притягательная сила божественной природы заключена в Том, Кто сказал: «Я, если вознесусь, привлечу к Себе всех людей». Бог, которого люди знают или думают, что знают, помимо откровения божественности в Господе, — это Бог, перед которым они иногда трепещут, который гораздо чаще является их ужасом, чем их любовью, который является их самым ужасным сомнением, еще чаще чем Он — их самая дорогая вера». Но Бог, который в Господе, привлекает и привлекает к Себе людей, и из Его великой сладости изливается как бы магнетическое влияние, которое притягивает к Нему сердца. Бог, который в Господе, — это единственный Бог, которого когда-либо любило человечество. Другим богам они, возможно, поклонялись со страхом и благоговением на устах, но у этого Бога есть сердце, и он завоевывает сердца, потому что Он имеет. Так Христос открывает путь к Нему.
И далее, еще более высоким образом, этот Спаситель является Первопроходцем к Божественному Присутствию, поскольку Он не только открывает нам Бога, и не только делает Его известным нам настолько, чтобы привлечь нас к Себе, но тем и Он фактом Своего Креста и страстей понес и уничтожил препятствия нашего собственного греха и беззакония, которые вечно встают между нами и Ним, если только Он не сметет их с пути. Он сделал неровные места ясными, а кривые прямыми»; сравняли горы и подняли долины, и проложили через всю пустыню мира дорогу, по которой может идти даже глупец. Узкое понимание может знать, и эгоистичные сердца могут любить, и низкие исповедания могут достичь слуха Бога, который приближается к нам в Господе, чтобы мы в Господе могли приблизиться к Нему. «Разрушитель» поднялся перед нами; Итак, имея, братия, дерзновение войти во святилище всех. . . новым и живым путем, который Он предназначил нам. . . давайте приблизимся с истинными сердцами'
III. Далее, еще одна модификация этого образа встречается в частых изображениях Священного Писания, согласно которым наш Господь является Разрушителем, идущим перед нами в том смысле, что Он является Командиром нашего жизненного пути.
Мы имеем, говоря словами моего текста, образ радостно собравшегося народа, стекающегося вслед за Вождём. Они расступились, прошли через ворота и вышли ими; и Царь их пройдет перед ними, и Господь над главою их». Пророк не знал, что Господь, их Царь, о котором загадочно сказано, что Он также, как и Разрушитель, должен идти перед ними, таинственным образом обитал в этом Разрушителе; и что те двое, которых Он видит отдельно, в глубоком и таинственном смысле суть одно. Войско пленников, возвращающееся победным маршем через пустыню в землю обетованную, возглавляется, по словам Пророка, и Разрушителем, и Господом. Мы знаем, что Разрушитель — это Господь, Ангел Завета, в котором имя Иеговы.
И вот мы соединяем со всеми этими словами моего текста такие слова, которые обозначают нашего Спасителя как Вождя нашего спасения; такие слова, как Его собственные, в которых Он говорит: «Когда Он выводит овец Своих, Он идет впереди них» — такие слова, которые использовал Его Апостол, когда говорил: «Оставляя нам пример, которому мы должны следовать по Его стопам». И все это предполагает, что Христос, который разрушает тюрьму наших грехов и ведет нас по пути к небесам, идет во главе нашего жизненного пути и является нашим Образцом и Повелителем; и Сам присутствует с нами во всех переменах и печалях жизни.
В этом великое благо и особенность христианской морали, что все они сведены к этому сладкому обязательству: делай, как я». В этом великое благословение и сила для христианской жизни во всех ее трудностях: вы никогда не сможете пойти туда, где не увидите в пустыне следы, часто запятнанные кровью, оставленные там до вас вашим Учителем и ставящие свои дрожащие ноги в отпечатки, как ребенок может подражать шагам своего отца, могут научиться понимать, что весь долг сводится к следующему: «Следуй за Мной»; и что всякая печаль успокаивается, облагораживается, становится терпимой и прославляется мыслью, что Он перенес ее.
Римская матрона из легенды вонзила нож себе за пазуху и протянула его мужу со словами: «Это не больно!» Христос прошел перед нами во всем тоскливом одиночестве, во всей агонии и боли жизни. Он освятил их всех и снял с каждого из них горечь и боль ради тех, кто любит Его. Если мы чувствуем, что Разрушитель находится перед нами и что мы идем за Ним, тогда, куда бы Он ни повел нас, мы можем следовать, и мы можем пройти через все, через что Он прошел. Мы несем в Его жизни вседостаточный образец долга. В Его общении мы обретаем всеукрепляющее утешение. Предоставим направление нашей дороги в руки Его, Который никогда не говорит: «Иди!» но всегда Приходи!» Этот Генерал марширует среди Своих батальонов и не направляет Своих солдат ни на какие предприятия или на безнадежные надежды, которые Он Сам не осмелился и не преодолел.
Итак, Христос идет перед нами как наш Спутник, истинный столп огненный и облачный, в котором обитает нынешнее Божество, и Он находится с нами в настоящем товариществе. Наше радостное шествие по пустыне направляется, моделируется, защищается и сопровождается Им, и когда Он выводит Своих овец, «да будет благословенно Его имя», Он идет впереди них».
IV. И теперь, наконец, есть окончательное применение этого образа, который изображает нашего Господа как Разрушителя для нас уз смерти и Предтечу, вшедшего за нами на небеса».
Воскресение Христа – единственное твердое доказательство будущей жизни. Нынешняя жизнь воскресения Христа – это сила, приобщившись к которой, хотя мы и были мертвы, мы все же будем жить».
Он тоже прошел этот путь до нас. Он вошел в огромную тюрьму, куда преследовали и торопили поколения людей; и где они лежат в своих могилах, как в своих узких кельях. Он вошел туда; одним ударом Он сбил ворота с петель и вышел, и ни одна душа больше не может быть заперта навечно в этой разрушенной и открытой темнице. Подобно Самсону, Он взял ворота, которые издревле преграждали ему вход, и понес их на Своих сильных плечах в город на холме, и теперь стрелы Смерти притупились, его оковы разорваны, и двери его темницы широко распахнуты. , и ему не остается ничего другого, как броситься на свой меч и убить себя, ибо его пленники свободны. О, смерть! Я буду твоей язвой; ох, могила! Я буду твоей погибелью». «Разрушитель» поднялся раньше нас»; поэтому невозможно, чтобы нас держали в бессильных цепях, которые Он разорвал.
Предтеча за нас вошел и прошел через небеса, и вошел во святая всех. Мы слишком тесно связаны с Ним, если мы любим Его и доверяем Ему, чтобы сделать возможным, что мы будем там, где Его нет, или чтобы Он был там, где нет нас. Куда Он ушел, мы пойдем. На небесах, да будет благословенно имя Его! Он по-прежнему будет лидером нашего прогресса и капитаном во главе нашего марша. Ибо Он венчает все остальное Свое дело тем, что разрушил темницу наших грехов и открыл нам путь на небеса, и был руководителем и капитаном нашего пути во всем странствовании жизни и открывателем врат могилы для нашего радостного воскресения и открывателя врат небесных для нашего триумфального входа, Он еще, как Агнец, который посреди Престола, пойдет пред нами и поведет нас на зеленые пажити и у тихих вод, и это будет описание растущего блаженства и силы жизни святых наверху. Это те, которые следуют за Агнцем, куда бы Он ни пошел».
МИКА iv. 5 — КАК БОГ, ТАК ПОКЛОННИК
. . . Все народы будут ходить каждый во имя своего бога, а мы будем ходить во имя Господа Бога нашего во веки веков» (МИХЕЙ 4). 5 (Р.В.).
Это утверждение общей истины, справедливой для всех видов религии. «Ходить» равнозначно продолжению практической деятельности. Имя бога — это его проявленный характер. Таким образом, выражение «Ходить во имя» означает жить и действовать в соответствии с характером бога, которому поклоняются, и опираясь на него. В молитве Господней прошение «Да святится имя Твое» предшествует прошению «Да будет воля Твоя». Из благоговейных мыслей об имени должна протекать жизнь в благоговейном соответствии воле.
I. Бог человека – это то, что управляет его практической жизнью.
Религия — это зависимость от Существа, признанного совершенным и суверенным, чья воля направляет и чей характер формирует всю жизнь. Это общее утверждение можно разбить на части; и мы можем остановиться на позиции зависимости, или позиции подчинения, или позиции восхищения и признания идеального совершенства, или позиции устремления; но мы приходим, наконец, к одной мысли: цель религии — подобие, а самое истинное поклонение — подражание. Такой взгляд на сущность религии ставит вопрос: каков наш бог? и делает его очень легко применимым и очень тщательным испытанием нашей жизни. Что бы мы ни исповедовали, то, от чего мы чувствуем себя зависимыми, то, что мы наделяем, ошибочно или справедливо, высшими качествами совершенства, то, к чему мы стремимся как к нашему высшему благу, то, что формирует и упорядочивает течение нашей жизни, является нашей бог. Мы называем себя христианами. Боюсь, что если бы мы попытались пройти такое испытание, многие из нас его не выдержали бы. Это проредило бы ряды всех церквей так же эффективно, как и испытание водой Гедеона, которое превратило десятитысячную толпу в небольшую устойчивую группу из трехсот человек. Независимо от того, к какой церкви мы принадлежим или насколько яркими являются наши исповедания, наша практическая религия определяется нашим ответом на вопрос: чего мы больше всего желаем? К чему мы стремимся больше всего? Англия так же, как и дом Иакова, нуждается в язвительных словах, которые лились, как расплавленный свинец, из уст Исайи, сына Амоса: «Их земля полна серебра и золота, и нет конца их сокровищам». Земля их также полна идолов: они поклоняются делу своих рук». Деньги, знания, хорошее мнение окружающих, успех в политической карьере — все это и тому подобное — наши боги. Есть худшее идолопоклонство, чем то, которое преклоняется перед колодами и камнями. Цели, которые нас поглощают; наш высший идеал совершенства; мы думаем, что то, чем мы обладаем, обеспечит наше блаженство; то, без чего все остальное пресно и тщетно, - это наши боги, и торжественный запрет вполне может прогреметь в ушах бессознательных идолопоклонников не только в английском мире, но и в английских церквях. Не отдавай славы Моей иному и хвалы Моей истуканам».
II. Поклоняющийся будет походить на своего бога по характеру.
Как мы уже говорили, цель религии — подобие, а самое истинное поклонение — подражание. Всеобщим опытом человечества доказано, что уровень нравственности никогда не поднимется выше типа, закрепленного в их богах; а если и произойдет, то в результате контакта с высшим типом в более высокой религии старые боги будут брошены на растерзание кротам и летучим мышам. Те, кто их делает, подобны им; так бывает со всяким, кто надеется на них». Это универсальная истина. Поклоняющиеся, по мнению Пророка, были такими же немыми и мертвыми, как идолы. Те, кто поклоняется тщеславию, «неизбежно становятся тщеславными». Венера или Юпитер, Ваал или Астарта задают тон морали.
Эта истина в полной мере подтверждается наблюдением за характерами людей среди нас, которые являются практическими идолопоклонниками. Они сужены и опущены, чтобы соответствовать своим богам. Низкие идеалы никогда не смогут привести к возвышенной жизни. Поклонение деньгам делает цвет лица желтым, как желтуха. Человек, который концентрирует усилия своей жизни на каком-то земном благе, достижение которого, пока оно недостигнуто, кажется его пропуском к блаженству, тем самым притупляет многие более возвышенные стремления и делает себя слепым для многих более благородных видений. Люди, всегда гонящиеся за какими-то ничтожными и бренными земными благами, уподобляются собакам, которые тянут носы в землю по запаху и не замечают всего, что находится на метр над их головой. Мы, живущие среди суеты огромного коммерческого сообщества, видим множество примеров того, как жизнь становится жесткой, суженной, обедневшей и ожесточенной из-за яростных усилий по обогащению. И куда бы мы ни посмотрели с адекватными знаниями на многочисленные идолопоклонства в английской жизни, мы увидим аналогичные процессы, воздействующие на характер. Повсюду вокруг нас народы ходят каждый во имя своего бога». Этот характер составляет идеал поклоняющегося; это образец, которому он стремится ассимилироваться; это благо, обладание которым, по его мнению, сделает его блаженным; это то, ради чего он охотно жертвует многим, что, как показало бы ему более ясное видение, гораздо более ценно, чем то, ради чего он довольствуется этим в обмен.
Идолопоклонники, ходящие во имя своего бога, — это упрек христианам, которые неуверенными шагами и множеством заблуждений стремятся ходить во имя Господа Бога своего. Если Он в каком-то реальном и глубоком смысле является нашим Богом», мы увидим в Нем реализованный идеал всякого совершенства, источник всего нашего блаженства, высшее благо для наших ищущих сердец, высшую власть влиять на нашу волю; мерой нашего сознательного обладания Им будет мера нашего радостного подражания Ему, и наш радостный дух, получивший право на уверенность в нашем любящем обладании Тем, Кто есть любовь, будет слышать, как Он всегда шепчет нам: «Будьте совершенны, как Отец ваш Небесный совершенен». Желание воспроизвести в узких пределах нашего человеческого духа бесконечную красоту Господа Бога нашего придаст нашей жизни возвышенность и достоинство нашим действиям, которого невозможно достичь ни из какого другого источника. Если мы святим Его имя, мы исполним Его волю, и земля станет предвкушением небес.
III. Поклоняющийся по судьбе будет похож на своего бога.
Мы можем заметить, что Михей в нашем тексте применяет эти слова во веки веков только к народу Божьему». Поклонение людей погибает. Какое-то время они ходят во имя своего бога, но то, что из этого в конце концов получается, скрыто молчанием. Это поклонники Иеговы, которые ходят во имя Его во веки веков, и о которых верны великие слова: «Потому что Я живу, и вы будете жить». Мы можем быть уверены в том, что все божественные качества заложены для нашего бессмертия; мы также можем быть уверены, что душа, которая здесь следует по стопам Иисуса, которая в своей земной жизни ходила во имя Господа Бога своего, продолжит путь по узкому мосту и пойдет вперед во веки веков» в прямой прогресс в том же направлении, в котором он начался на земле. Подражание, которое является практической религией каждого христианина, имеет своим единственным возможным результатом кульминацию подобия. Частичное подобие достигается на земле созерцанием, устремлением и усилием; но оно совершается на небесах совершенным видением Его совершенного лица. Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его таким, какой Он есть». Только когда она достигнет своей цели, христианская жизнь, начавшаяся здесь, может быть задумана как оконченная. Ни о ком, кто пытался с помощью небес ходить во имя Господа, никогда не скажут, что он заблудился в пустыне и так и не достиг конца своего пути. Народы, ходившие во имя любого ложного бога, найдут свой путь оконченным как на краю пропасти, так и в бездонной трясине; потеря, и горе, и стыд будут их уделом. Но имя Господне — крепкая башня», в которую всякий желающий может убежать и быть в безопасности, и ходить во имя Господне — значит идти по пути, который назовется путем святости, на котором ни один хищный зверь не поднимутся, а искупленные будут ходить там», и все, кто на нем, придут с пением к Сиону, и вечная радость будет на их головах».
МИХЕЙ ст.7 — РОСА ОТ ГОСПОДА'
Остаток Иакова будет среди многих народов, как роса от Господа, который не будет ждать человека и не будет ждать сынов человеческих» (МИХЕЙ, ст. 7).
Простая естествознание евреев видела тайну в образовании росы ясной ночью, и их поэтическое воображение нашло в ней подходящий символ всех тихих и нежных влияний небес, которые освежали и оживляли пересохшие и пыльные души. Созданные непостижимым процессом в тишине и темноте, капли росы лежали бесчисленными на сухих равнинах и свисали с каждого листа и шипа, каждая маленькая капля представляла собой идеальную сферу, отражавшую солнце и мерцающую лучами в своей маленькой радуге. Там, где они упали, выжженная растительность подняла свою поникшую голову. «Вот каким должен быть Израиль в мире», — говорит Михей. Он очень глубоко заглянул в Божий разум и в функции нации.
Может возникнуть вопрос, относится ли текст в большей степени к месту и должности Израиля, когда он насаждается на своей собственной земле, или когда он рассеян среди народов. Ибо, как видите, он говорит об остатке Иакова так, как будто имел в виду тех, кто уцелел после какого-то великого бедствия, которое уничтожило большую часть народа. Обе вещи верны. Когда Израиль поселился на своей земле, его обязанностью было учить народы Богу; когда оно было рассеяно среди язычников, его обязанности должны были быть теми же. Но как бы то ни было, изложенная здесь концепция сегодня так же верна, как и всегда. Ибо пророческие учения, хотя они и укоренены в преходящих обстоятельствах крошечной нации, предназначены не для века, а для всех времен», и мы значительно приближаемся к их сути, когда постигаем непреходящие истины, лежащие в основе их, чем когда мы с ученостью эксгумируем мертвую историю, ставшую их поводом.
Послание Михея обращено ко всем христианам, и особенно к английским христианам. Сегодня перед нами стоит тема христианской миссии, и некоторые мысли, высказанные в этом великом тексте, возможно, не являются неуместными.
Итак, мы имеем здесь,
I. Функция каждого христианина на своем месте.
Остаток Иакова будет как роса от Господа среди многих народов». Что сделало Израиль росой? Только одно; его религия, его знание Бога и, как следствие, более чистая мораль. Оно не могло научить Грецию ни философии, ни искусству, ни утонченности, ни чуткости к прекрасному. Это не могло преподать Риму никаких уроков политики или управления. Оно не могло принести никакой мудрости Египту, никакой власти или богатства Ассирии. Но Бог зажег Свою свечу и поставил ее на подсвечник, чтобы она освещала всех, кто был в доме». То же самое верно и в отношении христиан. Мы не можем научить мир науке, мы не можем научить его философии или искусству, но мы можем научить его Богу. Теперь возможность влечет за собой обязательство. Личный опыт Иисуса Христа в наших сердцах, как росы, приносящей нам жизнь и плодородие, несет в себе поручение столь же отчетливое и настоятельное, как если бы оно было внушено в каждое ухо голосом с небес. То, что сделало Израиль «росой среди многих народов», иссохшей из-за ее отсутствия, делает мужчин и женщин-христиан подходящими для выполнения аналогичной должности и призывает их выполнять те же функции. Ибо - по отношению ко всему нашему имуществу, а потому в первую очередь и повелительно к самому лучшему, - то, что мы имеем, мы имеем как управители, и Евангелие, как обнаружил Апостол, было дано ему не только для его собственное индивидуальное наслаждение, возвышение, облагораживание, освобождение, спасение, но было поручено его заботе, и ему было вверено это, как он говорит, как священный залог.
Помните также, что, как это ни странно, единственный способ, благодаря которому познание Бога, дарованное Израилю, могло стать достоянием мира, заключалось в том, что оно прежде всего стало достоянием немногих. Люди говорят о несправедливости, жестокости провиденциального устройства, согласно которому весь мир не стал участником откровения, дарованного Израилю. Огонь собирается в очаге. Означает ли это, что углы комнаты остаются без внимания? Нет! жаровня находится посередине - как Палестина была даже географически в центре тогдашнего цивилизованного мира - чтобы из центра могло излучаться благотворное тепло и давать тепло, а также свет всем, кто находится в доме».
То же самое относится и ко всем великим достояниям человечества. Искусство, литература, наука, политическая мудрость — все они вверены немногим, ставшим их апостолами; и цель состоит в их всеобщем распространении из этих человеческих центров. По аналогии со всеми другими дарами Бога человечеству следует воспитывать избранных людей, в которых заключена жизнь, чтобы она могла распространяться.
Итак, к нам приходит послание: «Ты нужен Господу». Христос умер; Крест – искупление мира. Христос живет для того, чтобы применить силу и преимущества Своей смерти и Своей воскресшей жизни ко всему человечеству. Но недостающим звеном между вседостаточным искуплением, которое есть в Господе Иисусе, и действительным искуплением мира является остаток Иакова, христианская церковь, которая должна быть среди множества людей, как роса из Господин.'
И вот, это рассеяние из отдельных центров жизни, которая находится в Господе, является главнейшей причиной - или, во всяком случае, одной из главных причин - странного и неразрывного переплетения в современном обществе святого и грешника, христианина и нехристианский. Семя посеяно среди терний; пшеница вырастает среди плевел. Их корни настолько спутаны, что никакая рука не сможет их разъединить. В семье, в профессии, в деловых отношениях, в гражданской жизни, в национальной жизни все срастается. Бог сеет Свое семя тонким, чтобы все поле могло собрать урожай. Соль разбивается на множество мельчайших частиц и втирается в то, что она должна предохранить от разрушения. Остаток Иакова находится среди многих народов; и мы с вами окружены теми, кто нуждается в нашем Христе, и кто не знает Его и не любит Его; и одна из главных причин тесного переплетения состоит в том, что, разбросавшись по миру, мы можем рассеиваться и что во всех точках мир может находиться в контакте с теми, кто должен работать, чтобы предохранить его от гниения и разложения.
Есть два способа выполнения этой функции, и каждый христианин обязан внести свой вклад, больший или меньший, в ее выполнение. Первый – это прямые усилия передать другим познание Бога в Господе, которое мы имеем и которое, как мы исповедуем, является самым корнем нашей жизни. Мы все можем сделать это, если захотим, и мы здесь, чтобы сделать это. У каждого из нас есть кто-то из близких, связанных с нами, может быть, узами родства и любви, который охотнее выслушает нас, чем кого-либо другого. Христиане, мужчины и женщины, использовали ли вы эти каналы, которые Сам Бог, посредством устройства общества, вырыл для вас, чтобы через них вы могли излить на какую-нибудь жаждущую землю воду жизни? Мы также могли бы помочь, и помочь гораздо больше, чем любой из нас, в совместных усилиях, направленных на ту же цель. Но от прямой обязанности направлять усилия на распространение Евангелия нельзя уклоняться, увы! мы, исповедующие христианство, слишком часто игнорируем его.
Но есть и другой путь, благодаря которому остаток Иакова «станет росой от Господа», а именно попытка применить христианские мысли и христианские принципы ко всем жизненным отношениям, в которых мы находимся, и ко всем жизненным отношениям, в которых мы находимся. общества, большие они или меньшие, — семья, город или нация, частью которых мы составляем. Мы в последнее время много слышали о том, что люди, очень мало знающие об этом, с удовольствием называют нонконформистской совестью», — принимаю комплимент, который не является намерением, но передается словом. Но я осмелюсь сказать, что имеется в виду не совесть нонконформиста, а христианская совесть. Мы, нонконформисты, слава богу, не имеем на это монополии. Более того, в некотором смысле наши друзья в англиканских церквях преподают некоторым из нас урок относительно применения христианских принципов к гражданскому долгу и к национальной жизни. Я умоляю вас, хотя я и не собираюсь сейчас останавливаться на этом вопросе, спросить себя, являются ли, как граждане, пороки, безбожие, страдания – преодолимые страдания – нашего населения больших городов. в ваших сердцах. Пошевелили ли вы когда-нибудь пальцем, чтобы избавиться от опьянения? Делали ли вы когда-нибудь что-нибудь, чтобы помочь массам наших городских общин жить в местах, лучших, чем свинарники, в которых многим из них приходится валяться? Заботитесь ли вы о достоинстве, чистоте и христианстве наших гражданских правителей? и стараетесь ли вы, по мере своих возможностей, добиться того, чтобы учение Христа управляло жизнью наших городов? И тот же вопрос можно поставить еще более решительно в отношении более широких тем, а именно национальной жизни и национальных действий, будь то в отношении войны или в отношении других неотложных вопросов национального рассмотрения. Я не касаюсь этого; Я лишь прошу вас помнить о великом идеале моего текста, который применим к самому узкому кругу — семье; и для более широких кругов — города и нации, а также для всего мира. Было время, когда дворняга-благочестие уклонялось от вмешательства в эти дела и подбирало вокруг себя юбки в экстазе нездоровой потусторонности. В этом нет большой опасности сейчас, когда христиане находятся в полном потоке течений гражданской, профессиональной, литературной и национальной жизни. Но я скажу вам, в чем заключается опасность: мужчины и женщины-христиане переезжают своими семьями, входят в городские советы, идут в парламент, идут на избирательные участки и оставляют свое христианство позади. Остаток Иакова будет как роса от Господа».
Теперь позвольте мне на мгновение обратиться ко второму моменту, а именно:
II. Функции английских христиан в мире.
В одной из первых частей этой проповеди я предположил, что, возможно, этот текст первоначально применялся к рассеянному остатку. Как бы то ни было, куда бы вы ни пошли, вы найдете еврея и англичанина. Мне нет нужды останавливаться на повсеместном распространении нашей расы. Мне нет необходимости указывать вам на тот факт, что, по всей вероятности, нашему языку суждено когда-нибудь стать мировым языком. Мне нужно всего лишь вспомнить тот факт, что человек может подняться на борт корабля в Ливерпуле или Лондоне и совершить кругосветное путешествие; везде он видит Юнион Джек и везде он приземляется на британской земле. Вездесущность рассеянных англичан не нуждается в иллюстрациях.
Но я хочу напомнить вам, что вездесущность имеет свои обязательства. Сегодня мы много слышим об империализме, о Великобритании, «об экспансии Англии». И, с одной стороны, вся эта новая атмосфера чувств хороша, ибо она говорит о живом сознании, которое идет на пользу в пульсациях национальной жизни. Но есть и другая сторона, не столь хорошая. К чему стремится расширение? Торговля? Да! обязательно; и ни один человек, живущий в Ланкашире, не скажет легкомысленно об этой необходимости. Вульгарная жадность и жажда земли? это зло. Слава? это жестоко, кроваво, пусто. Мой текст говорит нам, почему следует стремиться к расширению и какие обязательства оно влечет за собой. Остаток Иакова будет среди множества людей, как роса от Господа. это как бремя, которое Бог возложил на плечи людей, которых Джон Мильтон два столетия назад не побоялся назвать Своими англичанами».
Позвольте мне напомнить вам о двух контрастирующих картинах, которые гораздо убедительнее, чем все, что я могу сказать, дадут представление о двух точках зрения, с которых можно рассматривать наше всемирное господство. Вот одно из них: Силой руки моей я сделал это и мудростью моей, ибо я благоразумен. И раскинул я пределы народа, и разграбил сокровища его, и нашла рука Моя, как гнездо, богатство народа; и как собирают оставшиеся яйца, так Я собрал всю землю; и не было никого, кто бы шевельнул крылом, или открыл рот, или глянул». Это голос жажды Империи к корыстным выгодам. А вот еще: Цари Фаршиша и островов принесут дары; да, все цари падут перед Ним; все народы будут служить Ему, ибо Он избавит нуждающегося, когда он вопиет, и бедного, и того, у кого нет помощника. Он искупит их души от обмана и насилия, и драгоценна будет их кровь в Его глазах». Это голос, который научился: «Больший из вас да будет вам слугой»; и что владычество, основанное на бескорыстной подчинении другим, является единственным владычеством, которое будет длиться долго. Братья! только в этом духе Англия сохранит свою империю над миром.
Мне нет нужды напоминать вам, что дар, который мы должны нести языческим народам, порабощенным народам, находящимся под властью наших законов, — это не просто наша литература, наша наука, наша западная цивилизация, и тем более продукты о нашей торговле, о которой некоторые из них просят; но это дар, о котором они не просят. Роса не ждет человека и не ждет сынов человеческих». Мы должны создавать спрос, создавая предложение. Мы должны нести Евангелие Христа как величайший дар, который мы имеем в своих руках.
А теперь я собирался сказать хоть слово, наконец, но вижу, что это может быть только слово о...
III. Невыполнение функции.
Израиль потерпел неудачу. Концом всего этого было фарисейство - объятие себя даром, которого оно не оценило, и горькое презрение к народам, и так пришло разрушение, и огонь в очаге рассеялся и погас, и виноградник был взят у них и отдан народу, приносящему плоды его». Измените имя, как говорит латинский поэт, и о нас поведают историю. Англия в значительной степени не справляется с этой функцией; как свидетель безбожных мирных жителей Индии; как свидетели на каждом коралловом пляже в тени пальм в Южных морях, расточительные бродяги, пьяные моряки, недобросовестные торговцы; как свидетель вымирания рас из-за болезней, занесенных с расточительством и джином из этой земли. Роса от Господа!»; скажем лучше, малярия от дьявола! Тобою, — сказал Пророк, — мир осквернен среди язычников». Англичане усилия миссионера в сотне случаев нейтрализуют или затрудняют, если не нейтрализуют.
Мы потерпели неудачу, потому что, будучи христианами, мы не были достаточно искренними. Ни один человек не может с уверенностью сказать, что церкви Англии осознают настоятельную обязанность этого миссионерского предприятия. Если Бог не пощадил естественных ветвей, берегись, чтобы Он не пощадил и тебя». Религия Израиля не была диффузной, поэтому она развращала; Религия Израиля не протянула руку к народам, поэтому его сердце было парализовано и поражено. Те, кто несут Евангелие другим, усиливают свою власть над ним. Появляется радость деятельности, появляется более твердая вера, поскольку перед ними представляются новые доказательства ее силы. Это благословение, которое нисходит на каждого добросовестно выполняющего свой долг; Если дом будет недостоин, мир ваш вернется к вам». В конце концов, наша Империя зиждется на моральных основах, и если мы управляем ею — а каждый из нас несет часть ответственности за все, что делается — на эгоистической основе стремления только к выгоде доминирующего партнера», то тогда наша хватка ослабнет. Не существует такого цемента империи, как общая религия. Если мы хотим сделать эти подчиненные народы верными соратниками, мы должны сделать их настоящими единоверцами. Миссионер держит Индию за Англию гораздо сильнее, чем солдат. Если мы применим христианские принципы к управлению нашей Империей, то она будет сплетена не железными узами, а переплетающимися усами сердец тех, кто является обладателем такой же драгоценной веры». Братья, в Ветхом Завете есть еще одно высказывание о росе. Я буду как роса для Израиля», — говорит Бог через Пророка. Прежде всего мы должны иметь Его как росу для наших собственных душ. Только тогда мы сможем исполнить возложенную на нас должность и быть среди многих народов, как роса от Господа». Если наша шерсть мокрая и мы оставляем землю сухой, наша шерсть скоро высохнет, хотя земля может быть покрыта росой.
МИХА VI. 8 — ТРЕБОВАНИЯ БОГА И ДАР БОГА
Чего требует от тебя Господь, как не поступать справедливо, любить милосердие и смиренно ходить пред Богом твоим?» (МИХЕЙ VI. 8.
Это ответ Пророка на вопрос, который он задает своим слушателям. У них была суеверная оценка ценности жертвы, согласно которой внешнее приношение угодно небесам и может искупить грех. Михей, как и его великий современник Исаия, и большинство пророков, ведет войну против этого неправильного представления о жертвоприношении, но не протестует тем самым против его использования. Предположить, что он это делает, значит неправильно понять всю его аргументацию. Еще одно злоупотребление словами моего текста сегодня отнюдь не редкость. Кто-то слышал, как люди говорили: «Мы простые люди; мы не понимаем ваших богословских тонкостей; мы не совсем понимаем, что вы подразумеваете под «покаянием перед Богом и верой в Господа». «Поступать справедливо, любить милосердие и смиренно поступать с моей добротой» — вот моя религия, а все остальное я оставляю тебе». Это тоже наша религия, но обратите внимание на слово «требовать». Это резкое слово, и если это последнее слово, которое можно сказать об отношении Бога к людям, то великая тень упала на жизнь.
Но есть еще одно слово, которое Михей лишь смутно уловил, произнесенное среди грома Синая, и которое мы с вами услышали гораздо яснее. Пророк правильно прочитал требования Бога, но ему нечего было сказать о дарах Бога. Итак, его слово — полуправда, и чем яснее оно будет видно и чем усерднее человек будет стараться соответствовать стандарту изложенных здесь требований, тем больше он будет чувствовать, что нужно что-то еще, и тем больше он увидит, что великая главная особенность и слава христианства не в том, что оно повторяет или изменяет требования Бога, а в том, что оно выявляет дары Божии. Поступать справедливо, любить милосердие, смиренно ходить пред Богом нашим возможно только через покаяние перед Богом и веру в Господа нашего Иисуса Христа. И если вы полагаете, что эти слова моего текста раскрывают всю истину об отношении Бога к людям, а человека к небу, то вы не смогли уловить пылающий центр Света, сияющего с небес.
I. Итак, первое, что я хочу предложить, — это требования Бога.
Теперь мне не нужно говорить больше, чем пару слов о подведении итогов в моем тексте простых, элементарных обязанностей морали и религии. Он охватывает, по существу, ту же самую тему, в сжатой форме, что и Декалог, с той лишь разницей, что Моисей начал с самого глубокого и, так сказать, двинулся вовне; закладывая основание в истинном отношении к небу, которое является самым важным и из которого вытекает истинное отношение к людям. Михей начинает с другого конца и, начиная с меньшего, более внешнего, чисто человеческого, продвигается внутрь, к тому, что является центром и источником всего.
Поступать справедливо» — это элементарная мораль в двух словах. Дайте ему все, что имеет право требовать от вас человек; это сумма пошлины. И все же это не совсем так, поскольку все мы знаем разницу между праведным человеком и хорошим человеком, и как, если есть только строго праведные действия, чего-то не хватает в самой праведности поступка и в полноте характера. . «Делать» недостаточно; мы должны проникнуть в самое сердце и поэтому возлюбить милосердие». Справедливость – это еще не все. Если каждый получит по заслугам, как говорит Шекспир, кто из нас избежит порки?» Должно быть милосердие, а также справедливость. В очень глубоком смысле ни один человек не оказывает своим ближним всего того, чего они имеют право ожидать от того, кто не оказывает им милости. Итак, в очень глубоком смысле милосердие является частью справедливости, и вы не дали ни одному бедному существу всего того, чего оно имеет право ожидать от вас, если только вы не оказали ему всю милостивую и нежную милостыню сердца и рука. Справедливость и милосердие, в глубочайшем взгляде, сливаются в одно.
Затем Мика идет глубже. И смиренно ходить пред Богом твоим». Некоторые люди сказали бы, что это изложение божественных требований ошибочно, потому что в нем нет ничего о долге человека перед самим собой, который является таким же долгом, как и его долг перед ближними или его долг перед небом. Но в этом одном слове, смиренно, заключена значительная часть моего долга перед самим собой». Ибо, я полагаю, мы могли бы почти сказать, что основа всех наших обязательств перед самими собой заключается в том, что мы должны иметь правильный, то есть скромный взгляд на самих себя. Но я пропускаю это.
Смиренно ходить пред Богом твоим». Могут ли двое идти вместе, если они не договорились? Для хождения с Богом необходимо общение, основанное на любви и приводящее к подражанию. И это общение должно быть постоянным и проходить через всю жизнь, как золотая нить через паутину. Итак, вот минимум божественных требований: дать каждому то, на что он имеет право, включая милость, на которую он имеет право, иметь низкую оценку самого себя и жить, постоянно сжимая руку Бога. и сознавая Его осеняющее крыло во все моменты и подчинение Его воле на каждом этапе пути. Это минимум; и люди, которые так бойко говорят: «Это моя религия», мало осознают, насколько далеко идущими и глубокими являются требования этого текста. Эти требования вытекают из самой природы Бога и нашего отношения к Нему, и они одобряются нашей собственной совестью, ибо все мы знаем, что это, и не что иное, как наши обязанности перед небом. Вот и все требования Бога.
II. Наша неудача.
Никто из нас не соответствует стандарту. Можно представить, что человек за человеком берет в свои руки дела своей жизни и кладет их на ужасные весы, которые держит рука Божья. В одном — требования Божии, в другом — моя жизнь; и в каждом случае вес падает, и на весах мы всецело легче тщеславия». Мы стоим перед великим Учителем в школе и одну за другой берем в руки свои тетради; и нет ни одного из них, который не был бы чёрным от клякс и подчисток и не кишел бы ошибками. Перед нами стоит огромная скала с призом победителя на самом верхнем выступе, и люди за человеком пытаются подняться на нее, но падают, ушибленные и сломанные у подножия. Нет праведного, нет, ни одного». Требования Мики касаются каждого человека, который честно оценит свою жизнь и свой характер как утверждение недостигнутого и недостижимого идеала, к которому он никогда не поднимался и никогда не сможет подняться.
О, братья! если эти слова — все слова, которые следует сказать о Боге и обо мне, то я не знаю, что лежит перед просветленной совестью, кроме содрогающегося отчаяния и парализующего сознания неизбежной неудачи. Умоляю тебя, возьми эти слова и разойдись с ними и проверь по ним свою повседневную жизнь. Бог требует от меня поступать справедливо. Разве не всплывает в моей памяти множество поступков, в которых по отношению к лицам и по отношению к обстоятельствам я не подпадал под это требование? Он требует, чтобы я любил милосердие». Он требует, чтобы я ходил смиренно», а я часто бывал самодовольным, самонадеянным и самонадеянным. Он требует, чтобы я ходил с Ним, и я стряхнул с себя Его руку и провел целые дни, даже не думая о Нем, и о Боге, в чьих руках мое дыхание и чьи все «пути мои», я не прославлен». Я не могу вбить эту истину в вашу совесть. Вы должны сделать это сами. Но я умоляю вас, признайте тот факт, что вы замешаны во всеобщей неудаче, и что требование Бога — это Божье осуждение каждого из нас.
Если же верно то, что все не выполнили этого требования, тогда должно последовать всеобщее чувство вины, ибо существует универсальный факт вины, независимо от того, существует ли оно или нет. Должны последовать также последствия, вытекающие из несоблюдения каждым из нас этих божественных требований, последствия очень тревожные, очень фатальные; и за этим должно последовать затемнение мысли о Боге. Я знал тебя, что ты человек суровый, жнешь, где не сеял, и собираешь, где не сеял». Это Бог всех людей, которые воспринимают мой текст как последнее слово своей религии, — Бог требует от меня. Благословенное солнце на небесах становится зловещим огненным шаром, если увидеть его сквозь туман такой концепции божественного характера и его отношения к людям. Ничто так не окутывает небо тьмой и не скрывает великий свет Божий, как мысль о Его требованиях, как последняя мысль, которую мы лелеем о Нем.
Из этой концепции и из-за неспособности выполнить требования следует также безнадежность когда-либо выполнить то, что от нас требуется. Кто из нас, кто, оглядываясь назад на свое прошлое, поскольку оно было сформировано его собственными усилиями и его собственными силами, может смотреть вперед в будущее с хоть какой-то надеждой, что оно исправит прошлое? Братья! опыт учит нас, что мы не выполнили и не можем выполнить то, что остается нашей простой обязанностью, несмотря на нашу неспособность выполнить ее, а именно: поступать справедливо, любить милосердие и смиренно ходить пред Богом нашим». Думать о Божьих требованиях и о своей собственной неудаче — верный способ парализовать всю деятельность; так же, как тот человек в притче, который сказал: «Ты строгий человек», ушел и скрыл свой талант в земле. Думать о Божьих требованиях и моих собственных неудачах, если небесам больше нечего сказать мне, кроме этого сурового Ты должен», — это короткий путь к отчаянию. И именно поэтому большинство из нас предпочитают погружаться в тривиальность повседневной жизни, а не думать о Боге и о том, чего Он просит от нас. Ибо единственный способ, которым некоторые из нас могут сохранить свое невозмутимость и жизнерадостность, — это игнорировать Его и забывать то, что Он требует, и никогда не подводить итоги своей собственной жизни.
III. Наконец, мой текст заставляет нас задуматься о Божьем даре.
Я сказал, что это полуправда, поскольку оно говорит нам только о том, какими Он желает, чтобы мы были, но не говорит нам о том, как мы можем быть такими. Ему, как и закону, сутью которого он является, предназначено быть педагогом, вести ребенка на небеса, к истинному Учителю и истинному Дару Божьему.
Бог требует». Да, и Он требует, чтобы мы сказали Ему: Господи, Ты имеешь право просить об этом, и это мое блаженство дать это, но я не могу. Дай мне то, что Тебе нужно, и тогда я смогу».
Дар Божий — Иисус Христос, и этот дар компенсирует все наши неудачи. Я говорил о чувстве вины, возникающем из сознания несоблюдения требований божественного закона; и дар Божий имеет дело с этим. Оно приходит к нам, когда мы лежим израненные, в синяках, сознавая неудачу, встревоженные результатами, чувствуя вину и страшась наказаний, и оно говорит нам: беззаконие твое удалено, и грех твой очищен». Бог требует от тебя того, чего ты не делал. Доверьтесь Мне, и всякое беззаконие уйдет от ваших душ».
Я говорил о безнадежности будущих достижений, которая является результатом опыта прошлых неудач; и дар Божий имеет дело с этим. Вы не можете соответствовать требованиям. Христос вложит Свой Дух в ваш дух, если вы доверитесь Ему, и тогда вы встретите их, ибо невозможное для людей возможно для Бога. Итак, если ведомые Михеем, мы переходим от Божьих требований к Его дарам, посмотрите на изменение в аспекте, который Бог несет к нам. Он уже не стоит строго, чтобы отмечать, и суров, чтобы судить и осуждать, но милостиво наклоняется, чтобы помочь. Его последнее слово нам: «Не Ты сделаешь», а Я дам». Его высказывание в Евангелии — не «делай», а «бери»; и видение Бога, которое сияет на нас из жизни и через Крест Иисуса Христа, — это не видение великого Надсмотрщика, а видение Того, Кто помогает всей нашей слабости и делает ее силой. Бог, который требует, парализует людей, лишает их надежды, радости и общения; Бог, дающий, привлекает людей к Своему сердцу и заставляет их прилежно исполнять все Его благословенные требования.
Подумайте о том, какую разницу вносит концепция Бога как дающего в дух, в котором мы работаем. Мы больше не пытаемся, подобно израильтянам в Египте, делать кирпичи без соломы и разбивать свои сердца из-за своих неудач, или отчаянно отказываемся от попыток и живем в пренебрежении Богом и Его волей; но с радостью, с ясной уверенностью, что наш труд не напрасен в Господе», мы стремимся соблюдать заповеди, которые, как мы научились, являются выражением Его любви. Один из Отцов выразил все в одном прекрасном предложении: Дай, что повелишь, и повелевай, что пожелаешь».
Подумайте также о том различии, которое эта концепция дающего, а не требующего Бога вносит в то, что мы должны делать. Нам не нужно начинать с усилий, нам нужно начинать с веры. Фонтан должен быть наполнен водой из источника, прежде чем он сможет поднять свой хрустальный столб, сверкающий в солнечном свете; и мы должны получить через наше доверие силу хотеть и действовать. Сначала наполните лампу маслом и позвольте Учителю зажечь ее, а затем пусть ее пламя воссияет. Прежде всего нам надо пойти к дающему Богу и поблагодарить Его за Его неизреченный дар»; и тогда мы должны сказать Ему: Ты дал мне Сына Твоего. Чего Ты желаешь, чтобы я дал Тебе?» Мы должны сначала принять дар, а затем, движимые милостью Божией, спросить: «Господи, что повелишь мне сделать?»
АВВАККУК
 

	АВВАККУК iii. 19 — ИДЕАЛЬНАЯ БОЖЕСТВЕННАЯ ЖИЗНЬ
Господь Бог — моя сила, и Он сделает ноги мои, как оленьи, и поможет мне ходить по высотам моим» (АВВАККУМ iii). 19.
Так заканчивается одно из самых великолепных произведений творческой поэзии в Священном Писании или где-либо еще. Певец описывал великое освобождающее проявление Всевышнего Бога, которое, хотя он знал, что оно было ради избавления народа Божьего, вселило трепет и ужас в его душу. Затем он собирается вместе, чтобы поклясться, что в этом Боге, проявленном таким образом как Бог его спасения, он возрадуется», какая бы нищета или лишения ни были связаны с его внешней жизнью. Наконец, в этих последних словах он поднимается к пониманию того, чем этот возрадовавшийся Бог станет для тех, кто так возложил на Него свое упование и радость.
Выражения носят в высшей степени метафорический и образный характер, но они допускают, что их можно свести к очень простым фактам, и они говорят нам о результатах в сердце и разуме истинной веры и общения с Богом.
Следует отметить, что параллельное изречение, почти дословно такое же, как и в моем тексте, встречается в 18-м псалме, и что и там оно является последним и радостным результатом огромного проявления освобождающей энергии Божией.
Не пытаясь сделать что-то большее, чем раскрыть глубокий смысл этих слов, я отмечаю, что три пункта нашего текста представляют три аспекта того, какими могут быть наша жизнь и мы сами, если мы тоже будем радоваться в Боге нашего спасения. .
I. Во-первых, такое общение с Богом приводит Бога к человеку для его силы.
18-й псалом, который, как я уже заметил, очень параллелен этому, дает несколько иную и уступающую версию этой мысли, когда говорит: «Господь препоясывает меня силою». Но Аввакум, хотя, возможно, и не смог бы облечь в догматическую форму все, что имел в виду, в своих словах пошел дальше: Господь — моя сила». Он не только дает, как можно дать монету в руку нищему, стоя все время отдельно от него, но Он — моя сила».
И что это значит? Это предвосхищение той самой чудесной и высочайшей из всех истин Нового Завета, которую провозгласил Апостол, когда сказал: «Все могу в Господе, укрепляющем меня внутри». Это предвосхищение в опыте, которое всегда предшествует догматическим формулам, сводящим переживания в членораздельные высказывания, того, что записал Апостол, когда сказал, что услышал голос, провозгласивший: «Довольно для тебя благодати Моей, и сила Моя сделана». совершенен в слабости».
Ах, брат! не давайте лишать себя высоких утешений и таинственного притока силы, которая может быть нашей, если мы откроем глаза, чтобы увидеть, и наши сердца, чтобы принять то, что действительно является главным благословением Евангелия, общением через ту же веру, которую проявил Аввакум, когда он сказал: «Я возрадуюсь в Боге спасения моего», о реальной божественной силе, в которой можно обитать и величественно и победоносно проявляться через нашу слабость. Господь — моя сила», и если мы будем радоваться в Господе, мы обнаружим, что опыт Аввакума был ниже нашего, поскольку он знал о Боге меньше, чем мы; и мы сможем превзойти его высказывание, а также другое высказывание Пророка: Господь — моя сила и песня; Он также стал моим спасением». Это первое благословение, которое этот древний верующий, несмотря на сумерки раннего откровения, почувствовал, что обязательно придет через общение с Богом.
II. Второе похоже на это. Такое радостное общение с Богом даст легкость на жизненном пути.
Он делает мои ноги оленьими». Олень на всех языках, на которых говорят люди, которые когда-либо его видели, является прообразом и символом упругой, пружинящей легкости, легкости и граничащей грациозности, которая преодолевает все препятствия и быстро несется по болоту. И когда этот певец или брат его псалмопевец в другом псалме, о котором мы упомянули, говорит: «Ты сделал ноги мои, как ноги оленьи», то он думает о той легкой и легкой, пружинистой, упругой походке, о той быстроте продвигать. Какой контраст это с тем, как большинство из нас выполняет повседневную работу! Тяжело, тяжело и бездуховно бреду, бредя, бредя, как тот, с которым пахарь пахает по липким бороздам поля, с фунтом глины на каждой пятке; или что-то вроде того, с чем человек идет вечером домой с работы уставший. Монотонность тривиальных, постоянно повторяющихся действий, колебания термометра нашего собственного духа; трудные участки дороги, с которыми нам всем рано или поздно придется столкнуться; и с течением времени наша плавучесть природы уменьшается, а любовь к ходьбе становится немного медленнее, чем раньше; мы все знаем эти вещи, и они влияют на нашу походку. Но затем мой текст дает яркую уверенность в том, что походка, с которой мы бежим предстоящий нам забег, может быть быстрой, легкой и пружинистой, как бег оленя на свободном склоне холма.
Это та же самая мысль, но под несколько иным одеянием, которую имеет апостол, когда говорит нам, что солдат-христианин должен обувать ноги с той готовностью, которая исходит из Евангелия мира». Мы должны быть всегда готовы бежать, и бежать с легким сердцем, когда мы это делаем. Это возможный результат христианского общения, и он должен, в гораздо большей степени, чем он есть, быть достигнутой реальностью для каждого из нас. Конечно, физические условия различаются. Конечно, наше настроение то поднимается, то падает. Конечно, работа, которую нам приходится делать сегодня, кажется легче, чем та же самая работа в другой. Все эти колебания и вариации, а также причины неуклюжести, а иногда и более греховные, причины медлительности, сохранятся; но, несмотря на все это и ниже всех, вполне возможно, что мы сможем подготовиться к дороге и будем радоваться своей работе, как сильный человек, участвующий в забеге, и можем радостно приветствовать любые обязанности и посвятите себя всем нашим задачам. Это возможно, потому что общение с Богом, являющееся в Господе, действительно, как мы видели, вдыхает в людей силу, а следовательно, свежесть и жизнерадостность, которые не принадлежат им самим и не исходят ни от природы, ни от окружающего. вещи. Если только это не правда, что христианство дает человеку божественную радость, которая делает его готовым к труду, я не знаю, какая польза ему от христианства.
Но не только это так, но то самое общение с Богом, которое есть раскрытие сердца для притока божественной силы, привносит во всю нашу работу новые мотивы, которые избавляют ее от гнетущей, утомительной, монотонной, тривиальной. слишком велик для нашей выносливости или слишком мал для наших усилий. Всякая работа, которая не выполняется в общении с Иисусом Христом, имеет тенденцию становиться либо слишком тяжелой, чтобы ее можно было успешно выполнить, либо слишком тривиальной, чтобы требовать от нас лучших сил, и в любом случае она будет выполняться небрежно, а с течением времени — механически и утомительно. , как шлифовка и плед. Ты делаешь мои ноги, как оленьи ноги» — если я проникну в свое сердце новый мотив любви к небу в Господе, так что он выйдет наружу и будет влиять на все мои действия, то больше не будет задач, слишком трудных для выполнения, или слишком мал, чтобы стоить усилий. Не будет ничего нежелательного. Неровные места станут ровными, кривые — прямыми, и ноги наши будут обуты в готовность благовествовать мир.
Если мы живем в ежедневном общении с Богом, придет и другая мысль, которая также сделает нас готовыми «с радостью бежать предлежащее нам поприще». Мы соединим все, что с нами происходит, и все, что нам предстоит сделать, с конечным исходом, и жизнь станет торжественной, серьезной и благословенной, потому что она есть внешний двор и притвор вечной жизни с Богом во Владыке. Имеющие общение с Ним, и только они, будут, как говорит другой пророк, «бежать и не уставать», когда наступят минуты, требующие особого усилия; и будет идти и не падать в обморок в течение утомительно долгих часов обычной работы и пыльной дороги.
III. Последняя мысль здесь такова: общение с Богом приносит возвышение.
Он заставит меня ходить по высотам моим». Можно увидеть стадо на горизонте горного хребта, где оно дома, далеко от опасностей и нападений; способны удержаться на скалах и пропастях и подбрасывать рога в чистый воздух. Один взмах руки, и они на расстоянии нескольких миль. Он ставит меня на мои высоты»; если мы будем хранить себя в простом, любящем общении с Богом в Господе; и изо дня в день, даже когда смоковница не цветет и не будет плода на лозе, все равно будет радоваться Богу спасения нашего, Он поднимет нас, и другое предложение Исайи в стихе, который Я процитировал, исполнятся: поднимут крылья, как орлы». Общение с Богом не только помогает нам брести и путешествовать, но и помогает нам парить. Если мы будем поддерживать связь с Ним, мы будем подобны грузу, подвешенному на воздушном шаре. Плавучесть одного поднимет свинцовость другого. Если мы крепко держимся за руку небес, которая поднимет нас на высоты, на высоты Божьи, насколько мы можем достичь их в этом мире; и мы будем там как дома. Они будут моими высотами», которых я никогда не смог бы достичь своими собственными усилиями, но на которые Ты вознес меня и которые по Твоей благодати стали моим естественным пристанищем. Я там как дома, свободно гуляю по высоте и не боюсь падения среди скал.
Знакомы ли мы с вами с этими высшими уровнями мышления, опыта и жизни? Чувствуем ли мы себя там более комфортно, чем внизу, среди болот, миазмов и туманов? Где твой дом, брат? Месса начинается с Sursum corda: «Вверх вашими сердцами», и это слово для нас. Но способ подняться — это поддерживать связь с Иисусом Христом, и тогда Он, даже пока наши ноги идут по этой земной дороге, поставит нас по правую руку от Себя в небесных местах и сделает их нашими высотами. места.' Там безопасно. Воздух чист; ядовитые туманы опускаются ниже; охотники туда не приходят; их стрелы и винтовки не дойдут до сих пор. Только когда стадо отваживается немного спуститься с холма, ему угрожает опасность выстрелов.
Но возвышение не будет таким, чтобы заставить нас презирать низкие пути, на которых лежит для нас долг — достаточная и самая высокая вещь из всех. Наши души могут быть подобны звездам и жить отдельно, но при этом возлагать на себя самые смиренные обязанности, и пока мы живем на высотах, мы можем путешествовать по обычному жизненному пути в радостном благочестии». Общение с Ним сделает нас легкими и поднимет нас высоко, и в то же время оно будет держать нас за письменным столом, и на мельнице, и в учебе, и на кухне, и в детской, и в магазине, и мы обнаружим, что высокие места доступны в в каждой жизни и в каждой задаче. Итак, мы можем идти дальше, пока, наконец, не услышим Голос, говорящий: «Поднимись выше», и он вознесется на гору Божию, где живые воды, и не будет больше бояться ни сетей, ни охотников вовеки.
СЕФАНИЯ
  

	СЕФАНИЯ III. 14 – СЕФАНИЯ iii. 17 — РАДОСТЬ СИОНА И БОГА
Пой, дочь Сиона; кричи, Израиль! веселись и радуйся всем сердцем, дочь Иерусалима. . . . 17. Он будет радоваться о тебе радостью; Он успокоится в Своей любви, Он будет радоваться о тебе пением» (СЕФАНИЯ 3). 14, 17.
Какой чудесный прилив бурной радости в этих словах! Быстрые, короткие предложения, тройное призывание в первом стихе, тройное обещание во втором, нагромождение синонимов – все это усиливает впечатление. Кажется, что сами слова танцуют от радости. Но еще более примечательным является параллелизм между этими двумя стихами. Сион призван радоваться о Господе, потому что Бог радуется о нем. Она должна кричать от радости и петь, потому что радость Божия тоже имеет голос и разливается в пение. На каждое трепетание радости в сердце человека приходит волна радости в сердце Господа. Звуки нашей хвалы являются одновременно и отголосками, и поводом для Его хвалы. Мы должны радоваться, потому что Он рад: Он рад, потому что мы таковы. Мы поем от радости, и Он радуется нам пением, потому что мы это делаем.
I. Божья радость о Сионе.
Следует отметить, что за первым стихом нашего текста следует заверение: «Господь посреди тебя»; и что последнему стиху предшествует та же уверенность. Итак, близкое общение и общение между Богом и Израилем лежит в основе как радости Бога в человеке, так и радости человека в Господе.
Глубокие мыслители торжественно предостерегают нас от того, чтобы тень наших эмоций падала на Бога. Без сомнения, здесь существует реальная опасность; но есть еще худшая опасность — представить себе Бога, у которого нет жизни и сердца; и лучше держаться того, что в Нем есть то, что соответствует тому, что в нас есть радость. Нам также часто говорят, что Иегова Ветхого Завета — Бог суровый и отталкивающий, а религия Ветхого Завета — мрачная и раболепная. Но такое заблуждение трудно поддерживать перед лицом таких слов, как эти. Софония, о котором мы мало что знаем и чьи слова в основном являются предсказаниями судов и горестей, высказанных против мятежного и оскверненного Сиона, заканчивает свое пророчество этими сопутствующими картинами, подобными отблеску солнечного света, который часто струится в конце темной ночи. зимний день. Для него суды, которые он предсказал, не были противоречием любви и радости Божией. Мысль о радостном Боге может быть очень ужасной мыслью; такое понимание, какое имел этот пророк, придает этому благословенный смысл. Мы можем думать о радости, принадлежащей божественной природе, как исходящей от полноты Его существа, которое возвышается намного выше всего, что создает печаль. Но Он радуется не только Себе одному; но это потому, что Он любит. Проявление любви – это всегда блаженство. Его радость – в самоотдаче; Радость Его – в сынах человеческих: Как жених радуется о невесте, так будет радоваться о тебе Бог твой». Его радость в Его детях, когда они позволяют Ему любить себя и не обращают Его любовь на себя. Как в физическом теле человека больно иметь закупоренные выделения, так и когда Божья любовь вынуждена вернуться к себе и не позволяется излиться в благословении, некоторая тень страдания не может не пройти по этому спокойному небу. Он радуется, когда Его лицо отражается в нашем и лучи Его отражаются от нас.
Но есть в этом изображении радости Божией еще одна удивительно смелая и красивая мысль. Обратите внимание на двойную форму, которую оно принимает: Он будет отдыхать – буквально молчать – в Своей любви; Он будет радоваться тебе пением». Что касается первого, то любящие сердца на земле знают, что глубочайшая любовь не знает слов и не может их найти. Сердце, полное любви, покоится как достигшее своего желания и достигшее своей цели. Оно соблюдает вечную субботу и довольствуется молчанием.
Но рядом с этой картиной упокоения радости Божией с великой поэтической проницательностью поставлен совершенно противоположный образ любви, которая наслаждается выражением и радуется своему предмету пением. Сочетание того и другого помогает выразить глубину и интенсивность единой любви, которая, как певчая птица, поднимается с трепетным восторгом и изливает по мере своего подъема все более громкую и радостную ноту, а затем, спокойно и спокойно, падает в свое гнездо на росистой земле.
II. Радость Сиона в Господе.
Для Пророка тот факт, что Господь среди тебя, «был гарантией уверенности в том, что Ты больше не будешь бояться»; и эта уверенность должна была стать поводом для бурной радости, которая проявляется в самых словах нашего первого текста. Эта великая мысль о Боге, обитающем среди нас, по праву причиняет боль и ужас мятежной воле и отчужденным сердцам. Чтобы радоваться тому, что Бог рядом, нужна некоторая подготовка ума и духа; и те, кто находит свое удовлетворение в земных источниках, и те, кто ищет его в них, видят не слово благой вести, а, скорее, боязливое ожидание суда» в мысли, что Бог среди них. Слово, переведенное «радуется» в первом стихе нашего текста, не то же самое, что переведенное таким образом во втором стихе. Последнее буквально означает движение по кругу; тогда как первое буквально означает «прыгать от радости». Таким образом, радость Божия мыслится выражающейся в достойных, спокойных движениях, в то время как радость Сиона по своему выражению сравнивается с более бурными движениями танца. Истинная человеческая радость подобна радости Бога в том, что Он радуется нам, а мы — Ему, и что и Он, и мы наслаждаемся проявлением любви. Но мы никогда не должны забывать, что различия так же реальны, как и сходства, и что вхождение в радость Господа предназначено для более высокой формы нашего опыта в будущей жизни».
Нам надлежит позаботиться о том, чтобы наша религия была религией радости. Наш текст является авторитетным повелением, а также радостным увещеванием, и мы не сможем справедливо представить факты христианской веры, если не будем всегда радоваться в Господе». Во всех печалях и тревогах, которые неизбежно сопровождают нас, как и всех людей, мы должны усилием веры всегда ставить перед собой Господа, чтобы мы не были поколеблены. Секрет устойчивой и вечной радости по-прежнему лежит там, где его нашел Софония, – в уверенности, что Господь с нами, и в видении Его любви, почившей на нас и ликующей о нас с пением. Если таким образом наша любовь охватит Его и Его радость найдет путь в наши сердца, она останется с нами, чтобы наша радость могла быть полной»; и, охраняемый Им, пока еще есть страх преткнуться, Он, наконец, представит нас перед лицом Своей славы непорочными и в великой радости.
АГГАЙ
 

	АГГЕЙ И. 6 — Тщетный труд
Вы много посеяли, а собрали мало; вы едите, но вам недостаточно; вы пьете, но не напиваетесь; вы одеваетесь, но нет теплого; и тот, кто зарабатывает плату, зарабатывает плату, чтобы положить ее в дырявый мешок». – АГГЕЙ I. 6.
Произошла большая эмиграция из страны пленения в Иерусалим. Великой целью, которую преследовали вернувшиеся изгнанники, было восстановление Храма как центра восстановленной нации. С истинным героизмом, с большим благородным и бескорыстным энтузиазмом они приступили к работе, отложив до нее все соображения личного удобства. Но это сопутствовало обычной судьбе всех великих национальных энтузиазмов. Политические трудности, суровая практическая реальность помешали, и выполнение задачи было на время приостановлено. Лишь немногие остались верны первоначальным идеям; остальное отпало. В игру вступили личный комфорт, любовь к легкости, претензии домашней жизни, жадность к наживе, все неблагородные мотивы, которые, как тяготение и трение, сдерживают подобные движения после того, как первый порыв исчерпан. Как всякое великое дело, это было начато среди больших надежд и честного рвения, но постепенно надежды угасли и превратились в не что иное, как благочестивые фантазии». Изгнанники начали строить свои собственные дома с потолками, а Дом Божий остался в запустении. Они стали больше думать о заселении земли, чем о строительстве Храма. Без сомнения, они сказали все то, чем люди привыкли скрывать свой эгоизм под маской долга: «Люди должны жить; мы должны заботиться о себе; это безумный энтузиазм — строить храм, когда у нас нет домов; мы собираемся когда-нибудь его построить, но мы люди практичные и должны сначала удовлетворить свои потребности».
Эта их мудрость, как это обычно бывает, оказалась глупостью. Наступило, как мы узнаем от этого пророка, время бедствий, во время которого урожай, ради которого они пожертвовали своими обязанностями и своим призванием, не удался: и несмотря на их благоразумное усердие, или, скорее, просто из-за их неуместного и эгоистично заботясь о своем мирском благополучии, они были бедны и голодны. Небо над ними очистилось от росы, а земля от плодов ее». Аггей был послан небесами, чтобы истолковать бедствие и побудить к осуществлению своих прежних целей.
Его слова применимы к сверхъестественному состоянию вещей, с которыми он имеет дело, но они содержат истины, проиллюстрированные этим и истинные навечно. Для всех нас, так же верно, как и для тех евреев, первым, первейшим, всеобъемлющим долгом является служение Богу, послушание, любовь и жизнь с Ним. В нас действуют те же эгоистичные и мирские оправдания: у нас есть дела, о которых нужно заботиться; люди должны жить; нам некогда думать о религии; Я построил новую мельницу, которая занимает мои мысли; Я нашел новую игрушку и должен ее попробовать; Я женился на жене и поэтому не могу приехать». Таким образом, Бог и Его притязания, Христос и Его любовь загнаны в угол, чтобы к ним прислушивались, когда есть возможность, но в то же время ими пренебрегали. И следует тот же результат, но не по чуду, а по естественной необходимости. Аггей излагает эти результаты в нашем тексте с горьким и негодующим усилением. Все его слова — выработка одной идеи — невыгодности в целом и в долгосрочной перспективе безбожной жизни. Он иллюстрирует это в положениях нашего текста в различных формах, и моя цель сейчас — просто применить каждую из них к реалиям безбожной жизни.
I. Это жизнь, полная бесплодного труда.
Пророк рисует сев, обильное разбрасывание семян, долгое ожидание и, наконец, плохой урожай – несколько преждевременно пожелтевших колосьев и коротких стеблей. Я помню, как мой друг рассказывал мне, что, когда он был мальчиком, он пошел жать вместе со своим отцом в один из наших лет сильной засухи; и после рабочего дня перемолол все, что нарезал, и понес с собой в носовом платке. Именно это увидел Аггей и осуществилось на самом деле, потому что сеяние было без Бога. Это то, что мы можем видеть в других и чувствовать в себе. Это сам закон и проклятие безбожного труда с его бесплодным урожаем. Строители намеревались построить башню, вершина которой будет доходить до неба, но она никогда не поднимается выше одного или двух этажей. Нет ничего более трагичного, чем контраст между тем, что человек действительно совершает в своей жизни, и тем, что он планировал, когда начинал ее. Многие и многие из наших жизней подобны недостроенным домам в Помпеях, где лежат камни, которые были выровнены и отполированы и никогда не были подняты на свое место в недостроенных стенах. Большая часть семян вообще никогда не прорастает; и то, что мы собираем, всегда меньше, чем мы ожидали. Награда сияет перед нами; когда мы его получим, так ли он хорош, как выглядел, когда висел в соблазне недостигнутой цели? Лисиного куста едва ли достаточно, чтобы проехать пол-графства. Ах! но вы говорите, что есть энтузиазм и движение преследования. Ну да; это что-то, если оно тренирует вас к чему-то, и если вы можете сказать, что именно таким образом развиваются способности, которые стоит развивать; а так ли это, зависит от того, для чего, по вашему мнению, создан человек, и от того, являются ли эти способности продлится и найдет свой размах, пока вы продержитесь. Подумайте, кто вы, чего вы ищете; и затем скажите, не мал ли самый плодотворный урожай, из которого упущен Бог и Его любовь.
Эта бесплодность труда неизбежна, если она не проистекает из мотива, который сам по себе является достаточным, не преследует цель, которая обязательно будет достигнута, и не делается в надежде на мир, в котором наши дела следуют за нами». Если мы связаны с небом, то независимо от того, будет ли наша работа великой или маленькой, успешной или неудачной, все будет в порядке. Хотя мы не видим наших плодов, мы знаем, что Он благословит их появление и что ни одно малейшее дело, сделанное для Него, не будет обнаружено в день сбора урожая, покачивающим головой в знак умноженных результатов. Бог дает ему тело, как Ему было угодно»; и тот, кто выходит плача, несомненно, вернется, неся с собой снопы свои». Ваш труд не напрасен для Господа».
II. Безбожная жизнь – это жизнь неудовлетворенного голода и жажды.
Плохие результаты труда изгнанников не помогли ни утолить голод, ни утолить жгучую жажду, и тот же результат, к сожалению, применим к жизни, прожитой отдельно от Бога. Помимо телесных желаний, человеческой душе свойственно множество желаний, и они имеют свои собственные объекты. Правда ли, что объектов достаточно для удовлетворения желаний? Насыщает ли нас что-либо из того, ради чего мы трудимся, когда оно у нас есть? Разве мы не всегда хотим немного большего? И разве эта нужда не сопровождается настоящим и острым чувством голода? Не правда ли, аппетит РАСТУТ вместе с тем, чем человек питается? И даже если человек приучает себя к чему-то вроде содержания, то это происходит не потому, что желание удовлетворено, а потому, что оно каким-то образом обуздано. Цербер часто рвет свою цепь, несмотря на медовые лепешки, брошенные в широкие рты его тройных голов. Что богатство и амбиции делают для их приверженцев? И даже тот, кто жаждет более благородных занятий и живет ради высших целей, часто вынужден с усталостью признать, что и это суета».
Но даже когда желание удовлетворено, желающий не удовлетворяется. Чтобы накормить свои тела, люди морят голодом свои души. Сколько стремлений подавляется или игнорируется тем, кто с нетерпением гонится за каким-либо желанием! Нам приходится либо мчаться с одного пути на другой, раскалывая жизнь на невыносимые развлечения, либо нам приходится ограничивать и ограничивать себя, чтобы посвятить все свои силы обеспечению одного пути; и если мы обеспечим его, то сто других будут лаять, как конура гончих.
А если вы скажете: я ничего обо всем этом не знаю; У меня есть свои цели, и в целом я обеспечиваю для них сносное удовлетворение», разве вам не знакомо безымянное волнение? Если вы этого не сделаете, то вы станете намного беднее и ниже, и вы убили часть себя. Какое-то одно-единственное тираническое желание сидит одиноко в вашем сердце. Он убил всех своих братьев, чтобы править, как это делали султаны в Константинополе. Одна большая рыба в аквариуме съела всех остальных.
Бог удовлетворяет только душу. Это только хлеб, сошедший с Небес», от которого, если мы будем есть, наши души оживут и наполнятся костным мозгом и туком. Этот Один самодостаточен в Своем Единстве. Обладая Им, мы не знаем пресыщения; обладая Им, нам не нужно калечить какую-либо часть нашей природы; обладая Им, мы не будем желать многообразных вещей. Высшие силы души находят в Нем свой адекватный, неисчерпаемый, вечный объект. Самые низкие желания могут, подобно лесным зверям, искать пищи у Бога. Если мы примем Его как своего и будем жить Им верой, нашим благословенным опытом будет: «Я полон: у меня есть все и в избытке».
III. Безбожная жизнь – это бесполезная защита.
Вы одеваетесь, но нет ничего теплого. Одежда должна была защищать от резкого ветра, дующего на их холмы, но не могла уберечь их от непогоды. Возможно, мы пускаемся в фантазию в таком применении нашего текста, но все же одежда так же необходима, как и пища, и ее несоответствие своей цели указывает на настоящую печаль и недостаточность жизни, прожитой без Бога. В нем нет настоящей защиты от множества зол, обрушивающихся на всех нас. Когда наступает суровая и суровая погода, что может укрыть вас от холодного ветра? Какие-то лохмотья стоического смирения или общеизвестные банальности? Что сделано, то не поделаешь»; То, что нельзя вылечить, нужно пережить»; Это длинная дорога, в которой нет поворота» и тому подобное. Но что это такое? У вас могут быть другие занятия, которые вас заинтересуют, но они не заживут, хотя и могут отвлечь ваше внимание от ваших зияющих ран. У вас есть друзья и тому подобное, но хотя у вас есть все это и многое другое, это не принесет пользы. Покрытие короче, чем человек может в него завернуться». Обнаженный и дрожащий, незащищенный от забросов и безжалостной бури, в мокрых лохмотьях и продрогший до костей, что есть, кроме смерти, перед человеком в дикую погоду на какой-нибудь непроходимой пустоши? А что нам делать, если нам придется переносить бури и холод жизни без Бога? Без сомнения, большинство из нас каким-то образом преодолевают трудности. Время лечит многое; работа делает многое; жить — это так много, что ни одно живое существо не может быть полностью несчастным. Другие заботы и другие занятия цветут и растут, и бурые холмики покрываются сладкой весенней травой. Но сколько ложится и умирает? Сколько из них всю оставшуюся жизнь остаются раздавленными и сломленными духом? Сколько людей несут с собой в глубине сердца бессонную печаль? Скольким приходится терпеть страстные пароксизмы агонии и приступы гневного горя, которые можно было бы смягчить и успокоить и заставить сиять мягким светом надежды, как от скрытого солнца, если бы только вместо того, чтобы вызывающе и слабо стоять перед лицом Только в мире они нашли в Человеке Христе убежище от бури и укрытие от бури. Как может человек встретить все ужасные возможности и суровую уверенность жизни без Бога и не сойти с ума? Без Него невозможно работать; без Него невозможно радоваться; но еще более невозможно, если это возможно, выжить без Него. Только в союзе с Иисусом Христом и только с Ним мы получим чистый лен, чистый и белый, «который является более надежной защитой, чем воинская кольчуга, и, будучи одетыми, нас не найдут нагими».
IV. Безбожная жизнь – это мимолетное богатство.
В яркой метафоре Аггея бедный поденщик зарабатывает свою небольшую зарплату и кладет ее в рваную сумку или, как мы бы сказали, в карман с дыркой; и когда он приходит искать его, его уже нет, и все его труды напрасны. Какая это картина того самого опыта, который выпадает на долю всех людей, которые работают за меньшую плату, чем «Молодцы Божии». Возьмем один или два примера: вот человек, который упорно работает в течение долгого времени, кладет свои деньги в какой-то банк, и однажды утром он получает письмо, в котором сообщается, что двери банка закрыты, а его сбережения пропали - сумка с дырками. Вот человек, который медленно поднимается к вершине своей профессии и живет в народном восхищении, и однажды он видит, что более молодой конкурент стреляет впереди него, и все потеряно - мешок с дырками. Вот человек, который каким-то великим открытием добился своей славы или своего состояния, и новый человек, встав на его плечи, зарабатывает больше, и его слава затмевается, и его ремесло уходит в другие русла - мешок с дырками. . Вот человек, который завоевал мир и умирает на скале Святой Елены, лишив его помпезных титулов, и вместо королевств - один-два сада, и вместо его легионов - полдюжины солдат, врач и тюремщик — дырявый мешок. Вот человек, который, накопив свои богатства и всю жизнь сохраняя их без потерь, умирает. Они не могут пойти с ним. Это не имело бы значения; но, к несчастью, ему придется жить там, и из всего его труда у него не будет ничего, что он мог бы унести в руках — дырявый мешок.
Такая утрата и окончательная разлука постигают всех нас; но тот, кто любит Бога, не теряет ничего из своего настоящего сокровища, когда расстается с земными сокровищами. Фортуна может крутить свое колесо, как ей заблагорассудится, его богатство у него не отнять. Богатство его хранится в надежном хранилище, где ни моль, ни ржа не портят». Каждый из нас живёт вечно. Разве не должны мы иметь целью жизни то, что вечно, как мы сами? Почему мы должны надеяться на то, что непостоянно, на то, что может погибнуть, на то, что мы должны потерять? Давайте не будем подвергать себя такому ужасному риску. Не обедняйте и не омрачайте здесь жизнь; не обрекайте себя на бесплодный труд, на неудовлетворенные желания, на неосторожные бедствия, на непостоянные владения; но приходите, как и подобает грешным людям, на небо за прощением и жизнью. Тогда, в свое время, пожнешь, если не упадешь в обморок; и урожай будет не малым, а кто-то в шестьдесят, а кто-то во сто крат»; тогда вы уже не будете ни алкать, ни жаждать, но Милующий вас приведет вас к живым источникам воды»; тогда вам не придется укутываться в свои бедные лохмотья, чтобы согреться, но вы будете одеты в одежду праведности и одежду хвалы; тогда вам никогда не придется бояться потери своего богатства, но терпите, пока вы живете, ваши сокровища вне досягаемости перемен, и вы обнаружите, что они умножены в тысячу раз, когда вы умрете и попадете на небеса, ваша доля и ваша радость. навсегда.
АГГЕЙ II. 1-9 — Смелые поощрения
В седьмом месяце, в двадцатый первый день месяца, было слово Господне через пророка Аггея такое: 2. скажи Зоровавелю, сыну Сеалтиила, правителю Иуды, и Иисусу, сыну Иоседеха. Первосвященнику и остальному народу, говоря: 3. Кто из вас остался, кто видел этот дом в его первой славе? и как ты это видишь теперь? разве это не в твоих глазах по сравнению с ним ничто? 4. Но ныне укрепляйся, Зоровавель, говорит Господь; и будь тверд, Иисус, сын Йоседеха, первосвященник; и крепитесь, все люди земли, говорит Господь, и трудитесь, ибо Я с вами, говорит Господь Саваоф: 5. По слову, которое Я заключил с вами, когда вы вышли из Египта, так Мой Дух пребудет среди вас: не бойтесь. 6. Ибо так говорит Господь Саваоф; Но однажды, пройдет немного времени, и Я поколеблю небо, и землю, и море, и сушу; 7. И потрясу все народы, и придет желание всех народов; и Я наполню этот дом славой, говорит Господь Саваоф. 8. Мое серебро и Мое золото, говорит Господь Саваоф. 9. Слава этого последнего дома будет больше, чем прежнего, говорит Господь Саваоф: и на этом месте Я дам мир, говорит Господь Саваоф». 1-9.
Вторым годом Дария, в который пророчествовал Аггей, был 520 г. до н. э. Политические интриги остановили восстановление Храма, и энтузиазм первого возвращения угас перед лицом длительных трудностей. Два храбрых лидера, Зоровавель и Иисус Навин, все же выжили и сохранили свое рвение; но масса народа больше заботилась о своем комфорте, чем о восстановлении дома Иеговы. Они построили себе дома с потолками» и были поглощены своим хозяйством.
Книга Ездры подробно останавливается на внешних препятствиях на пути восстановления. Аггей прямо указывает на эгоизм и мирское начало людей как на большое препятствие. Мы ничего не знаем о нем, кроме того факта, что он был пророком, работавшим вместе с Захарией. Считалось, что он был одним из тех, кто вернулся с Зоровавелем, и предполагалось, хотя и без всякой уверенности, что он мог быть одним из стариков, которые помнили прежний дом. Но эти догадки бесполезны, и все, что мы знаем, это то, что Бог послал его, чтобы пробудить ослабевшую серьезность людей, и что его слова оказали мощное влияние на продвижение работы по восстановлению. Этот отрывок является вторым из четырех его коротких пророчеств. Мы можем назвать это видением славы будущего дома Иеговы.
Пророчество начинается с полного признания удручающих фактов, которые охладили народный энтузиазм. По сравнению с прежним Храмом тот, который они начали строить, не мог не оказаться ничем. Так говорили ропотники, и Аггей признает, что они совершенно правы. Обратите внимание на поворот его слов: Кто остался? . . кто видел этот дом в его былой славе? Их было много восемнадцать лет назад; но старые глаза, наполнившиеся тогда слезами, за это время большей частью были закрыты смертью, и теперь лишь немногие выжили. Возможно, если бы глаза не потускнели с возрастом, возвышающийся дом не выглядел бы так презренно. Пессимизм пожилых людей не всегда проницателен, а их сравнения того, что было и что начинает быть, не всегда справедливы. Но всегда разумно быть откровенным, признавая всю силу мнений, против которых мы выступаем; и поощрения к работе никогда не покажут, игнорируют ли они трудности или пытаются отрицать простые факты. Аггей поступил мудро, когда начал повторять унижения стариков и на виду у них выкрикивал свои смелые призывы к работе.
Повторение одного призыва: «Будьте сильными, будьте сильными, будьте сильными» очень впечатляет. В самом однообразии есть сила. Перед лицом трудностей, с которыми сталкивается всякое доброе дело, главной добродетелью является сила. Быть слабым — значит быть несчастным», и это является источником неудач. В увещевании можно услышать отголосок увещевания, обращенного к Иисусу Навину, которому и его народу с таким же повторением было дано повеление «Будьте тверды и мужественны» (Иисус Навин I).
Но нет ничего более бесполезного, чем призывать слабых людей быть сильными, а трясущихся — быть очень мужественными. Если увещеватель не может дать каких-либо средств силы и какого-либо повода для мужества, его слово — праздный ветер. Итак, Аггей основывает свое увещевание на достаточном основании: «Ибо Я с вами, говорит Господь Саваоф». Сила – это долг, но только если у нас есть источник силы. Единственной основой этого является присутствие Бога. Его имя раскрывает безмерность Его могущества, Который командует всеми армиями небес, ангелов и звезд и для которого силы вселенной подобны упорядоченным рядам Его дисциплинированной армии; и который, более того, является Военачальником земных воинств, всегда дающим победу тем, кто является Его добровольными солдатами в день Его могущества». Не напрасно просить человека быть сильным, если вы можете заверить его, что Бог с ним. Если вы не можете, вы можете сохранить свое дыхание.
Вот характер всех христианских работников. Пусть они осознают долг силы; пусть они прибегнут к Источнику силы; пусть они отмечают цель силы, которая есть работа», как решительно говорит об этом Аггей. Мы не имеем никакого отношения к масштабам того, что мы можем построить. Оно может быть очень бедным по сравнению с большими домами, которые смогли построить люди более старшего возраста. Но будь то храм, отважный с золотом и кедром, или бревно, наше дело – вложить в эту задачу все силы и черпать эту силу из уверенности, что Бог с нами.
Нас здесь не волнуют трудности, связанные с переводом стиха 5. Для моей цели общий смысл любого перевода достаточно ясен. Завет, заключенный в древности, когда Израиль вышел из прежнего плена, свеж, как всегда, и Дух Божий пребывает с народом; поэтому им не нужно бояться. «Не бойтесь» — еще одно благонамеренное наставление, которое часто приводит к эффекту, противоположному желаемому. Можно себе представить, что некоторые люди говорят: «Очень хорошо говорить о том, чтобы не бояться; но посмотрите на нашу слабость, на нашу беззащитность, на наших врагов; мы не можем не бояться, если откроем глаза». Совершенно верно; и есть только одно противоядие от страха – это уверенность в том, что Божий завет обязывает Его заботиться обо мне. Если человек не верит в это, он должен быть странным образом слеп к фактам жизни, если его сердце не окутано холодным страхом, который всегда готов ужалить.
Пророк приступает к грандиозным предсказаниям о славе бедного дома, который воздвигли слабые руки. Стихи 6-9 противопоставляют невидимое видимому. В общих чертах Пророк объявляет о скором потрясении, частично символическом, а частично реальном, в ходе которого все народы будут революционизированы и, как следствие, станут поклонниками Иеговы, принесут свои сокровища в Храм и таким образом наполнят дом славой. Это произойдет потому, что Иегова — истинный Владелец всего их богатства. Но масштабы стиха 9, кажется, выходят за рамки этих обетований и указывают на неописанную славу, еще большую, чем всеобщее скопление народов с их дарами, и достигающую кульминации в широком обещании мира, данном в Храм, а оттуда, как и подразумевается, течет, как река, через умиротворенный мир.
Но однажды это немного времени. Как долго длилось это немногое? Возможно, в ближайшем будущем были некоторые слабые зачаточные исполнения пророчества; ибо после изгнания в политическом мире произошли потрясения, которые привели к обеспечению безопасности евреев, и религия Израиля начала привлекать некоторых рассеянных прозелитов. Но пророчество не исполняется полностью и теперь, и оно охватывает все развитие царства, которое невозможно сдвинуть' до скончания времен. Автор Послания к Евреям так понимает пророчество (Евреям 12:26, 27), и его отголоски есть в Откровении 21, где описывается окончательный вид Святого Города, Нового Иерусалима. Таким образом, хронология пророчеств не совсем хронология истории; и хотя события ясны, их перспектива укорочена. Все века — лишь немного времени в небесном календаре. Что касается всех пророческих высказываний, нам часто приходится говорить с учениками: «Что это говорит Он через некоторое время?» Прошло восемнадцать столетий с тех пор, как провидец услышал: «Се, гряду скоро», а видение все еще медлит.
Старое толкование желания всех народов как значения Иисуса Христа давало буквальное исполнение пророчества Его присутствием в Храме; но это значение фразы несостоятельно, как потому, что глагол стоит во множественном числе, что было бы невозможно, если бы имелось в виду лицо, так и потому, что единственное толкование, которое придает значение стиху 8, состоит в том, что это выражение означает серебро и золото, тогда объявлено принадлежащим Иегове. Таким образом, это почтенное объяснение не выдерживает критики. Были приношения от языческих царей, например, Дария, записанные в книге Ездры VI. 6-10 и дары Артаксеркса (Ездра VII 15), которые можно рассматривать как зарождающиеся достижения; но такие факты, как эти, не могут исчерпывать пророчество.
Надо признать, что в истории этого Храма не произошло ничего, что могло бы полностью раскрыть смысл этого пророчества. Но было ли поэтому заблуждением то, что Бог говорил через Аггея? Мы должны различать форму и содержание. Храм был центром Царства Божия на земле, местом встречи Бога и людей, местом жертвоприношения. Исполнение пророчества можно найти не в каком-либо рукотворном доме, а в истинном Храме, который построил Иисус Христос. Он в Своей человечности был всем тем, что Храм предсказывал и предсказывал. Именно в Нем и в духовном Храме, который Он воздвиг, видение Аггея найдет свою полную реализацию, которая еще впереди. Силы, исходящие от Него, разрушили Римскую империю, с тех пор отливают земные царства в новые формы и им еще предстоит совершить разрушительную работу. «Еще раз» началось с приходом Иисуса, но последнее потрясение еще впереди. Каждая меньшая революция в мышлении или сметание институтов является прелюдией к тому великому потрясению, когда все исчезнет, кроме царства, которое невозможно сдвинуть с места. Результатом его будет то, что сокровища народов будут излиты к ногам того, кто достоин принять богатство», подобно тому, как другие пророчества предсказывали, что люди принесут к Тебе богатство народов» (Исайя, LX, 11; Откровение, XXI). 24, 26).
В этом истинном Храме навсегда пребывает слава Шхины, которой недоставало во втором, слава как единородного от Отца»; и в нем вечно обитает голубь мира, готовый влететь в каждое сердце, которое входит для поклонения в храм. Иисус Христос — это не желание всех народов, которые придут в Храм, но Храм, в который будет принесено богатство всех народов, в котором обитает истинная слава явленного Бога и от которого мир Божий. которое превосходит всякое понимание и является также Его собственным миром, войдет в примирившиеся души, и успокоит бурные страсти, и примирит враждующие народы, и распространит свое спокойствие на все народы спасенных, которые там ходят во свете Господнем».
ЗАХАРИЯ
  

	ЗАХАРИЯ И. 5-6 — УМИРАЮЩИЕ ЛЮДИ И НЕУМИРАЮЩЕЕ СЛОВО
Твои отцы, где они? а пророки, живут ли они вечно? 6. А слова Мои и постановления Мои, которые Я заповедал рабам Моим, пророкам, не переняли ли они отцов ваших? — ЗАХАРИЯ I. 5, 6.
Захария был Пророком Восстановления. Примерно за шестнадцать лет до этой даты из Вавилона вернулась слабая группа изгнанников с большими надеждами на восстановление разрушенного Храма. Но их планы были сорваны, и долгие годы фундамент простоял незастроенным. Задержка разрушила их надежды и погасила энтузиазм; и когда с приходом нового персидского царя наступил более ясный день, маленькая группа была почти слишком уныла, чтобы воспользоваться им. Во время этого кризиса два пророка испустили волнующие душу звуки», и, как говорится в другом месте повествования, работа процветала благодаря пророчествам Аггея и Захарии.
Мой текст взят из первого пророчества Захарии. В ней он закладывает основу всего, что скажет впоследствии. Он указывает на прошлое, вызывает величественные образы великих пророков до плена и напоминает своим современникам, что сказанные ими слова были проверены опытом прошлых поколений. Он ставит себя в один ряд с этими, своими могучими предшественниками, и заявляет, что, хотя слушатели и говорящие это пророческое слово ускользнули в безбрежную неведомость, слово осталось, жило по-прежнему и на его устах требовало такого же послушания, как и оно тщетно требовало этого от прошлого поколения.
Иногда предполагалось, что из двух вопросов в моем тексте первый — вопрос Пророка: «Ваши отцы, где они?» и что второй ответ — это ответ народа: «Пророки, живут ли они вечно?» Это правда, что наших отцов уже нет, но как насчет пророков, о которых вы говорите? Им стало лучше? Они тоже не мертвы? Но хотя разделение слов на диалог и придает живости, оно совершенно излишне. И мне кажется, что призыв Захарии тем более впечатляет, если предположить, что он здесь собирает смертных слушателей и говорящих бессмертное слово в один класс и противопоставляет им Вечное Слово, которое живет и сегодня, как и жило. затем, и имеет новые уроки для нового поколения. Вот с этой точки зрения я хочу сейчас взглянуть на эти слова и попытаться извлечь из них некоторые торжественные и, как мне кажется, поразительные уроки, которые они преподают. Я с абсолютной простотой следую мыслям Пророка.
I. Смертные слушатели и проповедники пребывающего Слова.
Твои отцы, где они? а пророки, живут ли они вечно?» Почти невозможно придать этой хорошо известной мысли какую-либо свежую силу; но, возможно, если мы посмотрим на это с той особой точки зрения, с которой здесь рассматривает это Пророк, мы сможем получить какое-то новое впечатление от старой истины. Этот особый ракурс призван соединить Вечное Слово с преходящими проводниками и слушателями его.
Вы когда-нибудь стояли в каком-нибудь разрушенном соборе или церкви аббатства без крыши и пытались собрать вокруг себя поколения, которые поклонялись и поклонялись там? Вы когда-нибудь переступали порог какого-нибудь древнего святилища, где ноги исчезнувших поколений стерли ступени из песчаника у входа? Торжественно думать о мимолетной череде людей; еще более поразительно привести их в связь с тем вечным Словом, которое они когда-то услышали и приняли или отвергли.
Но позвольте мне приблизить эту мысль. В наших церквях нет ни одного заседания, на котором бы не сидели умершие люди. Стоя здесь и оглядываясь вокруг, я могу заново населить почти каждую скамейку лицами, которых мы больше не увидим. Многие из вас, пожилые завсегдатаи этого места, могут сделать то же самое, глядя и думая: «Ах! он там сидел; она раньше была в этом углу. И я могу вспомнить множество разлагающихся губ, которые стояли на том месте, где я стою, друзей и братьев, которые ушли. Твои отцы, где они? Могилы под нами, молчат», — вот единственный ответ. А пророки, они живут вечно? Никакие воспоминания не живут короче, чем воспоминания проповедников Слова Божьего.
Подумайте еще раз: все эти прошлые слушатели и проповедники Слова имели подтверждение этого Слова в своей жизни. Разве это не завладело вашими отцами? Некоторые из них пренебрегали этим, и его бремя легло на них, хотя иногда они его и ощущали. Некоторые из них прилепились к нему и приняли его, и все его благословенные обещания были для них исполнены. Ни один из тех, кто в течение короткого периода своей земной жизни соприкоснулся с этим божественным посланием, но осознал, более или менее сознательно, кто счастливо, кто в омраченной жизни и разрушенной карьере, торжественную истину его обещаний и его угрозы. Слово могло быть получено предыдущими поколениями или им пренебречь; но протянули ли члены его руку, чтобы принять, или удержали свою хватку, взяли ли они ее или оно схватило их, - где бы они ни находились теперь, их земное отношение к этому слову является определяющим фактором в их состоянии. Слоги растворились в пустоте, послания были забыты, но люди, которые их служили, вечно находятся под влиянием верности своего служения, а люди, которые их слышали, вечно страдают от принятия или отклонения этого слова. Итак, когда мы собираем вокруг себя собрание мертвых, которое более многочисленно, чем аудитория живых, с которой я сейчас говорю, урок, который преподает нам их молчаливое присутствие, заключается в следующем: поэтому мы должны уделять более серьезное внимание вещам. что мы слышали».
II. Давайте обратим внимание на неизменное Слово, с которым имели дело эти преходящие поколения слушателей и говорящих.
Сводит с ума мысль о неизбежном упадке и растворении всей человеческой силы, красоты, мудрости, если только эта мысль не принесет с собой немедленно, как пара спаренных звезд, из которых одна яркая, а другая темная, соответствующая мысль о то, что не проходит и на которое не влияют время и изменения. Подобно тому, как разум требует некоего неизменного субстрата, стоящего за всеми мимолетными явлениями изменчивого творения, — Бога, который есть Скала-основа всего, главный элемент, на котором держатся все звенья, — так и нас гонит назад, назад и назад. самим фактом мимолетности преходящего, чтобы ухватиться за прибежище и пребывание за постоянство постоянного. В год смерти царя Озии я увидел Господа, сидящего на престоле» — исчезновение смертной тени владычества открыло бессмертного и истинного Царя. Для нас благословенно, когда мимолетность всего, что может убежать, преподает нам урок о том, что за всем этим скрывается Неизменное. Когда листья падают с ветвей деревьев, покрывающих скалу, становится видна твердая скала; а когда поколения, как листья, опадают и гниют, тогда тем отчетливее должен выделяться каменный фон.
Под словом Божьим Захария имел в виду просто пророческие изречения о судьбе и наказании своего народа. Под словом Божьим, живущим и пребывающим во веки веков, мы должны понимать не просто письменное воплощение его в Ветхом или Новом Завете, но Личное Слово, Воплощенное Слово, вечного Сына Отца, пришедшего на земле, чтобы быть рупором и изрекателем Бога, и который является для всех нас Словом, Вечным Словом живого Бога. Именно Его вечное существование, а не непрерывная продолжительность написанного слова, хотя бы и декларация о Себе, является могущественной для нашей силы и утешения, когда мы думаем о преходящих поколениях.
Христос жив. В этом глубочайший смысл древней поговорки: «Всякая плоть — трава». . . . Слово Господне пребывает вовек». Он живет; поэтому мы можем спокойно и победоносно противостоять изменениям и упадку вокруг. Не имеет значения, даже если пророки и их слушатели уйдут. Мужчины уходят; Христос пребывает. Лютер однажды был удивлен, когда несколько друзей сидели за столом, с которого убрали еду, и задумчиво чертили пальцами на его поверхности с каплей воды или вина одно слово «Вивит»; Он живет. Он вернулся к этому, когда вокруг было темно. Да, мужчины могут идти; что из этого? Аарону, возможно, придется подняться на вершину Ора, снять с себя священнические одежды и умереть там. Моисею, возможно, придется подняться на Фасги и, взглянув на землю, по которой он никогда не должен ступать, умереть там в одиночестве от поцелуя Бога, как говорят раввины. У хозяина внизу нет лидера? Столп Облачный все еще лежит над Скинией и горит устойчиво, направляя вперед ряды Израиля. Твои отцы, где они? Пророки, они живут вечно? Иисус Христос вчера и сегодня и вовеки Тот же».
Еще одно соображение, которое следует сделать из этого контраста, заключается в том, что, поскольку у нас есть это неизменное Слово, давайте не бояться перемен, какими бы поразительными и революционными они ни были. Иисус Христос не меняется. Но есть человеческий элемент в представлениях Церкви об Иисусе Христе, и еще больше в ее разработке принципов Евангелия в учреждениях и формах, который разделяет мимолетность людей, от которых он произошел. В такое время, как нынешнее, когда все идет в плавильный котел и очень многие робкие люди трепещут за Ковчег Божий, совершенно напрасно, как мне кажется, это имеет первостепенное значение для спокойствия и мудрости. и смелость христианских людей, чтобы они твердо усвоили различие между божественным сокровищем, переданным церквям, и глиняными сосудами, в которых оно хранится. Иисус Христос, человек Иисус, божественная личность, Его воплощение, Его жертва, Его воскресение, Его вознесение, дар Его Духа, чтобы вечно пребывать с Его Церковью, — это постоянные вещи, которые невозможно поколебать». И вероучения, и церкви, и формулы, и формы — это человеческие элементы, способные изменяться и нуждающиеся в изменениях время от времени. Изменения, которые возможны в его одеянии, не затрагивают существа этого вечного Евангелия так же, как не затрагивается величие какого-нибудь собора, когда реформаторы входят и выметают мусор и хлам, скрывающие прекрасные очертания собора. его архитектуру и вульгаризировали величие его величественного размаха. Братья! давайте закрепим это в наших сердцах, что ничто, что от Христа, не может погибнуть, и ничто, что от человека, не может и не должно устоять. Чем тверже мы поймем различие между постоянным и преходящим в существующих воплощениях христианской истины, тем спокойнее мы будем среди волн соперничающих мнений. Верующий не должен торопиться».
III. Наконец, нынешнее поколение и его отношение к вечному Слову.
Захария без колебаний поставил себя в один ряд с могучими формами Исайи, Иеремии, Иезекииля и Осии. Он тоже был пророком. Мы, конечно, не претендуем на такой авторитет для нынешних тех, кто произносит это вечное послание, но мы требуем для нашего послания более высокого авторитета, чем авторитет этого древнего Пророка. Он чувствовал, что слово Божие, вложенное в его уста, было новым словом, обращенным к новому поколению и содержащим новые уроки для новых обстоятельств, столь же близким к нуждам маленькой группы изгнанников, как и прежние вести, которые это удалось, оно соответствовало потребностям их поколения. У нас нет такого изменения в послании, потому что Иисус Христос обращается ко всем нам, обращается ко всем временам, ко всем обстоятельствам и к каждому поколению. И так же, как Захария основывал свой призыв к послушанию и принятию на истории прошлого, соображения, на которых я пытался остановиться, влекут за собой строгие обязательства перед нами, стоящими, пусть и недостойными, на месте поколений, которые ушли, как слушатели и служители Слова Божьего. Позвольте мне привести два или три очень простых и домашних наставления. Прежде всего, брат, позаботься о том, чтобы ты принял это Слово. Под принятием я не имею в виду просто негативное отношение, которое очень часто является результатом отсутствия интереса, негативное отношение простого неотвержения; но я имею в виду открытие не только вашего разума, но и вашего сердца этому. Ибо если то, что я говорю, истинно, и Слово Божие имеет высшим проявлением Самого Иисуса Христа, то чистым умозрением человека принять нельзя. Вы должны открыть свои сердца и всю свою природу и позволить Ему войти со Своей любовью, со Своей жалостью, с Его вдохновением силы, добродетели и святости, и вы должны полностью отдаться Ему. Подумайте об ушедших поколениях. Подумайте об их кратком моменте, когда им было предложено великое спасение. Подумайте о том, как это Слово овладело ими, независимо от того, приняли они его или отвергли. Подумайте о том, как они относятся к этому сейчас, где бы они ни находились в темноте; и будьте мудры во времени и не будьте, как те из ваших отцов, которые отвергли Слово.
Держи его крепко. В это смутное время убедитесь, что вы постигли вечное, центральное ядро христианства, Самого Иисуса Христа, богочеловеческого Спасителя мира. У слишком многих из нас вера сочится на кончиках пальцев просто потому, что вокруг них так много людей, которые задаются вопросом, сомневаются и отрицают. Не позволяйте плавающим айсбергам снизить вашу температуру; и у вас есть более веская причина не верить, если вы не верите, чем то, что так много таких влиятельных и авторитетных людей перестали верить. Когда Иисус спрашивает: «Уйдете ли и вы?» наш ответ должен быть: Господь, к кому нам идти? У Тебя есть слова вечной жизни».
Примите Его, крепко держитесь Его, доверьтесь Его руководству в вопросах сегодняшнего дня. Захария чувствовал, что его послание принадлежало тому поколению, к которому он обращался. Это было новое сообщение. У нас нет нового послания, но есть новые истины, которые можно вывести из старого послания. Вопросы и проблемы, социальные, экономические, интеллектуальные, моральные — я бы сказал политические? — наших дней найдут свое решение в этом древнем слове: «Бог так возлюбил мир, что Он отдал Своего единородного Сына, чтобы всякий вера в Него не должна погибнуть». Вот ключ ко всем проблемам. В Нём сокрыты все сокровища и мудрость знания».
Захария указал на опыт прошлого поколения как на основу своего обращения. Мы можем вернуться к восемнадцати векам и сказать, что опыт этих столетий подтверждает истину о том, что Иисус Христос является Спасителем мира. Блаженство, чистота, сила, мир, надежда, которые Он вдохнул в человечество, вспомогательное и сопутствующее материальное и интеллектуальное процветание и благословения, которые сопровождают Его послание, его независимость от человеческих инструментов, его адаптацию ко всем классовым различиям, характер, условия, географическое положение, его способность восстанавливаться от искажений и искажений, его неослабевающая приспособленность к потребностям нынешнего поколения и каждого из нас - усиливают строгость увещевания и подтверждают истинность утверждения: Мой возлюбленный Сын; слушайте Его! Голос сказал: «Плачь». И я сказал: «Что мне плакать?» Всякая плоть — трава, и все лучшее в ней — как цвет полевой: трава засыхает, и цвет ее опадает; а Слово Бога нашего пребудет вовек». Через триста лет после Исайи торжествующий Апостол добавил: «Это слово, которое вам проповедано в Евангелии». Через восемнадцать столетий после Петра мы можем повторить его уверенное заявление и, опираясь на историю этих столетий, поддерживающую нашу веру, можем подтвердить, что Христос Евангелия и Евангелие Христа на деле и в истине являются Живым Словом Живой Бог.
ЗАХАРИЯ ii. 4-5 — ГОРОД БЕЗ СТЕН
Иерусалим будет заселен как города без стен. . . . Ибо Я, говорит Господь, буду для нее огненной стеной вокруг нее и буду славой среди нее» (ЗАХАРИЯ 2). 4, 5.
Захария был Пророком вернувшихся изгнанников, и его великая работа заключалась в том, чтобы воодушевить их перед трудной задачей, несмотря на их небольшие ресурсы и многочисленных врагов, и настоять на том, чтобы главное условие успеха этой части народа было то, что вернулось, было святостью. Итак, его видения, которых существует целая серия, в основном связаны со строительством Храма и города. Здесь он видит человека с измерительной тростью в руке, выходящего вперед, чтобы измерить размеры еще не существующего града Божьего. Слова, которые я прочитал, являются центральной частью этого видения. Вы заметили, что здесь три предложения, и первое по порядку является следствием двух других. Иерусалим будет построен как город без стен. . . ибо Я буду огненной стеной вокруг нее и славой среди нее».
И это громкое обещание было сказано об Иерусалиме, над которым плакал Христос, предвидя его неминуемое разрушение. Когда римляне бросили факел в Храм и улицы города были залиты кровью, что случилось со сном Захарии о стене огня вокруг него? Тогда можно ли погасить божественный огонь? Да. И кто его потушил? Не римляне, а люди, жившие внутри этого пылающего вала. Очевидное невыполнение обещания несет в себе урок для церквей и отдельных людей сегодня, что, несмотря на такие блестящие предсказания, может снова прозвучать голос, который, как гласит легенда, был слышен в Храме в ночь перед падением Иерусалима. Пойдем», — и послышался шелест невидимых крыльев, и на следующее утро легионеры были в святилище. Если Бог не пощадил естественных ветвей, то смотри, чтобы Он не пощадил и тебя».
Теперь давайте посмотрим, как можно проще, на эти три пункта и на содержащиеся в них обещания; имея в виду, что, как и все божественные обетования, они условны.
Первое это:--
I. Я буду огненной стеной вокруг нее».
Мне нет нужды останавливаться на красоте и красоте этой метафоры. Это окружающее пламя поглотит весь антагонизм и бросит вызов любому подходу. Но позвольте мне напомнить вам, что условное обещание было предназначено для Иуды и Иерусалима и было исполнено буквально. Пока город повиновался Богу и доверял Богу, он был неприступен, хотя все народы стояли вокруг него, как собаки вокруг овцы. Исполнение обетования со всем остальным, что характеризовало положение Израиля, перешло к христианской церкви, и сегодня, среди всех волнений мнений и всего хвастовства людей по поводу изнеможенного христианства и мертвых церквей, как никогда верно, что живая Церковь Божия вечна. Если бы не было Бога как огненной стены вокруг Церкви, она давно была бы стерта с лица земли. Если бы ничто другое не убило его, это сделали бы ошибки его членов. Продолжение Церкви является вечным чудом, если принять во внимание слабость, ошибки, безумие, глупость, ограниченность и грехи людей, которые в тот или иной день представляют ее. То, что оно вообще устоит и что оно должно победить, кажется мне столь же очевидным доказательством нынешнего действия Бога, как и существование Его древнего народа в качестве отдельной индивидуальности среди народов земли. , евреи. Кто это сказал, когда кто-то спросил его о лучшем доказательстве истинности христианства, о евреях? и поэтому мы можем сказать: если вы хотите продемонстрировать, что Бог действует в мире, посмотрите на существование христианской церкви».
Несмотря на все хвастовства людей, которые уже не придали значения его падению и говорят так, как будто с ним больше не нужно считаться, эта спокойная уверенность является тем духом, с которым мы должны смотреть вокруг и вперед. Ни одному христианину не подобает иметь ни малейшего намека на страх, что корабль, на котором находится Иисус Христос, не сможет причалить к земле или затонет в воде. Однажды один робкий потенциальный помощник протянул руку, чтобы поддержать Ковчег Божий. Ему не нужно было бояться. Волы могли споткнуться, а телега покатиться, но Ковчег был в безопасности и устойчив. Многое может уйти, но стена огня будет вокруг Церкви. По отношению к его существованию, как и по отношению к бессмертному существу каждого из его членов, великое слово остается истинным навеки: Потому что Я живу, и вы будете жить».
Но не будем забывать, что это великое обетование принадлежит не только Церкви в целом, но что каждый из нас должен перенести его на свою индивидуальную жизнь и быть в этом совершенно уверенным, что, несмотря на все это, Чувство подсказывает, что, несмотря на все, что может показаться трепетным сердцем и плачущими глазами, вокруг каждого из нас, если мы держимся рядом с Иисусом Христом, стоит огненная стена, через которую так же невозможно пройти какому-либо настоящему злу и доберитесь до нас, поскольку было бы невозможно, чтобы какое-либо живое существо могло пройти сквозь пылающие стены, которые Пророк видел вокруг своего идеального города. Только мы должны истолковывать это обетование верой, а не смыслом, и мы должны сделать возможным его исполнение, оставаясь внутри стены и доверяя ей. По мере того как вера угасает, огненная стена тускнеет, и зло может преодолеть ее угли и добраться до нас. Оставайтесь внутри зубчатых стен, и они загорятся ярким и непроходимым огнем, который поглощает снаружи, но для тех, кто внутри, - огонь, который лелеет и согревает.
II. Следующий пункт обетования переходит в более интимную область. Хорошо иметь защиту от того, что вне нас; но более необходимо иметь, если можно сравнить между собой, славу среди нас.
Первый — внешняя оборона; другое внутреннее освещение со всем, что символизирует свет: знание, радость, чистота.
Под этим великим обещанием подразумевается даже нечто большее. Ибо обратите внимание на это выразительное слово «слава», а не слава среди нее. Теперь вы все знаете, в чем заключалась слава. Это был тот символический Свет, который говорил об особом присутствии Бога, сопровождал детей Израиля в их странствиях и сидел между херувимами. Во втором Храме не было «Шхины», как ее технически называют. Но, тем не менее, Пророк говорит: «Слава» – настоящее присутствие Бога – будет среди нее», и смысл этого великого обетования учит нас из самого последнего видения в Новом Завете, в котором Провидец Апокалипсиса говорит: «Слава Господня осветила его» (очевидно, цитируя Захарию), и Агнец — свет его». Итак, город освещен как бы одним центральным сиянием, которое освещает своими лучами каждый угол, и поэтому ночи там не будет».
Теперь это обещание распространяется и на церкви, и на отдельных людей. На Церковь в целом это влияет следующим образом: единственное средство, с помощью которого христианская община может выполнять свою функцию и быть светом мира, — это присутствие Бога, ни в каком метафорическом смысле, фактическое присутствие освещающий Дух среди него. Если у него этого нет, у него может быть что угодно и все остальное — богатство, культура, ученость, красноречие, влияние в мире, — но все это бесполезно; это будет тьма. Мы свет только в той мере, в какой мы свет в Господе». Пока мы, как сообщества, сохраняем связь наших сердец с Ним, мы сияем. Разорвите контакт, и свет погаснет и погаснет.
То же самое, дорогие братья, верно и в отношении отдельных людей. Для каждого из нас секрет радости, чистоты, познания заключается в том, что мы поддерживаем тесное общение с Богом. Если Он будет у нас в глубине нашего сердца, тогда и только тогда мы будем светом в Господе».
А теперь посмотрим на последний пункт, который следует, как я уже сказал, как результат двух других.
III. Иерусалим будет без стен».
Это будет похоже на беззащитные деревни, разбросанные по всему Израилю. Нет необходимости в каменных бастионах. Вокруг стена огня. У Пророка было видение большого города, неизвестного в те давние времена типа, но знакомого нам в наши более мирные дни, где не было препятствий для расширения путем окружения валами, не было скопления людей, потому что им нужно было спрятаться за городскими стенами; и где растущее сообщество могло бы распространиться на отдаленные пригороды, где есть свежий воздух и достаточно места. Таково видение того, каким городом должен был стать Иерусалим. Не сбылось, но идеал был такой. Это еще не осуществилось в достаточной степени в отношении сегодняшних церквей, но это должно быть целью, к которой они стремятся. Чем более христианская община независима от внешней материальной поддержки и защиты, тем лучше.
Я не собираюсь говорить о политике или бездействии официальных церквей, как их называют. Но мне кажется, что принцип, который закреплен в этом видении, – это их осуждение. Не обращайте внимания на каменные и известковые стены, доверьтесь господину, и они вам не понадобятся, и вы будете сильны и устойчивы ровно в той степени, в которой вы освободитесь от всякой зависимости и, как следствие, подчинения гражданской власти. .
Но есть еще одна мысль, которую я мог бы предложить, хотя я не знаю, находится ли она прямо в поле зрения Пророка; а это значит, что христианская церковь не должна зависеть от каких-либо искусственных средств защиты, а также не должна быть ограничена и стеснена ими. Лютер где-то в своей параболической манере рассказывает нам о людях, которые плакали, потому что не было видимых колонн, поддерживающих небеса, и боялись, что небо упадет им на головы. Нет-нет, страха перед этим нет, ибо их поддерживает невидимая рука. Церковь, скрывающаяся за укреплениями, построенными ее дедами, не имеет места для расширения; и если у него нет места для расширения, он не сможет долго оставаться таким большим, как сейчас. Оно должно либо расти больше, либо расти и заслуживать того, чтобы расти меньше.
То же самое, дорогие братья, верно и в отношении нас самих. Пророчество Захарии никогда не предназначалось для предотвращения того, чему он сам способствовал, - строительства настоящих стен настоящего города. И нашу зависимость от Бога не следует истолковывать так, будто мы должны отказаться от собственного здравого смысла и собственных усилий. Это не вера; это фанатизм.
Мы должны строить себя в этом мире из чего-то другого, кроме огненной стены», но во всем нашем строительстве мы должны говорить: «Если Господь не созиждет дом, напрасно трудятся строящие его». Если Господь не сохранит город, напрасно будут наблюдать стражи». Но все же ни Иерусалим, ни Церковь, ни земное состояние того верующего, который наиболее полно живет жизнью веры, не исчерпывают этого обетования. Оно ожидает того дня, когда город сойдет, как невеста, украшенная для своего мужа, не имея нужды ни в солнце, ни в луне для славы. . . облегчает его. Действительно, стены у них есть, но для великолепия, а не для защиты; и иметь ворота, у которых есть только одна из функций ворот – стоять широко открытыми на восток и запад, и на север и на юг, чтобы народы могли войти; и никогда не нужно защищаться от врагов днем, потому что ночи там не будет».

ЗАХАРИЯ iii. 1-10 — ВИДЕНИЕ СУДА И ОЧИЩЕНИЯ
И показал он мне Иисуса, первосвященника, стоящего пред Ангелом Господним, и сатану, стоящего по правую руку его, чтобы противостоять ему. 2. И сказал Господь сатане: да запретит тебе Господь, сатана; да запретит тебе Господь, избравший Иерусалим: не головня ли это, вырванная из огня? 3. Иисус Навин был одет в запачканную одежду и стоял перед Ангелом. 4. И Он ответил и сказал стоявшим перед Ним, говоря: снимите с него запятнанную одежду. И сказал ему Он: вот, Я отстраню от тебя беззаконие твое и одену тебя в перемену одежд. 5. И я сказал: пусть возложат ему на голову красивую митру. И возложили ему на голову красивую митру и одели его в одежды. И Ангел Господень стоял рядом. 6. И Ангел Господень возразил Иисусу Навину, говоря: 7. Так говорит Господь Саваоф: если ты пойдешь путями Моими и если будешь соблюдать повеление Мое, то и дом Мой будешь судить, и также будешь судить дом Мой. соблюдай дворы Мои, и Я дам тебе места для ходьбы среди стоящих рядом. Я родлю Моего слугу ВЕТВЬ. 9. Ибо вот камень, который я положил перед Иисусом Навином; на одном камне будет семь глаз: вот, Я вырежу начертание его, говорит Господь Саваоф, и устраню беззаконие земли той в один день. 10. В тот день, говорит Господь Саваоф, призовете каждый ближнего своего под виноградную лозу и под смоковницу.'- ЗАХАРИЯ 3. 1-10.
Захария работал бок о бок с Аггеем, чтобы оживить религиозную жизнь народа и тем самым устранить самые серьезные препятствия на пути восстановления Храма. Внутреннее безразличие, а не внешнее сопротивление, является настоящей причиной медленного прогресса в работе Господа, а пророки, которые видят видения и проповедуют покаяние, являются истинными практичными людьми.
Это видение последовало за пророчеством Аггея с интервалом в месяц. Оно распадается на две части: символическое видение и ряд основанных на нем обещаний.
I. Символическое видение (стихи 1-5). Сцена видения остается неопределенной, а отсутствие какого-либо указания места придает картине возвышенность и неопределенность. Три фигуры, увиденные неизвестно где, четко стоят перед внутренним взором Пророка. Их показал ему неназванный человек, которым, очевидно, был Сам Иегова. Реальное и идеальное чудесным образом смешались в представлении первосвященника Иисуса Навина — человека, которого люди видели каждый день обходящим Иерусалим, — стоящего на суде Божьем, а сатана был его обвинителем. Суд идет, когда Пророку будет разрешено видеть. Мы не слышим мольбы ни одной из сторон, но приговор торжественно записывается. Обвинения отклоняются, выдвигающий их осуждается, и в знак оправдания запачканные одежды, которые носили обвиняемые, заменяются полным праздничным одеянием первосвященника.
В чем же тогда смысл этого великого символизма? Первый момент, на который следует обратить внимание, — это представительный характер первосвященника. Он предстает обремененным не индивидуальными, а национальными грехами. В нем как бы сосредоточен Израиль, и то, что постигает его, является образом того, что постигает нацию. Его грязное платье — знакомый символ греха; и он носит его так же, как он носил свое священническое одеяние в своем официальном качестве воплощенной нации. Он стоит перед судилищем, неся не свои грехи, а грехи народа.
Таким образом преподаются две великие истины, которые и сегодня верны, как никогда. Во-первых, представительство необходимо для священства. Так было и в Израиле, скрытым и внешним образом; так обстоит дело в глубочайшей и благословеннейшей реальности Господнего священства. Он стоит перед Богом как наш представитель. И Господь возложил на Него грехи всех нас». Если верой мы соединяемся с Ним, происходит чудесная передача характеристик, так что наш грех становится Его, а Его праведность становится нашей; и это не просто в искусственном или судебно-медицинском смысле, а в сокровенной реальности. Теологи говорят о communicatio idiomatum как о взаимодействии человеческого и божественного элементов в Господе. Аналогичный переход свойств одного к другому наблюдается в отношении верующего к своему Спасителю.
Вторая мысль в этом символическом явлении Иисуса Навина перед ангелом Господним состоит в том, что грехи народа Божьего даже сейчас присутствуют перед Его совершенным судом как причины для лишения их Его благосклонности. Это торжественная истина, которую никогда не следует забывать. Грехи христианина действительно обвиняют его на суде Божием. Они все там видны; и что касается их склонностей, то они подобны клиньям, вбитым, чтобы оторвать его от Бога.
Но вторая фигура в видении — это сатана, стоящий на месте истца по правую руку от судьи, чтобы обвинить Иисуса Навина. Учение Ветхого Завета о злом духе, обвиняющем добрых людей, не так развито, как учение Нового, что вполне естественно, так как тень яркого света глубже, чем тень слабых лучей. Наиболее полно оно полно в новейших книгах, как здесь и у Иова; но доктринальные выводы, сделанные на основе такого весьма творческого символизма, как этот, ненадежны. Никто из тех, кто принимает власть нашего Господа, не может отрицать существование и деятельность злобного духа, который хотел бы извлечь максимальную выгоду из человеческих грехов и использовать их как средство отделения их делателей от Бога. Вот в чем заключается концепция.
Но главный акцент видения лежит не на обвинителе или его обвинении, а на приговоре Судьи, который только и записан. Ангел Господень в первом стихе назван Судьей, а предложение во втором стихе произнес Господь». Вопрос о том, является ли этот Ангел Господень ранним проявлением Вечного Сына, который впоследствии стал плотью, увел бы нас далеко от нашей цели, что является своего рода прелюдией или репетицией Воплощения. Но в любом случае Бог так обитает в Нем, что то, что говорит Ангел, говорит Бог и говорящий меняется, как и в нашем тексте. Обвинитель упрекается, и упрек Божий – это не просто слово, оно влечет за собой наказание. Злобные обвинения потерпели неудачу, и их цель состоит в том, чтобы извлечь выгоду из формулировок, объявляющих об их выкидыше. Очевидно, сатана стремился лишить Иисуса Навина божественной милости из-за его греха; то есть сместить нацию с ее места в качестве народа завета из-за ее нарушений завета. Сатана здесь представляет то, что иначе можно было бы назвать, на богословском языке, требованиями справедливости». Ответ, данный ему, глубоко поучителен относительно оснований божественного долготерпения.
Обратите внимание, что вина Иисуса Навина как представителя народа не отрицается, а молчаливо признается и фактически упоминается в стихе 4. Почему же тогда обвинитель не добивается своего? По двум причинам. Бог избрал Иерусалим. Его великая цель, плод Его незаслуженного милосердия, состоит в том, чтобы грехи человека не отвратили его. Мысль та же, что и у Иеремии: «Если небеса наверху можно измерить… . . тогда и Я отвергну все семя Израилево за все, что они делали» (Иер. 31:37). Опять же, тот факт, что Иисус Навин был головней, вырванной из огня, то есть, что люди, которых он представлял, были выведены непоглощенными из печи пленения, является для Бога причиной продолжать распространять Свою благосклонность, хотя они согрешили. Мотивом для него являются прошлые милости Бога. Творческая любовь ограничена и слишком часто говорит: «Я так часто прощала, что устала и больше не могу этого делать». Он имеет, поэтому он будет. Мы часто заканчиваем свое долготерпение, во много раз меньше тех четырехсот девяноста дней в день, которые предписывает Христос. Но Бог никогда этого не делает. Действительно, Иисус Навин и его народ согрешили, и это после их восстановления, и у сатаны был хороший аргумент, указывающий на эти преступления; но Бог не говорит: «Я снова положу полусгоревшую головню в огонь, так как зло от нее не сгорает», но снова прощает, потому что Он простил прежде.
За приговором следует замена запачканных одежд, символизирующих грех, на полное облачение первосвященника. На заднем плане смутно видны ангелы-служители, которых призывают раздеть и одеть Иисуса Навина. Пророк осмеливается просить, чтобы священническое одеяние дополнялось тюрбаном или митрой, возможно, тем головным убором, на котором была надпись «Святыня Господу», выражающая предназначение Израиля и его церемониальную чистоту. Смысл этой перемены одежды дан в стихе 4: «Я отпустил от тебя беззаконие твое». Таким образом, символизируется полное восстановление помилованного и очищенного народа на его место народа священников Иеговы. Для нас Евангелие прощения заполняет контур видения; и мы знаем, как, когда грех свидетельствует против нас, мы имеем Ходатая перед Отцом, и как бесконечная любовь изливается к нам, несмотря на всякий грех, и как запятнанная одежда наших душ может быть снята с души и чистый виссон очищен. и белая священническая одежда в день искупления будет надета на нас, и мы сделаемся священниками Богу.
II. Оставшаяся часть видения представляет собой обращение Ангела Господня к Иисусу Навину, развивающее благословения, которые теперь гарантированы ему и его народу благодаря этому обновленному посвящению и очищению. Во-первых (стих 7) — это обещание продолжения службы и доступа к небесам, которые, однако, зависят от послушания. Прощенный человек должен исполнить поручение Бога, если он хочет сохранить свое положение. При этом условии у него есть место доступа среди тех, кто стоит рядом»; то есть привилегия приближаться к небесам, как и сопровождающие ангелы. Это обещание может быть воспринято как превосходящее прерогативы, которые до сих пор предоставлялись первосвященнику, который имел право входа в святилище только один раз в год, но теперь ему обещан вход в небесный двор, как если бы он был одним из светлых духи, стоящие там. Те, кто с уверенностью имеет доступ за завесу, потому что там находится Христос, имеют больше, чем просто древнее обещание этого видения.
Основная мысль 8-го стиха — обетование Мессии, но первая часть стиха примечательна. Джошуа и его товарищи призваны выслушать, ибо они — люди, являющиеся знамением». Смысл, судя по всему, в том, что он и его братья, которые выполняли официальные функции в качестве его заседателей, коллективно являются знаком или воплощенным пророчеством о том, что должно произойти. Их восстановление на своих должностях было призрачным пророчеством о великом акте прощающей благодати, который должен был совершиться с приходом Мессии.
Имя «Ветвь» используется здесь как имя собственное. Иеремия (Иер. XXII. 5; XXXIII. 15) уже использовал это слово как обозначение Мессии, которое он, очевидно, узнал от Исаии 4. 2. Идея слова та же, что и у Исайи: отросток от рода Иессеева, и ветвь от корня его» (Исаия 11:1), и нежное растение, и как корень. из сухой земли» (Исаия, 5:2); а именно, о его происхождении из падшего дома Давидова и о скромности его внешности.
Под камнем в стихе 9 снова подразумевается Мессия. Вероятно, из развалин был взят какой-то большой камень, к которому прикрепился этот символ. Фундамент Второго Храма был заложен за много лет до пророчества, но камень, возможно, все еще был виден. Раввины могут многое сказать о большом камне, который был в первом Храме и использовался там для поддержки ковчега, но во втором был установлен на пустом месте, где должен был стоять ковчег. Исайя пророчествовал об испытанном краеугольном камне, заложенном в Сионе, и Псалме cxviii. 22 воспел отброшенный камень и сделал главой угла. Итак, мы идем по пути устоявшегося обычая, когда видим в этом камне эмблему Мессии и связываем с ним все мысли о твердости, драгоценности, поддержке, основании истинного Храма, основании надежды, основании уверенности, и любой другой субстрат неподвижности и неподвижности, в котором нуждаются человеческие сердца и жизни. Во всех возможных аспектах метафоры Иисус является Основанием.
А что такое семь глаз на камне? Возможно, это просто яркий способ сказать, что полнота божественного провидения будет охранять Мессию, приведя Его, когда придет время, и подготавливая Его для Его работы. Но если мы вспомним последующее объяснение (IV, 10) семи, «как очей Господних, осматривающих всю землю», и свяжем это с Откровением, ст. 6, мы вряд ли сможем успокоиться на этом. смысл, но найдите здесь более глубокую мысль, что полнота божественного Духа была дана Мессии, как и Исайя (XI: 2) пророчествует о семеричном Духе.
Я вырежу его гравюру» несколько неясно. Кажется, это означает, что семь глаз будут высечены на камне, как знаки каменщиков. Если семь глаз представляют собой полную энергию Святого Духа, то вырезание их Богом на камне равносильно тому, что Он отдал их Своему Сыну; и исполнение обетования наступило тогда, когда Он дал Ему Святого Духа не мерой».
Благословенная цель пришествия Мессии и наделения Духом славно изложена в последней фразе стиха 9: «Устраню беззаконие на земле той в один день». Иисус Христос раз и навсегда «искупил», как часто говорит Послание к Евреям. Иисус Навин, лучший, одним приношением забрал грех. Широта земли твоей, Еммануил, простиралась далеко за пределы узких границ, которые Захария знал для территории Израиля. Оно включает в себя весь мир. Как было прекрасно сказано: «Этот день — день Голгофы».
Видение завершается картиной блаженства мессианских времен, которая напоминает описание золотого века Соломона, когда Иуда и Израиль жили безопасно, каждый под своей виноградной лозой и под своей смоковницей» (3 Царств, IV, 25). . Подобным же образом народ, очищенный, восстановленный в своей священнической привилегии свободного доступа на небеса Мессией, пришедшим в полноте Духа, будет жить в безопасности и будет связан дружбой, и каждый без зависти будет делиться своим добром. со всеми другими, признавая в каждом человеке ближнего и с радостью приглашая его принять участие во всех благах, которые истинный Соломон принес в его дом и сердце.
ЗАХАРИЯ iii. 7 — ПРАВО НА ВЪЕЗД
Я дам тебе места для ходьбы среди стоящих рядом» (ЗАХАРИЯ 3). 7.
Вероятно, потребуется одно или два объяснения, чтобы увидеть полный смысл этого великого обещания. Пророк только что описывал видение суда, которое он видел, в котором первосвященник, как представитель нации, предстал перед Ангелом Господним как нечистый человек. Его очищают и одевают, с него снимают грязные одежды и надевают на него прекрасную священническую одежду с надписью «Святыня Господня» спереди. А затем следует ряд обещаний, кульминацией которых является то, что я прочитал. Я дам тебе место доступа, — говорится в Пересмотренной версии, — вместо мест для прогулок; Я дам тебе место доступа среди тех, кто стоит рядом»; сопровождающие ангелы смутно видны вокруг своего Господа. Итак, в весьма образной форме мой текст обещает свободное и неограниченное приближение к небу, жизнь, подобную жизни ангелов, стоящих перед Его Ликом.
Итак, эти слова подсказывают нам, во-первых, какой может быть христианская жизнь.
В великих словах моего текста смешаны два образа; один - это королевский двор, другой - храм. Что касается первого, то высшим дворянам королевства предоставляется привилегия - или так было в старые времена - иметь право входа в любой момент и при любых обстоятельствах к монарху. Что касается последнего, прерогатива первосвященника, получившего это обещание, в отношении доступа в Храм была весьма ограниченной. Раз в году, с кровью, которая предотвращала его уничтожение яркостью Присутствия, в которое он отваживался, он проходил за завесу и представал перед тем таинственным Светом, который сиял во тьме Святая Святых. Но этому Первосвященнику обещан доступ во все дни и во всякое время; и что Он может стоять там рядом и подобно серафимам, которые одной парой крыльев закрыли свои лица в знак неспособности творения созерцать Творца; двое покрыли ноги свои» в знак недостойности творческой деятельности, которую можно было бы представить перед Ним, и двое полетели» в знак своей готовности служить Ему со всей своей энергией. Этот Священник проходит за завесу, когда пожелает. Или, отбросив две метафоры и придя к реальности, гораздо большей, чем любая из них, мы можем, когда захотим, перейти в присутствие, перед которым великолепие двора земного монарха превращается в вульгарность, и достичь реальное получение света, освещающего истинное Святое Место, перед которым меркнет и темнеет в тень то, что сияло в земной святыне. Мы можем жить с Богом и в Нем, окутывая себя завесой и уединением славного света, пока мы странствуем по земле, и можем вести скрытую жизнь, которая, несмотря на всю их поверхностную занятость отвлечениями, обязанностями и удовольствиями В настоящее время глубоко внутри их центры связаны с небесами. Таким образом, наша жизнь снаружи может находиться в основном среди видимых и временных вещей, но все же может проникать сквозь них и опираться своими истинными корнями на вечное. Если у нас вообще есть какая-либо религиозная жизнь, то мера, в которой мы ею обладаем, — это мера, в которой мы можем всегда больше жить в доме Господнем и держать свои сердца в тайном месте Всевышнего, среди тишины и тишины. святыни Его непосредственного жилища.
Наш Учитель является великим примером этого, о котором говорится не только в отношении Его таинственного и уникального союза природы с Отцом в Его божественности, но и в отношении человечества, которое Он имел общего со всеми нами, но без греха, что Сын Человеческий сошел с небес, и даже в самом пришествии, и когда Он пришел, был еще Сын Человеческий, сущий на небесах». Таким образом и мы можем иметь место доступа среди стоящих рядом, и нам не нужно завидовать ангелам и духам только что совершенных, близости их общения и живости их видения, ибо для того же самого в своей степени может быть нашим. Мы тоже можем все свои желания обратить в прошения и о всяком желании вознести молитву. Мы тоже можем отнести все наши нужды к Его бесконечному снабжению. Мы тоже можем сознательно связывать все свои дела с Его волей и Его славой; и для нас возможно, что между Ним и нами будет, словно по тем электрическим проводам, которые идут по непроходимым пустыням и несут свои послания через безлюдные пустыни, между Ним и нами непрерывную и непрерывную связь, которая, по величайшему удивлению, чем даже телеграфное сообщение будет нести два сообщения, идущие в противоположных направлениях одновременно, неся к Нему быстрые стремления и мольбы нашего духа и принося нам обильный ответ Его благодати. Такой разговор на небесах и такое общение с блаженными возможны даже в течение жизни на земле.
Во-вторых, будем считать это обетование образцом для нас того, какой должна быть христианская жизнь, и, увы! так редко бывает.
Всякая привилегия является долгом, и ему необходимо стремиться ко всему, чем может стать любой христианин. Нет большего греха, чем жить ниже возможностей нашей жизни, в любом регионе, будь то религиозный или другой, не имеет значения. Грех — это не только противоречие известному закону Бога, но и падение ниже божественного идеала, который способен реализоваться. А что касается нашей христианской жизни, то если бы Бог распахнул врата Своего храма и сказал нам: «Войди, дитя Мое, и живи в тайном месте Всевышнего, и пребудь там под сенью Всемогущего, находя защита, общение и товарищество в поклонении Моему», не может быть ничего более оскорбительного для Него и ничего более фатально указывающего на отчуждение наших сердец от Него, чем то, что мы должны отказаться повиноваться милостивому приглашению.
Что мы должны сказать о подданном, который никогда не предстал перед судом, куда он имел право свободного входа? Его отсутствие было бы знаком нелояльности и было бы воспринято как предупредительный звонок в рамках подготовки к его восстанию. Что сказать о сыне или дочери, живущих в одном городе со своими родителями, которые никогда не переступали порога отчего дома, но которые потеряли дух ребенка, и что если бы не было желания быть рядом не могло быть любви?
Итак, если мы спросим себя: как часто я использую эту возможность общения с Богом, которая могла бы озарить всю мою повседневную жизнь?» Я думаю, нам мало что потребуется еще в качестве доказательства того, что наше благочестие и наш религиозный опыт ужасно чахнут и ничтожны по сравнению с тем, какими они должны быть.
Есть старая поговорка: «Тот, кто может сказать, как часто он думал о Боге за день, думал о Нем слишком редко». Осмелюсь сказать, что многим из нас не составило бы труда посчитать на пальцах одной руки (а может быть, и не нуждаясь в них всех) количество раз, когда сегодня наши мысли устремлялись ввысь. Кем мы можем быть, тем и должны быть, и не использовать прерогативы своего положения — худший из грехов.
Опять же, мой текст подсказывает нам, какой в совершенстве будет каждая христианская жизнь в будущем.
Некоторые комментаторы считают, что слова моего текста относятся только к общению земных святых с прославленными ангелами во время Воскресения и после него. Это неудачное толкование, поскольку небеса сегодня здесь. Но все же в этой интерпретации есть истина, которой нам не следует пренебрегать. Только вспомним, что ничто, насколько учит нас Писание, не начинается там, кроме полного жатвы плодов того, что посеяно здесь, и что если ноги человека не научились пути в Храм, когда он был здесь на земле смерть не будет для него проводником в присутствие Отца. Все, что здесь было несовершенным, фрагментарным, случайным, прерванным и испорченным в нашем общении с Богом, однажды станет полным. И тогда, ох! тогда кто может сказать, какие невообразимые глубины и сладость возобновленного общения и общения, начавшегося тогда впервые между теми, кто стоял рядом и стоял там веками, будут тогда реализованы?
Вы пришли «даже сюда, на землю, к бесчисленному собранию ангелов, к общему собранию и Церкви первенцев», но у всех нас может быть тихая надежда, что в будущем мы будем жить в доме Господа во веки веков»; и в торжественных войсках и в милых обществах они узнают, какими могут быть товарищество, братство и человеческая любовь.
Наконец, обратите внимание, не из моего текста, а из его контекста, как любая жизнь может стать такой привилегированной.
Обетованию предшествует условие: «Если ты будешь ходить путями Моими и если ты будешь соблюдать Мое повеление, тогда…» . . Я дам тебе доступ к тем, кто стоит рядом». Иными словами, вы не можете сохранить сознание присутствия Бога и не иметь никакого блаженства общения с Ним, если вы живете в непослушании Его заповедям или в пренебрежении явным долгом. Тонкая пленка пара в нашем небе сегодня вечером скроет Луну. Хотя сам пар может быть невидимым, он будет действовать как завеса. И любого греха, большого или малого, мелкого и мелкого, будет достаточно, чтобы отгородить меня от Бога. Если мы соблюдаем Его заповеди, тогда и только тогда мы со свободными сердцами получим доступ к Его присутствию.
Но поставить это условие — это то же самое, что захлопнуть дверь перед каждым человеком. Но давайте вспомним, что было до моего текста, опыт священника, которому он был сказан в видении. Его грязные одежды были сняты с него, и на него были надеты чистые белые одежды, которые он носил в великий День Искупления, священническое одеяние. Только очищенный человек имеет доступ к тем, кто стоит рядом». И если вы спросите, как должно быть осуществлено очищение, примите великие слова Послания к Евреям как самодостаточный ответ, совпадающий с тем, чему это видение научило Захарию, но превосходящий его: Итак, имея братьев, смелость войти во святое святых, кровью Иисуса. . . и иметь Первосвященника над домом Божиим; приступим с искренним сердцем, с полной верой, кроплением очистив сердца от порочной совести». Очищенные небесами и с Ним как с нашим Предтечей, мы имеем дерзновение и уверенный доступ по вере Того, который возвещает всему миру: «Никто не приходит к Отцу, как только через Меня».
ЗАХАРИЯ iv. 1-10 — ИСТОЧНИК СИЛЫ
И Ангел, говоривший со мной, пришел снова и разбудил меня, как человека, пробуждаемого от сна его, 2. и сказал мне: что ты видишь? И я сказал: я взглянул, и вот, подсвечник весь из золота, с чашей наверху его, и семь светильников его на нем, и семь трубок при семи светильниках, которые на верху его: 3. И два масличные деревья при нем, одно по правую сторону чаши, а другое по левую сторону ее. 4. И я ответил и обратился к Ангелу, говорившему со мной, говоря: что это, Господь мой? 5. Тогда Ангел, говоривший со мной, ответил и сказал мне: разве ты не знаешь, что это такое? И я сказал: Нет, мой Господь. 6. Тогда Он сказал мне в ответ и сказал: вот слово Господне к Зоровавелю, говорящее: «Не силою и не силою, но Духом Моим, говорит Господь Саваоф. 7. Кто ты, о великая гора? пред Зоровавелем ты станешь равниной, и он вынесет надгробие его с восклицанием: благодать, благодать ему. 8. И было ко мне слово Господне: 9. Руки Зоровавеля положили основание этого дома; руки его и закончат это; и узнаешь, что Господь Саваоф послал меня к тебе. 10. Ибо кто пренебрег днем малого? ибо они возрадуются и увидят вес в руке Зоровавеля с теми семью; это очи Господни, которые осматривают всю землю».- ЗАХАРИЯ 4. 1-10.
Предыдущее видение относилось к Иисусу-священнику и показывало, что ему восстановлено право входа в святилище. Речь идет о его коллеге Зоровавеле, представителе гражданской власти, как и церковной, и он обещает, что ему удастся восстановить Храм. Естественно предположить, что фактическая работа по восстановлению находилась в основном в руках светского правителя.
Плоть слаба, и Пророк впал в глубокий сон после напряжения предыдущего видения. Это было показано ему Иеговой, но в этом видении мы видим того же ангела-толкователя, который раньше говорил с Захарией. Он не приносит видение, а просто будит Пророка, чтобы он мог увидеть его, и направляет его внимание на него вопросом: «Что ты видишь?» Лучший способ преподавания — заставить ученика выразить свои концепции определенными словами. Мы видим вещи более ясно, и они производят более глубокое впечатление, когда мы рассказываем то, что видим. Сколько ленивых взглядов мы бросаем на вещи временные, как и на вещи вечные, после чего мы не сможем ответить на вопрос Ангела! Не каждый видит то, на что смотрит.
Этот отрывок состоит из двух частей: видения и его истолкования, а также связанных с ними обещаний.
От видения можно ненадолго избавиться. Его оригиналом является большой светильник, который стоял в скинии и был заменен в Соломоновом храме десятью светильниками поменьше. Они были унесены в плен, и мы не читаем об их восстановлении. Но главное, на что следует обратить внимание, — это различия между этим светильником и тем, что стоит в скинии. Описание здесь ограничивается следующими: их три: чаша или резервуар над светильником, трубы от него к семи светильникам и два оливковых дерева, которые стояли по обе стороны светильника и наполнялись водой из своих ветвей. запас в водохранилище. У скинского светильника не было резервуара и, следовательно, труб, но священники питали его маслом. Таким образом, смысл вариаций ясен. Они были предназначены для того, чтобы выразить более полное и непосредственное божественное снабжение маслом. Если принять несколько сомнительные цифры в стихе 2 в Пересмотренной версии, то каждый светильник имел семь трубок, что выражало совершенство его источников.
Теперь не может быть никаких сомнений в символизме скинского светильника. Он олицетворял истинное служение Израиля, освещавшего свои лучи во тьме пустыни. Это означало то же самое, что и слова Христа: «Вы свет миру», и как видение семи золотых светильников в Откровении 1. 12, 13, 20. Замена семи светильников отдельными светильниками может показать разницу между простым формальным единством народа Божьего в Ветхом Завете и истинным единством, соединенным с многообразием, в Новозаветной Церкви, которая един, потому что Христос ходит посредине. Таким образом, лампа Захарии напомнила небольшой группе восстановленных изгнанников об их высоком призвании и об изменении условий поставки этого масла, которое является постоянным символом божественных сообщений, пригодных для служения, или, если придерживаться метафоры, , подобающий сиянию, означал их изобилие.
Представлено объяснение видения, как у Захарии I. 9, 19, вопросом Пророка о его значении. Его ангельский учитель удивляется его тупости, как и небесные глаза часто должны быть обращены к нам, и спрашивает, не знает ли он столь знакомого предмета. «Нет» Пророка, мой Господь», дает полное объяснение. Простодушно признанное невежество никогда не просит Небеса о просвещении напрасно.
Во-первых, истинный источник силы и успеха, как показано в видении, провозглашается простыми словами. Что питало лампу? Масло, которое символизирует дар божественного Духа, если не в полном личном смысле, как в Новом Завете, то, безусловно, как богодухновенное влияние, готовящее пророков, священников, царей и даже ремесленников к различным видам их служения. . Откуда взялась нефть? От двух маслин, которые, хотя, как показано в стихе 14, представляли двух лидеров, тем не менее выражали истину, что их сила для их работы была от Бога; ибо Библия ничего не знает о природе как о замене или противоположности небесам, а рост оливы и урожай масла — это Его дело.
Таким образом, это была весть для Зоровавеля и его народа о том, что Бог даст им такие дары, сколько им нужно, чтобы свет, который Он Сам зажег, не угас. Если бы лампа была наполнена маслом, она бы горела, и для нее был бы Храм. Если мы попытаемся представить слабость горстки отчаявшихся людей и кольцо врагов вокруг них, мы можем почувствовать сладость обетования, которое побуждало их не унывать из-за того, что у них было мало того, что мир называет силой.
Нам всем нужен урок; ибо буйный мир склонен заставить нас забыть об истинном источнике настоящей силы для святого служения или благородной жизни. Сила мира в ее самой могущественной форме слаба, а истинная сила Церкви в ее самой слабой форме всемогуща, если только она ухватит свою силу и примет данный ей Дух. Вечная противоположность слабости человека в его самых высокомерных проявлениях и силы Божьей даже в самых слабых его обладателях учит этому пылающему светильнику, какие бы завистливые руки или воющие бури ни пытались его погасить, поскольку он питается маслом свыше. Давайте придерживаться силы небесной и не портить Его масло смесью дурно пахнущих веществ нашего собственного приготовления.
Затем, в силу этого откровения источника мощи, врагу брошен дерзкий вызов. «Великая гора» — это, прежде всего, недовольные трудности, возникшие против предприятия Зоровавеля, и, в более широком смысле, вся масса мирского сопротивления, с которым сталкивались слуги небес во все времена. Кажется, это препятствует всякому продвижению вперед; но невидимая Рука сокрушает его и выравнивает до уровня, на котором легко продвигаться. Еврейский язык с огромной силой передает внезапность и полноту преображения; ибо вся фраза «Ты станешь равниной» — это одно слово в оригинале.
Такое триумфальное восхождение над трудностями не является самонадеянностью, если ему предшествует верующий взгляд на источник силы. Если мы примем близко к сердцу предыдущие слова Пророка, нам не грозит опасность опрометчивой самоуверенности, когда мы спокойно преодолеваем препятствия на пути долга, будучи уверенными, что каждая гора будет понижена. Смелое презрение к миру, как в его сладостях, так и в его ужасах, подобает людям Божьим и способно оправдать его собственные убеждения; ибо большинство этих ужасов подобны призракам, которые не будут ждать, пока с ними заговорят, а тают, если встретиться с ними честно. Нам также не следует забывать и другую сторону этой мысли; а именно, что Провидение постоянно стремится унизить возвышенные мысли и возвысить смиренных. То, что высоко, обязательно вызовет множество ударов, которые пройдут по нижним головкам. Для людей веры каждая гора либо станет равниной, либо будет низвергнута в море.
Затем следует, при двойном раскрытии источника силы и бесполезности противостояния, уверенность в успешном завершении работы. Камень, который должен увенчать это сооружение, должен быть вынесен и установлен на своем месте среди ликующих молитв, не возносимых напрасно, чтобы на нем могла покоиться благодать, то есть защитное благоволение Бога.
Та же мысль повторяется и расширяется в следующем слове, которое несколько отделено от предыдущего, как если бы поток пророческого сообщения приостановился на мгновение, а затем возобновился. В стихе 9 мы имеем заверение, столь редко даваемое небесным работникам, что Зоровавелю будет позволено завершить дело, которое он начал. Судьба большинства из нас — унаследовать незаконченную работу наших предшественников и завещать то же самое нашим преемникам. И с одной стороны, вся человеческая работа незавершена, являясь лишь фрагментом исполнения великой цели, проходящей через все века. Однако некоторые более счастливы, чем другие, поскольку видят приблизительное завершение своей работы. Но так это или нет, наша задача состоит в том, чтобы сделать то немногое, что мы можем сделать, а остальное оставить Богу, будучи уверенными в том, что Он соберет все фрагменты в совершенное целое, и довольствуясь тем, что сослужим малейшее служение ради Ему. Мало кто из нас достаточно силен, чтобы построить отдельное здание. Мы подобны коралловым насекомым, у которых риф один, а создателей — миллионы.
Зоровавель выполнил свою задачу, но ее конец был всего лишь новым началом порядка вещей, конца которому он не видел. Собственно говоря, в человеческих делах нет ни начала, ни конца, но все представляет собой один непрерывный поток. Только один человек положил настоящее новое начало, и это Иисус Христос; и только Он действительно доведет Свою работу до самых последних результатов. Он — Альфа и Омега, начало и конец. Он — основание истинного Храма, а также Надгробный камень угла, фундамент, на котором все покоится, вершина, к которой все восходит. Когда Он начнет, Он и завершит».
Завершение работы должно стать знаком того, что ангел, говоривший со мной, был посланником Бога. Мы можем знать это до свершения, но не можем не знать этого после. Лучше быть уверенным в том, что послание исходит от Бога, хотя эта уверенность является результатом веры, чем быть уверенным в этом впоследствии, когда результат разбил и посрамил наши сомнения.
Если мы осознаем, что Дух Божий является гарантией успеха дела, совершаемого для Бога, мы избежим вульгарной ошибки измерения важности вещей по их размеру, как, без сомнения, делали многие из этих строителей. В день великих дел не поможет тот, кто пренебрегает днем малых. Говорят, что семена больших деревьев в Калифорнии самые маленькие из всех хвойных. Я не ручаюсь за истинность этого утверждения, но дело Божие всегда начинается с малых семян, как показывает история Церкви и всякого доброго дела. Что делают эти слабые евреи? - глумились над зрителями их бедные стеночки, мучительно нагроможденные, через которые могла перепрыгнуть лиса. Они сделали очень мало, но строили град Божий, который пережил всех насмешников.
Люди могли смотреть с презрением на скромное начало, но другие глаза смотрели на него с другими эмоциями. Глаза, о которых в последнем видении говорилось, что они направлены на фундаментный камень, с радостью смотрят на дело. Это семь очей Господних, «которые суть семь Духов Божиих, посланных по всей земле» (Откр. ст. 6). Здесь Дух рассматривается в многообразии Его действий, а не в единстве Его личности. Таким образом, заключительная уверенность, которая включает в себя успех работы, поскольку очи Бога останавливаются на ней с восторгом, сводится к первому заявлению: «Не силой, не силою, но Духом Моим». Обратите внимание на сильный контраст между «презирать» и «радоваться». Какое значение имеют насмешки насмешников, если Бог одобряет? Кто они, как не глупцы, которые смотрят на то, что вызывает Его радость, и находят в этом лишь пищу для презрения? Что станется наконец с их смехом? Если мы попытаемся приблизиться к Богу настолько, чтобы увидеть вещи Его глазами, мы будем спасены от многих ложных оценок того, что велико и что мало, и наши собственные жалкие дела могут быть облечены странным достоинством, потому что Он соблаговолил увидеть и благословить их.
ЗАХАРИЯ iv. 9 — ОСНОВАТЕЛЬ И ЗАВЕРШИТЕЛЬ ХРАМА
Руки Зоровавеля положили основание этого дома; руки его и завершат это» (ЗЕХАРИЯ iv. 9.
Боюсь, что Зоровавель для большинства читателей Библии — не более чем гротескное имя, поэтому мне будет позволено несколько слов пояснить его имя и первоначальную силу моего текста. Он был принцем царской крови Израиля и гражданским лидером первого отряда вернувшихся изгнанников. Вместе с первосвященником Иисусом Навином он прибыл во главе небольшой компании в Палестину и там отчаянно пытался, располагая небольшими ресурсами, построить какой-нибудь скромный дом, который мог бы олицетворять исчезнувшую славу Храма Соломона. Политическая вражда со стороны окрестных племен остановила работы почти на двадцать лет. Все это время яма в земле, где был вырыт фундамент и уложено несколько рядов камней, зияла пустынно, печальное напоминание слабой группе о крахе их надежд. Но с воцарением нового персидского царя возникла новая энергия и сложились новые благоприятные обстоятельства. Пророк Захария вышел на передний план, хотя и был еще совсем молодым человеком, и стал движущей силой возобновившейся деятельности по строительству Храма. Слова моего текста, конечно, в своем простом, первоначальном значении являются пророческим заверением, что человек, ставший к этому времени стариком и удостоившийся чести вынуть первую лопату земли из земли, станет человек, который принесет надгробие с восклицаниями «Благодать, благодать ему!»
Но хотя это первоначальное применение и хотя слова открывают нам маленькую дверь в долгие годы вынужденного перерыва в работе и разочарованных надежд, я думаю, мы не ошибемся, если признаем в них нечто более глубокое, чем упоминание о принце. рода Давида, о котором они первоначально говорили. Я считаю их мессианскими пророчествами в истинном смысле этого слова; и я полагаю, что именно потому, что Зоровавель, член того царского дома, из которого должен был произойти Мессия, был строителем Храма, он был пророческой личностью. Тем самым показано, что то, что было истинно о нем в первую очередь, имеет отношение к великому Сыну Давидову, который должен был прийти после этого и который должен был построить Храм Господень. В этом аспекте я желаю сейчас взглянуть на слова: Его руки положили основание дома, и Его руки также завершат его».
I. Таким образом, здесь заключена большая истина относительно неба, истинного строителя храма.
Это то же самое благословенное послание, которое было дано из Его собственных уст много столетий спустя, когда Он обратился с небес к Иоанну на Патмосе и сказал: «Я — Альфа и Омега, Первый и Последний». Первая буква греческого алфавита, и последняя буква греческого алфавита, и все буквы, которые лежат между ними, и все слова, которые вы можете составить из букв, — все они от Него, и Он лежит в основе всего.
Это верно в отношении творения в самом широком и абсолютном смысле. Ибо что говорит Новый Завет при единогласном согласии всех его авторов? В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог. Без Него не было создано ничего, что было создано». Его руки заложили фундамент этого великого дома вселенной с его многочисленными особняками». А что говорит Павел? Он — Начало, в Нем состоит все». . . чтобы во всем иметь Ему первенство». А что говорит Он Сам с небес? Я Первый и Последний». Итак, что касается всего во вселенной, Христос — его начало, и Христос — его цель и конец. Он заложил основание, и Его руки и завершат его».
Но далее мы обратимся к более обычному применению и скажем, что Он есть Начинающий и Завершающий дело искупления, которое принадлежит Ему только от его начала до его завершения, от первого закладывания земли для фундамента Храма до триумфального появления последнего камня, венчающего угол и сияющего на самой вершине законченного сооружения. В Иисусе Христе, как мне кажется, нет ничего более очевидного, если только наши глаза не ослеплены предрассудками, чем то, что Плотник из Назарета, выросший среди обычных условий младенчества, был обучен, как и другие еврейские дети, в мудрости, говорил на языке, созданном человеком, и унаследовал умственное и духовное развитие Своего народа, тем не менее предстает на страницах этих четырех Евангелий как совершенно оригинальный человек, ставящий его на самое низкое место, и как ничем не обязанный к какому-либо предшественнику, а не просто как один из ряда или естественно объясненный ссылкой на Его эпоху или условия. Он делает новое начало; Он представляет совершенно новую вещь в истории человеческой природы. Подобно тому, как Его пришествие было введением в сердце человечества нового типа, второго Адама, Господа с небес, так и работа, которую Он совершает, полностью принадлежит Ему. Он делает все это Сам, ибо все, что делают Его слуги для достижения целей, дорогих Его сердцу, совершается Его работой в них и через них, и хотя мы Его соработники, только Его руки кладут каждый камень Храма. .
Мой текст в своем самом высоком применении не только указывает на небеса как на Автора искупления с самого его начала, но также заявляет, что на протяжении веков действует Его рука. И завершит это» — тогда Он трудится над этим сейчас; и мы должны думать не о Христе, который когда-то работал и оставил нам задачу развития последствий Своей завершенной деятельности, а о Христе, который работает все дальше и дальше, постоянно и настойчиво. Строители какого-нибудь великого здания, возводя его нижние этажи, находятся на нашем уровне, а по мере того, как здание поднимается, поднимаются и леса, а иногда платформа, на которой они стоят, отгораживается каким-нибудь хрупким полотном, натянутым вокруг него, так что мы не можем видеть их, пока они выполняют свою работу мастерком и раствором. Итак, Христос сошел на землю, чтобы проложить ряды Своего Храма, который должен был опираться на землю, но теперь леса подняты, и Он работает на верхних этажах. Хоть Он и вне нашего поля зрения, Он работает так же искренне и энергично, как и тогда, когда Он был здесь. Вы помните, как поразительно выразил эту мысль один из евангелистов в последних словах своего Евангелия, если это действительно его слова. Он был принят на небо и сел одесную Бога, и они ходили повсюду, проповедуя слово». Что ж, это выглядит так, как будто между Командующим и солдатами, которым Он приказал идти на фронт, произошла печальная разлука, как если бы Он непринужденно сидел на холме, наблюдая за полем битвы с безопасного расстояния и отправляя Своих людей на смерть. Но следующие слова объединяют Его и их: Господь также работает с ними и подкрепляет слово последующими знамениями». Итак, братья, дело, начатое, продолженное и оконченное одной и той же бессмертной Рукой, есть дело, от которого зависит искупление мира.
II. Обратите внимание, во-вторых, что здесь мы имеем уверенность в торжестве Евангелия.
Без сомнения, в те давно забытые дни, когда был произнесен мой текст, в маленькой группе изгнанников было немало слишком расчетливых расчетчиков, которые говорили: «Какой смысл в наших попытках строить, несмотря на все это сопротивление и с эти наши бедные ресурсы? Они пролили бы достаточно холодной воды на дела Зоровавеля и на Захарию, который их вдохновил. Но было к ним великое слово обетования: Он с восклицаниями вынесет надгробие». Этот текст является лекарством от всех подобных расчетов, совершаемых нами, христианами, и нехристианскими людьми. Когда мы начинаем подсчитывать ресурсы и сопоставлять их с предстоящей работой, неудивительно, что хорошие и плохие люди иногда сходятся во мнении, что у Евангелия Иисуса Христа очень мало шансов завоевать мир. И это совершенно верно, если только вы не примете Его в расчет, и тогда вероятности будут выглядеть совсем иначе. Мы всего лишь подобны длинному ряду цифр: но поставьте одну значащую цифру перед рядом цифр, и она обретет ценность. Итак, если вы, рассчитывая вероятность успеха христианства в мире, забываете начать с Христа, вы упускаете из виду главный фактор проблемы. Церкви теряют пыл, их члены умирают и уходят из жизни. Он обновляет и очищает развращенную Церковь и живет вечно. Поэтому, поскольку мы можем со спокойной уверенностью сказать: «Его руки заложили фундамент дома, и Его руки работают на всех участках его по мере его возведения», мы можем быть совершенно уверены, что Храм, который Он основал, над которым Он еще трудится, будет завершено, а не будет представлять собой мрачную развалину, глядя на которую прохожие будут насмешливо говорить: «Этот человек начал строить и не смог закончить». Когда Бренн завоевал Рим и взвешивалось золото для выкупа за город, он ударил своим мечом по весам, чтобы перевесить золото. Меч Христов находится на весах, и он весит больше, чем антагонизм мира и активная враждебность пыток. Его руки заложили фундамент; Его руки также завершат это».
III. Более того, здесь содержится ободрение для отчаявшихся и робких христиан.
Иисус Христос не оставит вас на полпути через болото. Это не Его манера вести нас. Он начал; Он закончит. Помните слова Павла, которые улавливают ту же мысль: будучи уверенным в том, что Начавший в вас доброе дело будет совершать его даже до дня Иисуса Христа». Братья! если семя Царства находится в наших сердцах, хотя бы оно было лишь как зерно горчичное, то будьте уверены в том, что Он будет охранять его и благословит его появление. Итак, хотя, когда мы думаем о себе, о нашей собственной медлительности прогресса, о наших собственных слабых решениях, о наших своенравных сердцах, о нашей собственной колеблющейся воле, о наших многочисленных искушениях, о нашей многочисленных развращениях, о наших многочисленных безумствах, мы вполне можем сказать себе: была ли когда-нибудь в моем ужасно несовершенном христианском характере какая-то большая завершенность, чем сегодня?» Давайте ободряться и думать не только о себе, но и о Том, Кто работает для нас, в нас и для нас. Если мы вознесем к Нему наши сердца, будем держаться рядом с Ним и позволим Ему работать, Он будет работать. Если мы не будем, подобно демонам в старых монашеских рассказах, которые каждую ночь разрушили кусок стены, которую монахи днем построили для своего нового монастыря, своими собственными руками разрушим то, что Он, Своей рукой , построено, строение поднимется, и мы будем устроены вместе в жилище Божие посредством Духа». Не унывайте, только держитесь рядом с Учителем и позвольте Ему делать для всех нас то, что Он желает сделать. Верен Бог, призвавший нас в общение Сына Своего», и Он также сделает это.
IV. Наконец, здесь разительный контраст с судьбой, которая постигает всех работников-людей.
Очень немногие из нас хотя бы частично кажутся достаточно счастливыми, чтобы начать и завершить любую задачу, за исключением мелких задач нашей повседневной жизни. Авторы умирают с наполовину законченными книгами, иногда с наполовину законченными предложениями там, где перо было отложено. Ни один человек не начинает совершенно новый образ действий; он многое унаследовал от своего прошлого. Ни один человек не завершает великую работу, за которую берется; он оставляет его наполовину законченным, и будущие поколения, если это одно из величайших исторических произведений мира, будут разбираться с его последствиями, к добру или к злу. Инициатору приходится довольствоваться тем, что дело движется, и передать незавершенные задачи своим преемникам. Таковы условия, в которых мы живем. Мы должны довольствоваться тем, что выполняем свою небольшую работу, которая будет соответствовать работе множества других, подобно цепочке людей, которые стоят между рекой и горящим домом и передают ведра из конца в конец. Сколько рук нужно, чтобы сделать булавку? Сколько штук ушло на пошив ткани нашего платья? Пастух в Австралии, упаковщик в Мельбурне, моряки на корабле, привозившем шерсть домой, железнодорожник, доставивший ее в Брэдфорд, прядильщик, ткач, красильщик, отделочник, портной — у всех них была рука в нем, и ни одна из них не могла стоять вертикально сама по себе, без чего-либо по обе стороны от нее, что поддерживало бы ее.
Так происходит во всей нашей работе в мире, и особенно в нашей христианской работе. Мы должны довольствоваться тем, что являемся частью могучего целого, выполнять свою небольшую часть служения и не обращать внимания на то, что ее нельзя выделить в законченное целое. Какое это имеет значение, пока оно есть? Воды ручья теряются в реке, а она, в свою очередь, в море. Но каждая капля есть, хотя и неразличима.
Умножение радости происходит от разделения труда: «Один сеет, а другой жнет», и в результате двое радуются урожаю вместо одного, так что тот, кто сеет, и тот, кто жнет, могут радоваться вместе». Поэтому хорошо, что руки, заложившие фундамент, так редко оказываются руками, завершающими работу; ибо благодаря этому больше людей допущено к общественной радости от достигнутых результатов. Военно-морской флот, поднявший первую лопату земли при раскопках железнодорожной линии, и машинист локомотива над завершенным путем — партнеры в успехе и радости. Забытый епископ, который не знаю сколько веков назад заложил фундамент Кельнского собора, и рабочие, которые несколько лет спустя сняли старый кран, простоявший долгие годы на шпиле, и достроили его до стройная вершина, были партнерами в одном деле, прошедшем сквозь века.
Итак, давайте сделаем нашу небольшую работу и будем помнить, что пока мы ее делаем, Тот, для кого мы это делаем, делает это в нас, и давайте возрадуемся, зная, что в конце мы разделим радость нашего Господа. », когда Он видит труд души Своей и удовлетворен. Хотя Он строит все Сам, тем не менее Он позволит нам иметь радость ощущения, что мы соработники с Ним. Вы — Божье строение»; но Строитель позволяет нам участвовать в Его задаче и в Его триумфе.
ЗАХАРИЯ VI. 13 — ЖРЕЦ МИРА И ЦАРЬ ЛЮДЕЙ
Он построит Храм Господень. . . и будет Он Священником на престоле Своем» (ЗАХАРИЯ VI). 13.
Горстка немощных изгнанников вернулась из плена. «Святой и прекрасный дом», где прославляли Его отцы их, был сожжен огнем. Среди них не было царя, но у них все еще был представитель священства, еще одной важной должности божественного назначения. Их первой заботой было вырастить какую-нибудь жалкую копию Храма; и обычные трудности, которые сопровождают любое восстановление и преследуют каждое движение, основанное на религиозном энтузиазме, окружают их - сильные враги и половинчатые друзья, а личная ревность еще больше ослабляет их слабые силы. В это время анархии, труда над великой задачей при нехватке ресурсов, уныния, которое быстро воплощало в жизнь свои предчувствия, Пророк, который был источником всего движения, получает своевременное слово от Господа. Ему предлагается взять у некоторых из вернувшихся изгнанников деньги, которые они привезли, и, сделав из них золотые и серебряные венцы — знак царской власти, — возложить их на голову первосвященника, объединив таким образом жрецов. и королевские должности, которые в Израиле всегда ревностно разделялись. Это необычное действие объясняется словами, которые ему велено произнести, как символическое пророчество о Том, Кто есть Ветвь (хорошо известное имя, которое древние пророки использовали для Мессии), указывающее на то, что в Нем были реальность, которую скрывало священство, и власть, которая была частично делегирована израильскому царю, а также власть, которая должна воздвигнуть истинный храм Божий среди людей.
В соответствии с законом пророческого развития с самого начала внешние обстоятельства нации в данный момент должны создать форму, в которую будет воплощено обетование. Самое раннее из всех мессианских предсказаний охватывало только существование зла, представленного змеем, и победу над ним тем, кто был известен как сын Евы. Когда история достигает патриархальной стадии, на которой преобладающей концепцией является семья, пророчество пропорционально приближается к заверению: «В семени твоем благословятся все племена земли». Когда миссия Моисея познакомила людей с идеей человека, который был посредником откровения, тогда был достигнут следующий этап: Пророка воздвигнет тебе Господь, Бог твой, из братьев твоих, как меня. .' Царство Давида подготовило почву для предсказания царского достоинства Мессии, как мирное правление Соломона для ожидания того, кто должен принести мир праведностью. Приближение национальной катастрофы и печали было отражено в видении Исаией страдающего Мессии, и объявлениям этого пророка об изгнании противопоставлялось провозглашение Того, Кто должен принести свободу пленнику. Итак, здесь бесцарская толпа изгнанников, мучительно стремящаяся вновь восстановить упавшую скинию, воодушевляется в своей задаче мыслью о священнике-царе народа, строителе нетленного жилища для Бога.
Сегодня мы нуждаемся в этих истинах не меньше, чем современники Захарии. И, слава богу! мы можем поверить, что при каждой современной загадке благословенные старые слова несут в себе ту же силу и утешение. Если кажется, что короли из среды людей исчезли, если власть вымирает и нет имени силы, которая могла бы сплотить мир, - все же есть Владыка. Если старые институты рушатся и должны еще больше развалиться, прежде чем будет расчищено место для благородного сооружения, Он все же построит Храм. Если в устах одних «священник» — имя суеверного безумия, а в других — синоним всего того, что в религии презирается как изнеженное, то этот священник пребудет навеки, проводник и надежда для истории человечества и индивидуального духа. Давайте же подчинимся руководству Пророка и рассмотрим вечные истины, которые он проповедует и нам.
I. Истинная надежда мира – священник.
Идея священства универсальна. Его искажали и злоупотребляли; оно стало основой духовной тирании. Священник не был ни учителем, ни лифтером людей. Во всем мире он был союзником угнетения и тьмы, он препятствовал и сковывал социальный и интеллектуальный прогресс. И все же, несмотря на все это, эта должность существует, и куда бы люди ни пошли, по какой-то странной извращенности они берут с собой эту идею и выбирают среди себя тех, кто, будучи наделен какой-то церемониальной и символической чистотой, должен выполнять перед своими братьями двойную обязанность: представлять их перед Богом и представлять им Бога. Вот что мир подразумевает, с абсолютным и полным единодушием, под священником - тем, кто должен быть жертвователем, ходатаем, представителем; носитель человеческого поклонения, канал Божьего благословения. Как получается, что, несмотря на всю жестокость и ложь, собравшуюся вокруг офиса, он нерушимо живет среди человеческих семей? Почему? Потому что оно вытекает из реальных и универсальных потребностей их природы и соответствует им. Это результат всеобщего сознания греха. Люди чувствуют, что между ними и Богом существует пропасть. Они знают, что они все грязные. Это правда, что по мере того, как их познание о Боге тускнеет и затемняется, их совесть ожесточается, а чувство греха уменьшается; но до тех пор, пока вообще существует какое-либо представление о Боге, будет существовать параллельное и соответствующее убеждение в моральном зле. И вот, чувствуя это, и чувствуя это, как я полагаю, не потому, что они грубы и варвары, а потому, что, хотя и грубы и варвары, они все же сохраняют некоторый след своего истинного отношения к небу, они цепляются за некоторых своих собратьев. и сказать: Вот! будь для нас тем, чем мы не можем быть для себя, - стань перед нами и одновременно стань выражением нашего знания, что мы не осмеливаемся предстать перед нашими богами, а также, если это возможно, посредником через которые их дары могут прийти на нас, недостойных».
Это широко распространенный и почти повсеместно выраженный инстинкт человеческой природы. Спорьте об этом, как хотите, объясняйте, как хотите, обвиняйте понятия священства и жертвоприношения в преувеличении, безнравственности, варварстве, если хотите, - все равно дело остается. И я, со своей стороны, верю, что эта потребность не только не останется позади вместе с другими грубыми и дикими желаниями по мере продвижения человечества в цивилизации, но и столь же реальна и постоянна, как жажда понимания истины. , и сердца для любви. Когда люди теряют это, это происходит потому, что они стали варварами, а не цивилизованными, забывая об этом. Об эту скалу ударятся и расколются все религиозные системы и, в первую очередь, все теории христианства, не учитывающие священников и жертвоприношения. Евангелие для мира должно быть таким, которое будет отвечать всем фактам состояния человека. Главным среди этих фактов является необходимость совести, выраженная в формах, в которых на протяжении тысячелетий культ человечества воплощался повсюду, кроме алтаря и священника, стоящего рядом с ним.
Мне не нужно останавливаться, чтобы напомнить вам, как этот еврейский народ, который, во всяком случае, научил мир чистейшему теизму и привел людей к самой духовной религии, имел тот же самый институт священства в качестве самого центра своего поклонения. Мне также нет необходимости подробно останавливаться на том факте, что Новый Завет полностью соответствует той же идее. Нам говорят, что все эти священнические аллюзии в ней лишь облекают чистую духовную истину под видом существующей стадии религиозного развития — оболочки, а не ядра. Мне кажется, скорее, что ветхозаветные обряды — Храм, священство, жертвоприношения — были созданы для этого, наряду с другими целями, чтобы быть тенью грядущих событий. Служение Христа не иллюстрируется метафорически ссылками на еврейский ритуал; но еврейский ритуал — это метафора, а служение Христа — реальность. Он Священник.
А что такое священник, которого жаждут люди?
Первым необходимым условием является единство с теми, кого он представляет. Люди всегда чувствовали, что кто-то из них должен выполнять эту должность, и отбирали у своих братьев средство общения с Богом. И у нас есть Священник, который во всем уподобляется братьям Своим, «приняв часть их плоти и крови и будучи во всем искушен, как и мы». Следующее необходимое условие состоит в том, чтобы эти люди, которые служат у земных алтарей, посредством какой-либо люстрации, или воздержания, или белого одеяния, или другого внешнего знака, были отделены от нечестивой толпы и обладали, во всяком случае, символической чистотой. -выражение убеждения, что священник должен быть чище и ближе к небу, чем его собратья. И у нас есть Священник святой, безвредный, непорочный, сияющий совершенной чистотой, сияющий светом постоянного единения с Богом.
И снова, как по природе и характеру, так и по функциям, Христос соответствует широко выраженным потребностям людей, что проявляется в их священстве. Они искали того, кто мог бы принести дары и жертвы от их имени, и у нас есть Тот, кто является милостивым и верным Первосвященником, чтобы совершить примирение за грехи людей». Они искали человека, который мог бы войти в это ужасное присутствие и молить за них, пока они стояли снаружи, а мы поднимаем полные надежды глаза любви к небесам, куда для нас вошел Предтеча, Иисус, ставший Первосвященником навеки. .' Они искали человека, который был бы посредником божественных благословений, дарованных верующим, и мы знаем, кто вошел за завесу, вознесся на высоту, чтобы дать дары людям.
Миру нужен священник. Его многочисленные попытки найти таких показывают, насколько глубоко чувство нужды и каким должен быть тот, кто их удовлетворит. У нас есть Священник, который нужен миру и нам самим. Я полагаю, что современные англичане, чьи новейшие достижения цивилизации окрасили их умы и сформировали их характеры, стоят в этом вопросе на том же уровне, что и самый дикий дикарь в африканских дебрях, который затемнил даже кусочек истина, которой он обладает, пока она не стала ложью и родителем лжи. Мы с вами и все наши братья одинаково нуждаемся в брате, который будет свят и близок к небу, который принесет за нас жертвы и приведет к нам Бога. Для нас с вами, как и для всех наших братьев, благая весть верна: у нас есть великий Первосвященник, перешедший на небеса, Иисус, Сын Божий». Это послание угашает огонь на любом жертвеннике и снимает митру со всех остальных глав. Оно, и только оно, полностью и навсегда удовлетворяет ту странную тягу, которая, хотя и породила столько страданий и стольких ошибок, хотя и привела к изнуряющей тирании и темным суевериям, хотя нигде и нигде не нашла того, что жаждет, остается глубоко в душе, нерушимой и голодной, пока не будет оправдана, просвещена и удовлетворена пришествием истинного Священника, 'сотворенного не по закону плотской заповеди, но по силе бесконечной жизни'.
II. Во-вторых, наш текст говорит нам, что священник мира — это царь людей». Он будет Священником на Своем престоле».
В Израиле эти две должности ревностно разделялись, и когда один монарх в приступе чрезмерного самомнения попытался объединить в себе царскую и священническую функции, проказа выросла на его лбу», даже когда он стоял с кадильницей в руке, а Озия царь был прокаженным до дня своей смерти». И история мира полна примеров, когда борьба светской и духовной власти вызывала бедствия, лишь менее невыносимые, чем те, которые вытекали из того союза священников и королей, который так часто превращал монархию в жестокую тиранию, а религию всего лишь инструмент государственного управления. Судя по истории, кажется весьма сомнительным благословением для мира то, что один человек может владеть обеими формами контроля без ограничений и ограничений и быть одновременно царем и священником. Если слова, стоящие перед нами, относятся к кому-либо, кроме неба, то у пророка было совершенно ошибочное представление о том, что будет хорошо для людей в политическом и церковном плане, и мы можем быть благодарны, что его мечта так и не сбылась. Но если они укажут на Сына Давидова, умершего за нас, и заявят, что, поскольку Он Священник, значит, Он Царь – о! тогда они полны благословенной истины об основе, природе и цели Его владычества, которая вполне может заставить нас поднять головы и возрадоваться тому, что среди тирании и анархии, суверенитетов, конечным средством которых является сила, существует другое царство - самый абсолютный из деспотий и в то же время самая совершенная демократия, чей закон - любовь, чьи подданные - все дети Царя, царство того Священника-правителя, на голове которого митра Аарона и больше, чем митра Давида. корона.
Он правит. «Царство Христово» — это не какая-то нереальная причудливая фраза. Берите самое низкое место. Кто же словами, которые Он говорил, делами, которые Он совершал, жизнью, которую Он прожил, сформировал всю форму нравственной и религиозной мысли и жизни в цивилизованном мире? Есть ли среди великих древних, мертвых, но еще обретенных скипетров правителей, кто все еще управляет нашими духами из своих урн, чья живая власть над мыслями, сердцем и поступками среди господствующих рас Земли могла бы сравниться с Его? И, кроме того, мы верим, что в результате Его могущественной работы на земле власть над всем творением принадлежит Ему, и Он — Царь царей и Господь господствующих, что Его воля суверенна, а Его голос — абсолютный закон. , которому все силы природы, все беспорядки земной политики, вся неуправляемая воля людей, все бледные царства мертвых и все славные общества небес склоняются на самом деле, хотя иногда это происходит бессознательно и иногда неохотное послушание.
Основанием Его правления является Его жертва; или, другими словами (не более правдивыми, хотя и немного более современными по звучанию), люди сделают все для Того, кто делает это для них. Люди отдадут всю свою душу теплу и свету, струящимся с Креста, как подсолнух обращается к солнцу. Тот, кто может дать моей совести болеутоляющее, не являющееся опиатом, тот, кто может обратиться к моему сердцу и воле и сказать: «Я отдал Себя за тебя», никогда не будет говорить напрасно тем, кто принимает Его дар, когда Он говорит: «Теперь отдай себя Мне».
Братья! не мыслитель является истинным царем людей, как мы иногда слышим это с гордостью. Нам нужен Тот, кто не только покажет, но и будет Истиной; кто не только укажет, но и откроет Путь и будет им; Который не только сообщит мысль, но и даст, потому что Он есть Жизнь. Ни кафедра раввина, ни учительский стол, ни тем более позолоченные кресла земных монархов, ни менее всего шатры завоевателей не являются троном истинного Царя. Он правит с Креста. Единственная власть, достойная упоминания, - власть над сокровенным духом людей, проистекает из одной жертвы, которая одна успокаивает и оживляет сокровенный дух людей. Ты Царь Славы, Христе, ибо Ты Агнец Божий, который берет на себя грех мира».
Его правление основано на мягкости. Владычество жрецов всегда было жестоким, подозрительным и тираническим. Его слова были мягче масла, но они были обнажены мечами». Но власть этого милосердного и верного Первосвященника полна нежности. Его скипетр — это не булава воина и не украшенный драгоценными камнями золотой жезл, но трость — символ смирения Его сердца и власти, руководимой любовью. И все Его правление предназначено для благословения Его подданных, и цель его в том, чтобы они могли быть освобождены через послушание, освобождены в служении и для службы, коронованы как цари путем подчинения Царю царей, посвящены в священники благодаря своей уверенности. на единственном Священнике дома Божия, чья любящая воля не успокоится до тех пор, пока она не сделает весь Его народ подобным Себе.
Тогда, дорогие братья! среди всего анархического хаоса наших дней, когда старые институты рушатся или приходят в упадок, когда весь цивилизованный мир, кажется, медленно и болезненно отрывается от своих старых причалов и, как какой-то громоздкий плот, скрипит и натягивает свои цепи, чувствуя себя импульс быстрого течения, несущего его к неведомому морю, когда почтенные имена перестают иметь силу, когда старые истины попираются как устаревшие, а новые, кажется, так долго не появляются, когда совершенный Вавилон голосов ошеломляет мы, и со всех сторон есть претенденты на трон, который они считают вакантным, давайте с радостью приветствовать все перемены и с надеждой предвидеть будущее. Подняв очи наши от мира, устремим их на подобие престола над твердью, которая над херувимами, и возрадуемся, что там мы видим подобие, как бы вид человека на нем». воскликни, дочь Иерусалима; вот, Царь твой идет к тебе».
III. Наш текст еще больше напоминает нам, что Царь-Жрец людей строит среди людей Храм Божий.
За время своего пленения Пророк и его товарищи познакомились с гигантскими дворцами и храмами, которые страстно возводили ассирийские и вавилонские монархи. Они научились считать короля одинаково возвеличенным как своими завоеваниями, так и своими постройками. Захария предсказывает, что истинный царь построит храм более долговечный, чем храм Соломона, более великолепный, чем те, которые возвышались на своих мраморных платформах над халдейской равниной.
Христос Сам является истинным Храмом Божьим. Чем бы ни был или что дает этот затененный Христос. В Нем обитала вся полнота Божества. Слава, которая когда-то обитала между херувимами, обитала среди нас» в Его плоти. Как место жертвоприношения, как место, где люди встречаются с Богом, как место откровения божественной воли, истинная скиния, которую воздвиг Господь, есть Человечность нашего Господа.
Христос строит храм. По вере индивидуальная душа становится обителью Божией, и в наш оскверненный дух приходит Царь Славы. Разве вы не знаете, что вы — храм Божий?» Верою все верующие люди созидаются в жилище Божие Духом».
Христос строит этот храм, потому что Он есть Храм. Своим воплощением и работой Он делает возможным наше общение с Богом и жилище Бога в нас. Своей смертью и жертвой Он привлекает людей к Себе и объединяет их в живое единство. Даром Своего Духа и Своей жизни Он освящает их волю и делает их причастниками Своего подобия; так что, придя к Нему, и мы устроим духовный дом».
Христос строит храм и использует нас как Своих слуг в работе. Наше пророчество было дано для того, чтобы ободрить малодушных тружеников, а не для того, чтобы служить оправданием лени. В основе всех наших бедных трудов и все их благословение лежит сила Христа. Мы вполне можем усердно работать, работая в соответствии с Его целями, по образцу Его трудов, в силе Его силы, под бдительным оком Его. Маленькая группа может быть немногочисленной и слабой; пусть они не боятся, ибо Он, престольный Священник, именно Он, а не они с их недостаточными ресурсами, построит храм.
Христос развивался на протяжении всех веков, а пророчество нашего текста все еще не исполнилось. Его осуществление является смыслом и концом всей истории. На данный момент предстоит проделать не только созидательную, но и разрушительную работу. Много жалких лачуг, обителей скорби и нужды, много притонов позора, много дворцов гордости, много храмов идолов еще придется снести, и глаза людей будут ослеплены пылью, и их глаза будут ослеплены пылью, и их глаза будут ослеплены пылью. сердца будут болеть, глядя на руины. Будь так. Готовое строение сотрет память о плохих постройках, загромождавших его участок. Этот наш император действительно может сказать, что Он нашел город кирпичным и сделал его мраморным. Имейте терпение, если Его работа идет медленно; не скорбите, если это разрушительно; Не сомневайтесь, хотя недостроенные стены и коридоры, которые, кажется, ведут в никуда, и вся путаница незавершенных работ озадачивают вас, когда вы пытаетесь разобрать план. Позаботься о том, брат мой, чтобы ты протянул руку и помог воздвигнуть истинный храм, который медленно возводится на протяжении веков, над которым трудятся последующие поколения и от незавершенной славы которого они умирают, но который будет завершен, потому что истинный Строитель вечно жив» и является священником навеки по чину Мелхиседека». Прежде всего, братья! берегитесь, что вы сами построены в том храме. Путешественники иногда находят в одиноких каменоломнях, давно заброшенных или когда-то разрабатывавшихся исчезнувшей расой, огромные квадратные и отделанные блоки, которые, кажется, предназначались для дворца или святилища. Но они лежат там, заброшенные и забытые, а здание, для которого они были высечены, построено без них. Берегитесь, чтобы великий храм Божий не был построен без вас, и вы не остались в запустении и разложении. Доверьте свои души небу, и Он поместит вас в духовный дом, который еще строит Царь, более великий Соломона.
В одной из мечетей Дамаска, бывшей христианской церковью, а до того языческим храмом, на портале высечена глубокая надпись греческими буквами: «Царство Твое, Христе, есть царство вечное, и владычество Твое». пребывает во всех поколениях». Кажется, что этим уверенным словам противоречат двенадцать столетий магометанства, на которые они смотрели свысока. Но хотя их молчаливое пророчество осталось без внимания и неуслышанным прихожанами внизу, однажды оно подтвердится, и полумесяц померкнет перед устойчивым светом Солнца Праведности. Эти слова глубоко высечены на порталах храма, который воздвиг Христос; и хотя люди, возможно, не смогут их прочитать, а если и прочтут, то не поверят им, хотя торговцы людьми на протяжении веков оскверняли его суды, а низменные узурпаторы воздвигали свои жалкие троны, тем не менее, написанное остается верным, немой свидетель. против преходящей лжи, терпеливый пророк вечной истины. И когда исчезнут все ложные веры и их священники, которые угнетали людей и клеветали на Бога; и когда короли, которые пожертвовали своей великой и богоподобной должностью ради личного продвижения и династических амбиций, забыты; и когда каждая святыня, воздвигнутая для непристойных и кровавых обрядов или для поверхностного и формального поклонения, будет брошена на землю, тогда из смятения и запустения засияет храм Божий, который является убежищем людей, и на на одном престоле вселенной воссядет Вечный Священник — наш Брат, Иисус Христос.
МАЛАХИ
  

	МАЛАХИ И. 6-7 — ДИАЛОГ С БОГОМ
Сын чтит отца своего, и раб своего господина; если же Я Отец, то где Моя честь? а если Я господин, то где Мой страх? говорит Господь Саваоф вам, священники, презирающие Имя Мое. И вы говорите: чем мы пренебрегли Имя Твое? 7. Вы приносите оскверненный хлеб на жертвенник Мой. И вы говорите: чем мы осквернили Тебя? 6, 7.
Характерной чертой этого последнего из пророков является оживленный диалог, примером которого является наш текст. Бог говорит, и люди подвергают сомнению Его слово, которое в ответ Он повторяет еще сильнее. Здесь можно кратко отметить и другие случаи его возникновения, и мы обнаружим, что они охватывают все аспекты божественной речи к людям, обвиняет ли Он их в грехе, произносит ли угрозы суда или призывает милостивыми обещаниями кающегося к возвращаться. Его обвинения в грехе отражаются в нашем тексте и в следующем стихе негодующим вопросом: «Чем мы осквернили Тебя?» Подобным же образом в следующей главе божественное обвинение: «Вы утомили Господа словами своими» — отбрасывается презрительной репликой: «Чем мы утомили Его?» Подобным же образом и в третьей главе: «Вы Меня ограбили» не вызывает никакого признания, а только вызывающий ответ: «Чем мы ограбили Тебя?» А в более позднем стихе обвинение «Твои слова были против Меня суровы» перемежается вопросом: «Что мы так много говорили против Тебя?» Точно так же угроза суда о том, что Господь истребит «людей, оскверняющих святыню Господню», вызывает только опровергающий вопрос: «Почему?» (II. 14). И даже милостивое приглашение: «Вернитесь ко Мне, и Я вернусь к вам» вызывает не раскаяние, а упрямый ответ: «Куда нам вернуться?» (iii. 7). В этой проповеди мы можем рассмотреть первый из этих трех случаев и рассмотреть Божье обвинение и заявление человека о невиновности».
I. Божье обвинение.
Точный характер обвинения должен быть тщательно продуман. Имя — это сумма проявленного характера, и это Имя было презираемо. Обвинение заключается не в том, что его похулили, а в том, что им пренебрегали, или недооценивали, или о нем мало заботились. Осквернение трапезы Господней — это явный акт, в котором проявляется установка ума и сердца, выраженная в презрении Его Имени; но явный акт вторичен, а не первичен и является симптомом более глубоко лежащей болезни. И в этом наш Пророк верен всему содержанию ветхозаветного учения, которое обвиняет людей прежде всего в их отношении, и только как проявление этого, к их поступкам. Один и тот же поступок может быть, если оценивать его с точки зрения человеческого права, преступлением; если оценивать с точки зрения безбожной этики, - злом; и если оценивать его единственно правильным образом, а именно отношением к Богу, которое оно раскрывает, то это грех. Пренебрежение Его Имени можно рассматривать как само определение греха. Сегодня люди обычно говорят, что Грех — это эгоизм»; но это утверждение не будет достаточно глубоким, если не признать, что самоуважение становится грехом только тогда, когда оно поднимает свое ничтожное «я» против простой воли Бога или игнорирует ее. «Новая теология», конечно, сводит к минимуму даже там, где она не отрицает, как это должно быть для последовательности, возможность греха: ибо, если Бог есть все и все есть Бог, не может быть никакой оппозиции, не может быть никакого божественная воля, которой нужно противостоять, и никакая человеческая воля, чтобы противостоять ей. Но факт греха, подтвержденный собственной совестью человека, является скалой, о которую пантеизм должен всегда ударяться и тонуть. Поверхностный взгляд на человеческую историю и человеческую природу может попытаться объяснить факт греха поверхностными разговорами о наследственности и окружающей среде или о невежестве и ошибках; но после всех таких эвфемистических попыток переименовать уродство, придумывая заманчивые имена, факт остается фактом, и совесть иногда неохотно свидетельствует о его существовании, что люди действительно противопоставляют свои наклонности Божьим заповедям и что в них есть то, чего нет. подчиняясь закону Божьему, этого и не может быть». Корень всякого греха – презрение Его Имени.
А так как грех имеет только один корень, то он имеет и множество ответвлений, и, действуя в обратном направлении от дела к мотиву, мы находим один общий элемент во всех различных действиях; таким образом, переходя от мотива к поступку, мы должны увидеть один общий характер, отпечатавшийся на трагическом разнообразии действий. Ядовитая вода проявляется во многих глотках разного цвета и вкуса, но, как бы они ни отличались друг от друга, она всегда одна и та же.
Великим усилием Божьей любви является внедрение во все сердца сознания презрения Его Имени. Печали, потери и разочарования, которые приходят ко всем нам, предназначены не только для того, чтобы заставить нас страдать, но и через страдания заставить нас осознать, как далеко мы отошли от нашего Отца, и вернуть нас в Его сердце и наш дом. Начало всякого добра в нас — сокрушенное признание своего зла. Первая проповедь Христа была продолжением вести Иоанна: «Покайтесь, ибо приблизилось Царство Небесное»; и Его нежнейшее откровение божественной любви, воплощенной в Нем Самом, должно было пробудить покаянное признание: «Я больше не достоин называться Твоим сыном», и оживляющую решимость: «Я встану и пойду к моему Отцу». Нет другого пути на небеса, кроме как через узкие врата покаяния. Не существует истинного принятия дара Христова, который не начинается с яркого и разбитого сердца сознания моего собственного греха. Мы можем войти и остаться в большой комнате радостного принятия и общения, но мы должны достичь ее по узкой тропе, окруженной мрачными скалами и протоптанной кровоточащими ногами. Покаянное познание своего греха есть первый шаг к торжествующему познанию Христовой праведности как нашей. Лишь те, кто в агонии души своей воззвал: «Господи, спаси нас, мы погибаем», истинно познали любовь Божию и истинно обладают спасением, которое в Господе.
II. Заявление человека о невиновности.
То, что на такое обвинение следует дать такой ответ, является странным и торжественным фактом, который трагически подтверждает истинное обвинение. Результатом всякого греха является то, что мы меньше осознаем его присутствие, поскольку люди в непроветриваемом помещении не осознают его близости. С глубокой истиной говорит Апостол об ожесточении обольстительностью греха. Оно приходит к нам в облаке и окутывает нас неясным туманом. Подобно белым муравьям, он никогда не работает на открытом воздухе, а роет туннели или норы под землей и, спрятавшись в каком-нибудь предмете мебели, выедает все свое вещество, хотя кажется совершенно твердым. Ослаблено восприятие человеком норм долга. Мы теряем чувство морального характера любого привычного действия, точно так же, как человек, проживший всю свою жизнь в трущобах, мало видит их безобразия и ничего не знает о зеленых полях и свежем воздухе. Совесть замолкает, если ею пренебрегают. Его можно неправильно воспитать и извратить, так что он может считать грех служением Богу; и единственное суждение, которому можно абсолютно доверять, — это заявление о том, что он имеет право поступать правильно, в то время как все другие его решения относительно того, что правильно, могут быть предвзяты личными интересами; но сила, с которой он провозглашает свое единственное неизменное решение, зависит от всего уклада жизни человека. Грехи, которые больше всего соответствуют нашему характеру и, следовательно, наиболее глубоко укоренились в нас, — это те, которые мы с наименьшей вероятностью признаем грехами. Итак, чем более мы грешны, тем меньше мы это знаем; поэтому существует потребность в фиксированном стандарте вне нас. Свет на палубе не может вести нас; там должен быть маяк на скале. Этот печальный ответ сердца, не тронутого призывом небес, препятствует всякому дальнейшему доступу любви Божией к этому сердцу. Эта любовь может войти только тогда, когда ответом на ее обвинение будет: «Я презрел имя Твое».
Давайте не будем забывать новозаветную модификацию божественного обвинения. В Господе Мир полностью и окончательно открывается людям. Для нас, живущих в сиянии невыразимой яркости откровения, наше отношение к Тому, Кто приносит его, является испытанием нашего освящения Имени, которое Он приносит. Он Сам изменил обвинение Малахии, когда сказал: «Кто презирает Меня, презирает Пославшего Меня». Наш грех теперь будет измеряться нашей недооценкой и пренебрежением к Нему и, главным образом, к Его Кресту. Этот Крест не дает нашему сознанию греха превратиться в отчаяние в прощении. Иуда вышел и с горьким плачем сам окончил свою предательскую жизнь. Если бы последним словом Бога к нам было: «Вы пренебрегли Имя Мое», и оно проникло бы в наши души, ни для кого из нас не было бы надежды. Но послание, которое начинается со всеобщего обвинения в грехе, переходит в послание, проповедующее прощение и свободу, столь же универсальные, как и грех, и Бог заключил всех в неверие, чтобы помиловать всех».

МАЛАХИ И. 8. Испорченные ПРЕДЛОЖЕНИЯ
Предложи это теперь твоему правителю; будет ли он доволен тобой или примет твою особу? говорит Господь Саваоф». 8.
Слово пояснения может указать на цель, с которой я выбрал этот, боюсь, незнакомый текст. Пророк яростно осуждал характерную подлую практику священников, приносивших в жертву искалеченных и больных животных. Вероятно, они были нечестными и подлыми, потому что прихожане приводили здоровых животных, а жрецы ради собственной выгоды подсовывали бесполезное животное, а ценное оставляли себе. Они настолько привыкли к этой части экономной религии, что не видели в ней никакого вреда, и когда они приносили в жертву хромых, больных и слепых, они говорили себе: «Это не зло». И поэтому Малахия внезапной резкостью моего текста пытается пробудить их оцепеневшую совесть. Он говорит им: возьмите то больное существо, которое вам не стыдно положить на жертвенник Божий, и попробуйте, что подумает об этом правитель — чиновник, назначенный персидскими царями управлять вернувшимися изгнанниками. Будет ли такое предложение считаться комплиментом или оскорблением? Как вы думаете, это облегчит вам путь или поможет вашему костюму с ним? Несомненно, Бог заслуживает такого же почтения, как и заместитель Артаксеркса. Разумеется, то, что недостаточно хорошо для персидского сатрапа, недостаточно хорошо для Господа Саваофа. Предложите это губернатору, будет ли он этим доволен? Примет ли он тебя?
Мне кажется, что эта дешевая религия священников и эта едкая ирония совета Пророка нуждаются в небольшой модификации, чтобы соответствовать нам. Думаю, вы будете свидетелем того, что я не часто говорю с вами о деньгах. Но я попытаюсь извлечь из этого текста кое-что о великой теме христианского управления земными владениями, потому что я верю, что христианское сознание этого поколения действительно нуждается в большом пробуждении и наставлении по этому вопросу.
I. Мы отмечаем поразительный и странный контраст, который предлагает текст.
Больной ягненок без колебаний и колебаний был возложен на Божий жертвенник, и ни один из этих хитрых священников не осмелился принести его в суд, чтобы завоевать там благосклонность. Обобщите это, и вы получите следующее: дары, которыми мы расточаем людей, являются осуждением даров, которые мы приносим на небеса; и, кроме того, нам должно быть стыдно предлагать людям то, что мы нисколько не стыдимся принести на небо. Позвольте мне проиллюстрировать это одним или двумя моментами.
Давайте сравним, например, в нашей совести ту любовь, которую мы даем друг другу, с той любовью, которую мы приносим Ему. Насколько сильна, как постоянно активна, как радостна жертва и служение, какой ощутимый источник блаженства — это любовь, которая объединяет многих мужей и жен, многих родителей и детей, многих любовников и друзей! И, в ужасающем контрасте, насколько вялой, спорадической и прерывистой, какой неохотной, когда нас призывают к служению и жертвованию, как мало действует в нашей жизни любовь, которую мы приносим на небеса! Мы не осмеливаемся возлагать на алтарь семейной привязанности, супружеской любви, истинной дружбы, любви такого рода, которую мы берем на небеса и ожидаем, что Он будет ею удовлетворен. Если бы это предложили правителю, это было бы оскорблением», но мы считаем, что это достаточно хорошо для Царя царей. Здесь хлещущий поток, там струйка, идущая по каплям; здесь пылающее пламя, наполняющее жизнь теплом и светом, там несколько угасающих угольков. Измерьте и сопоставьте любовь, которую люди расточают друг к другу, и любовь, которую холодно преподносят Ему. И я думаю, что мы все должны покаянно склонить головы.
Сравните доверие, которое мы оказываем друг другу, и доверие, которое мы оказываем Ему. В одном случае оно абсолютно. Я так же уверен, как и в своем собственном существовании, что такой-то всегда будет верен мне, как сталь, и никогда не подведет меня, и что бы он или она ни сделал или не сделал, ни тени подозрение или туман сомнения проползут по солнечному свету нашего неба». И в отличие от крепкой хватки, которой мы сжимаем немощную человеческую руку, мы чувствуем трепетное прикосновение, едва хватаемое вообще, которое мы возлагаем на одну руку, которая достаточно сильна, чтобы всегда быть протянутой для нашей защиты и нашего благословения. Сравните свою уверенность в людях и свою уверенность в Господе. Разве мы все не совершаем абсурд, абсолютно доверяя тому, что не имеет стабильности и устойчивости, и отказываясь доверять тому, что является Скалой Веков? Верность Божия абсолютна, наша вера в нее трепетна. Верность людей сомнительна, но наша вера в нее безгранична.
Мы могли бы противопоставить подчинение и послушание, с которыми мы следуем за теми, кто завоевал наше доверие и вызвал нашу любовь, в отличие от бунта, нежелания и своеволия, которые приходят, чтобы сломить и испортить наше подчинение небесам. Люди, которые не примут Иисуса Христа за своего Учителя и откажутся следовать за Ним, когда Он говорит, свяжут себя с каким-нибудь человеческим учителем и запишутся в качестве учеников в какую-нибудь школу мысли, науки или философии с таким полным подчинением, что оно посрамляет покорность, которую христиане оказывают Самой Воплощенной Истине.
И так я мог бы обойти весь горизонт нашей человеческой природы и обозначить разницу, существующую между непорочными жертвами, которые каждая часть нашего существа осмеливается принести на небо и ожидает, что Он примет, и жертвами незапятнанными и незапятнанными. , которые мы несем друг другу.
Но позвольте мне сказать несколько слов более непосредственно о предмете, о котором говорит Малахия. Мне кажется, что мы вполне можем принять очень осуждающий контраст между тем, что мы предлагаем небу в отношении нашего управления земными благами, и тем, что мы предлагаем на других алтарях. Сравните то, что вы даете для непосредственно благотворных и христианских целей, с тем, что вы тратите, не задумываясь, на свой собственный комфорт, снисхождение, отдых, вкусы, иногда сомнительные вкусы, и тому подобное. Сравните законопроект о выпивке в Англии и миссионерский вклад Англии. Мы тратим 10 000 000 фунтов на какую-то жалкую войну, и некоторые из вас думают, что эта цена дешева, а весь вклад английских христиан в миссионерские цели за год не составляет и десятой части этой суммы. Вы предлагаете это для распространения Царства Христа. Предложите это своему правительству» и попытайтесь прибавить свою долю из десяти миллионов, которые вы собираетесь потратить на снаряды и порох, к сумме, которую вы отдаете христианским миссиям, и очень скоро на вас нападет сборщик налогов. . Будет ли он этим доволен?
Это единственное миссионерское общество, с которым мы номинально связаны, имеет доход в размере 70 000 фунтов стерлингов в год. Полагаю, это примерно по шиллингу на душу членов нашей общины. Многие из этой общины никогда не дают нам ни гроша, за исключением, пожалуй, самой маленькой монеты в кармане, когда приходит ящик для сбора пожертвований. Я не думаю, что кто-то из нас применит к этой работе основополагающий принцип нашего текста – отдавать Богу все возможное. Я не собираюсь вас уговаривать. Теперь моя задача просто заявить, как можно более смело и решительно, этот факт; и я говорю со всей грустью, с самоосуждением, а также предъявляя обвинение братьям моим, но с яснейшим убеждением, что я ни в малейшей степени не преувеличиваю, что контраст между тем, что мы расточаем на другие вещи, и тем, что мы «Отдавать за дело Божие в мире» — это позорный контраст, подобный тому, который Пророк насмехался своим негодующим красноречием.
II. А теперь позвольте мне перейти к другому моменту, а именно к тому, что мы здесь предложили и подразумевали истинный закон и принцип, согласно которому все христианские пожертвования всех видов должны регулироваться.
И это значит – давать лучшее. Больное животное не более подходило для алтаря Божьего, чем для развалин наместника. В любом случае это был бы целый и безупречный экземпляр. Но нам, христианам, этот общий принцип необходимо расширить. Позвольте мне сделать это в двух-трех предложениях.
Основа всего — невыразимый Дар». Иисус Христос отдал Себя, Бог отдал Своего Сына. И Иисус Христос и Бог, давая, отказались, чтобы мы получили. Ты веришь, что? Вы верите в это о себе? Если вы это сделаете, то следующий шаг станет неизбежным. Этот дар, по-настоящему принятый любым человеком, неизбежно приведет к родственному (хотя и бесконечно низшему) самоотдаче. Если однажды мы войдем в круг притяжения этого великого Солнца, если можно так выразиться, оно сметет нас с нашей орбиты и превратит нас в спутники, отражающие Его свет. Иметь своим центром «я» — это смерть и несчастье, иметь Христа своим центром — это жизнь и блаженство. И единственная сила, которая децентрализует человека и увлекает его на орбиту вокруг Иисуса, — это верное принятие Его великого дара. Подобно тому, как какое-то маленькое государство откажется от своей независимости, чтобы быть благословенно поглощенным великой Империей, на границах которой оно поддерживает нестабильное существование, так и человек никогда не бывает таким сильным, никогда таким благословенным, никогда таким по-настоящему самим собой, как когда мощь жертвы Христа растопила весь его эгоизм и заставила его течь реками самоотдачи, самопоглощения, самоуничтожения и, таким образом, самосохранения. Тот, кто потеряет свою жизнь, обретет ее».
Тогда следующим шагом будет то, что эта самоотдача, следующая за моим верным принятием отдачи Господа за меня, меняет все мое представление о том, что я называю своим имуществом. Если я в глубине души отдал себя небу, что я и сделал бы, если бы я действительно принял Его как отдавшего Себя за меня, то отдача себя неизбежно и без вопросов влечет за собой новые отношения между мной и всем, что у меня есть, и всем, что я могу сделать. Способности, способности, средства, возможности, силы ума, сердца, ума и все остальное — все они принадлежат Ему. Как в старые времена пришел дворянин, сложил руки между руками короля и, преклонив перед ним колени, отдал свои земли и все свое имущество сюзерену и получил их обратно себе, так и мы поступим в мера, в которой мы приняли Христа как нашего Спасителя и нашего Руководителя. И поэтому, поскольку я принадлежу Ему, я буду чувствовать себя Его управителем, управляющим тем, что Он дает мне, не для себя, но для людей и для Бога.
Далее следует другое, а именно, что христианское даяние не только деньгами, но деньгами в весьма высшей степени, только правильно и истинно по-христиански, когда даришь самого себя своим даром. Многие из нас кладут в тарелку свои шестипенсовики, или полкроны, или соверены, и никакая часть нас самих не уходит вместе с ними, кроме небольшого укола нежелания с ними расставаться. Вот так они бросают кости собакам. Это не то, как вы должны отдавать свои деньги и свои усилия небесам и делу Божьему. В настоящее время фермеры сеют семена кукурузы из машины с множеством маленьких конических емкостей в задней части и небольшим отверстием в нижней части каждого, и, когда машина движется по бороздам, они падают. Эта сеялка действует не хуже и даже лучше, чем рука сеятеля, разбрасывающая семя, но она не так хороша в христианском сельском хозяйстве, когда сеет семя Царства. Машинная работа здесь не подойдет; нам нужна рука сеятеля и сердце сеятеля с его рукой, когда он разбрасывает семя. Братья! примените этот урок к себе, и пусть ваше сочувствие, ваши молитвы и ваши желания помочь сопровождают ваши дары, если вы хотите, чтобы они принесли какую-то пользу.
И вот еще что: так или иначе, если не в отдельных дарах, то во всяком случае в их совокупности должен присутствовать факт жертвоприношения. Я не буду приносить Господу всесожжения из того, что мне ничего не стоит», — сказал старый король. И мы не даем того, что должны, если только наши дары не предполагают некоторой жертвы. Из многих подписных списков исчезнут некоторые самые крупные пожертвования, как, например, верхняя надпись в одной из тех старых рукописей, где Евангелие наполовину стерто и переписано какой-то глупой легендой, которая исчезает, когда на поверхность наносится моющее средство. пергамент, если бы эта мысль была затронута им. Бог спрашивает, сколько оставлено, а не сколько отдано.
Итак, дорогие друзья, это все изношенное, элементарное, азбука». истины. Являются ли они алфавитом нашего управления и управления нашим имуществом?
III. Последнее предложение, которое я хотел бы сделать по этому тексту, заключается в том, что он представляет нам возможные благословения и возможные серьезные последствия правильного или неправильного христианского даяния.
Будет ли он этим доволен? Или он примет тебя? Сочтет ли правитель это хромающее существо, слепое и зараженное какой-то болезнью, прекрасным дополнением к своему стаду? Поможет ли это твоему костюму с ним? Нет!
Новый Завет учит, что наша верность в управлении земными благами всех видов влияет на нашу духовную жизнь. Помните тройную иллюстрацию этого принципа, данную нашим Господом, когда Он говорит о верности в малом, ведущей к обладанию величайшим; когда Он говорит о верности по отношению к неправедной маммоне, ведущей к тому, чтобы ему было доверено истинное богатство; когда Он говорит о верности в нашем управлении тем, что принадлежит другому, чуждое нам и что может перейти в собственность тысячи других, что ведет к нашему более прочному владению и более глубокому и полному владению богатствами, которые: в самом глубоком смысле этого слова являются нашими собственными. Одним из очень важных элементов развития и продвижения религиозной жизни является правильное использование этих земных вещей. Я видел много случаев, когда человеку было гораздо лучше, когда он был бедным, чем когда он был богатым, и когда медленно, незаметно, конечно, любовь к богатству сомкнулась вокруг человека, как железная цепь вокруг саженец, препятствовал развитию его христианского характера и отнимал у него все самое лучшее. И, слава Богу! были также случаи, когда посредством христианского использования внешнего имущества люди ослабляли власть своего «я» над собой, усвоили подчиненную ценность богатства, которое можно пересчитать и отделить от его владельца, и выросли в благодать и познание Господа и Спасителя Иисуса Христа. Дорогие друзья, Бог дал каждому из нас нечто ответственное, верное использование которого является мощным фактором роста нашего христианского характера.
Новый Завет учит, что наше верное управление земными благами имеет влияние на будущее. Помните, что сказал Иисус Христос: «Чтобы, когда вы потерпите неудачу, они могли принять вас в вечные жилища». Помните, что говорит Его Апостол: «Собирая себе доброе основание на будущее, чтобы обрести жизнь вечную». Пусть никакой страх подвергнуть опасности великую истину спасения по вере не заставит нас забыть, что спасающая вера проявляет свою жизненность и искренность в своем воздействии на нашу жизнь, и что немалая часть нашей жизни связана с правильным приобретением и правами. использование этих скоропортящихся внешних даров. И давайте позаботимся о том, чтобы, опасаясь нанести ущерб свободной благодати Божией, мы не забывали, что, хотя мы не зарабатываем блаженство ни здесь, ни в будущем, дарами, пока мы живы, или наследством, когда мы мертвы, управление Деньги играют важную роль в формировании христианского характера, и христианский характер, который мы приобретаем здесь, определяет нашу будущую жизнь.
Братья! нам всем необходимо пересмотреть масштабы пожертвований, особенно в отношении миссионерской деятельности. И если мы сделаем это у подножия Креста, тогда мы присоединимся к хору: «Достоин Агнец закланный принять богатство», и придем к Нему, неся с собой наше серебро и наше золото», радуясь тому, что Он дает нам возможность разделить Его благословение, согласно слову Господа Иисуса, которое Он изрек: «Блаженнее давать, чем получать».
МАЛАХИЯ II. 12 — МАЛАХИЯ II. 14 — ДИАЛОГ С БОГОМ
Господь истребит человека, делающего это. . . из шатров Иакова. . . 14. А вы говорите: «Почему?» Потому что Господь был свидетелем между тобою и женой юности твоей». – МАЛАХИЯ II. 12, 14 (Р.В.).
Из всего контекста очевидно, что во времена Малахии разводы и смешанные браки с иностранцами становились все более распространенными. Условия в этом отношении были почти аналогичны тем, которые преобладали во времена Ездры и Неемии. Именно эти грехи Пророк здесь яростно осуждает и за которые он угрожает истребить преступников из шатров Иакова и больше не принимать во внимание их приношения и притворное поклонение. Они могли покрыть жертвенник Господень слезами, «но жертва, которую они возложили на него, была осквернена грехами их повседневной семейной жизни и поэтому больше не рассматривалась Им». Малахия верен пророческому духу, когда он осуждает религию, которая имеет вид благочестия и не имеет власти над практической жизнью. Но остроту его резких обвинений смягчает вопрос: «Почему?» что снова вызывает из уст Пророка более резкое обвинение и более торжественное предупреждение о том, что никто не должен поступать вероломно по отношению к жене юности своей, «ибо Я ненавижу отпускать, говорит Господь». Мы можем отклонить любые дальнейшие ссылки на обстоятельства текста и рассматривать его как всего лишь один пример того, как человек относится к голосу Бога, когда он предупреждает о последствиях греха человека. Если посмотреть с такой точки зрения, слова нашего текста предстают перед нами милостивые угрозы Бога и недоверчивое отвержение их человеком.
I. Милосердные угрозы Бога.
Факт греха влияет на отношение Бога к грешнику и его отношения с ним. Оно не препятствует истечению Его любви, которая ничем в нас не черпается, но бьет из глубины Его существа, как Иордан из своего истока в Дане широким потоком, бьющим из скалы. Но та любовь, которая является источником совершенной нравственной чистоты, обязательно должна стать совершенной противоположностью своей противоположности в греховности человека. Божественный характер многогранен, и хотя для чистых он «показывает себя чистым», он не может не быть таким, как для грубых, «он покажет себя грубым». Грех человека имеет самые несомненные и ужасные последствия: если можно так сказать, он вынуждает Бога показать суровую сторону Своей природы, которая ненавидит зло. Но грех не только изменяет таким образом факт божественного отношения к людям, но и приводит людей в противостояние, в котором они могут видеть только тьму, обитающую в свете Божием. Для глаза, смотрящего через окрашенную в красный цвет среду, все вещи кажутся красными, и даже кристальное море перед троном — это море стекла, смешанного с огнем».
Никакой грех не может помешать нам получить множество добрых даров, взывающих к нашему сердцу и являющих терпеливую любовь нашего Отца Небесного, но каждый грех влечет за собой так же неизбежно, как тень следует за сущностью, злые последствия, которые сказываются на больших масштабах как в нациях и сообществах, так и в более мелких сферах индивидуальной жизни. И, конечно, это голос любви, а не гнева, который предупреждает нас о смерти, которая является платой за грех. Не Бог постановил, что душа, согрешившая, должна умереть», но Бог говорит нам об этом. Поезд мчится на всех парах к разрушенному мосту, рухнет в пропасть и свернется ужасной развалиной на камнях; Конечно, именно забота о жизни поднимает красный флаг опасности, и, конечно, Бога нельзя винить, если, несмотря на флаг, сохраняется полная скорость и происходит крушение.
Несчастья и страдания, которые следуют за нашими грехами, мы причиняем себе сами и по большей части автоматически. Что посеет человек, тот, а не какой-либо другой урожай, он и пожнет». Возмездие за грех выплачивается наличными деньгами; и возлагать их на двери Бога так же справедливо, как было бы обвинять Его в том, что он навлек на себя болезнь, которую распутный человек навлекает на себя. То, что сеющий в плоть, от плоти пожнёт тление, не является произвольным решением Божьим»; и это не Его воля, действующая как воля ревнивого деспота, которая неизбежно делает истиной то, что здесь и в будущем «каждое преступление и непослушание получит свое справедливое воздаяние» и что разлука с Ним означает смерть.
Если мы правильно понимаем связь между грехом и страданием, а также тот факт, что скорби, которые являются лишь отголосками предыдущих грехов, имеют четко выраженную моральную и восстановительную цель, мы готовы правильно оценить, насколько нежно Бог, предостерегающий нас от наших грехов. грехи, которые люди называют угрозами, любит нас, пока Он говорит.
II. Отвержение человеком милостивых угроз Бога.
Великая тайна и трагедия жизни заключается в том, что люди противопоставляют себя милостивым предупреждениям небес о том, что всякий грех горький, потому что это зло. Ему приходится сокрушаться: я побил твоих детей, а они не получили никакого наказания». Вопрос «Почему?» задается самыми разными тонами, но ни в одном из них нет нотки истинной убежденности; и существует целая разница между скромной просьбой: «Покажи мне, почему Ты споришь со мной» и кратким, самодовольным отмахиванием от милосердных угроз Бога в тексте. Последнее, что большинство из нас считает причиной своих несчастий, — это мы сами; и мы воспринимаем это слово почти как оскорбление, которое, если бы мы были мудры, мы приветствовали бы как высшее доказательство ищущей любви нашего Небесного Отца. Мы более упрямы и глупы, чем Валаам, который упорствовал в своей цели, когда ангел с обнаженным мечом в руке хотел преградить ему путь не к дереву жизни, а к смерти. Ужасная тайна, которую может противопоставить человеческая воля, и еще более печальная тайна, которую она делает, противопоставляется божественному, никогда не бывает более непонятной, никогда такой глупой и никогда такой трагичной, как когда Бог говорит: «Повернитесь, обратитесь, почему вы хотите?» ты умрешь? и мы говорим: «Зачем мне умирать?» Я не повернусь.
«Зачем?» нашего текста в наши дни широко воспринимается как выражение крайнего недоумения по поводу страданий человечества, как в обширной области этого неупорядоченного мира, так и в более узкой области индивидуальной жизни. Существуют целые школы так называемых политических и социальных мыслителей, которым еще предстоит усвоить, что единственное, что нужно миру и человеку, — это не изменение условий или среды, а искупление от греха. Печали человека являются лишь симптомами его болезни, и его можно исцелить, возясь с ними, так же, как больной лихорадкой не может восстановить здоровье, леча пятна на своей коже, которые говорят о болезни, которая течет по его венам. .
Но иногда вопрос представляет собой нечто большее, чем просто выражение недоумения; оно скрывает обвинение в справедливости Бога или даже отрицание существования Бога вообще. Среди нас есть люди, которые, не колеблясь, признаются, что несчастья мира искоренили из их умов веру в Него; и которые указывают на все беды, от которых шатается человечество, как на убедительное свидетельство против древней веры в Бога любви. Они тоже забывают, что эта любовь есть праведность, и что если в мире есть грех и Бог над ним, то Он обязательно должен бороться с ним и ненавидеть его.
Наш правильный ответ на милосердные угрозы Небес – задать этот вопрос в правильном духе. Мы не будем мудрыми, если будем игнорировать Его предостережения или идем по безудержному пути, который Он Своим провидением объявил опасным и фатальным. Мы используем их, как и подобает мудрым людям, только если наши «Зачем?» испрашивается для того, чтобы познать наше зло, а познав его, очистить свое лоно от губительного исповедью и искать у Господа прощения и победы. Тогда мы узнаем тайну Господню, которая у боящихся Его; и тайны, которые все еще висят над нашей собственной историей и судьбами мира, будут озарены стойким светом той любви, которая стремится осчастливить людей, сделав их добрыми.
МАЛАХИЯ III. 1-12 — ПОСЛЕДНЕЕ СЛОВО ПРОРОЧЕСТВА
Вот, Я пошлю Моего посланника, и он приготовит путь предо Мною: и Господь, которого вы ищете, внезапно придет в храм Свой, посланник завета, которого вы благоволите: вот, Он придет, говорит Господь Саваоф. 2. Но кто выдержит день Его пришествия? и кто устоит, когда Он явится? ибо Он подобен огню плавильному и чистящему мылу: 3. И сядет Он, как плавильщик и очиститель серебра, и очистит сынов Левиина, и очистит их, как золото и серебро, чтобы они могли принести приношение в жертву Господу жертва в праведности. 4. Тогда будет приятно Господу приношение Иуды и Иерусалима, как в дни древние и как в прежние годы. 5. И приду к тебе на суд; и буду скорым свидетелем против чародеев, и против прелюбодеев, и против лжеклянущихся, и против тех, которые притесняют плату наемника, вдову и сироту, и отвращают чужеземца от права его, и Не бойтесь Меня, говорит Господь Саваоф. 6. Ибо Я Господь, Я не изменяюсь; поэтому вы, сыны Иакова, не погибнете. 7. Еще со дней отцов ваших вы уклонились от постановлений Моих и не соблюдали их. Обратитесь ко Мне, и Я вернусь к вам, говорит Господь Саваоф. Но вы сказали: куда нам возвратиться? 8. Будет ли человек грабить Бога? И все же вы ограбили Меня. А вы говорите: в чем мы украли Тебя? В десятинах и пожертвованиях. 9. Проклятием вы прокляты: ибо вы ограбили Меня, весь этот народ. 10. Внесите всю десятину в хранилище, чтобы была пища в доме Моем, и испытайте Меня ныне этим, говорит Господь Саваоф, если Я не открою вам окна небесные и не изолью на вас благословение, что не будет достаточно места, чтобы принять его. 11. И запрещу пожирателю за вас, и он не истребит плодов земли вашей; и виноградная лоза ваша не принесет плода своего раньше времени на поле, говорит Господь Саваоф. 12. И все народы назовут вас благословенными, ибо вы будете прекрасной землей, говорит Господь Саваоф.'- МАЛАХИЯ III. 1-12.
Глубокая неизвестность окружает личность этого последнего из пророков. Возникает вопрос, является ли Малахия вообще именем собственным. Это еврейское слово, переведенное в первом стихе нашего отрывка «Мой посланник», и это побудило многих авторитетов утверждать, что пророчество на самом деле анонимно, а имя является лишь обозначением должности. Так это или нет, но имя, если это имя, — это все, что мы о нем знаем. Содержание его пророчества показывает, что он жил после восстановления Храма и поклонения ему, и грехи, которые он осуждает, по сути, являются теми же грехами, с которыми пришлось бороться Ездре и Неемии. Один древний еврейский авторитет утверждает, что это был Ездра; но утверждение не имеет подтверждения, и если бы оно было верным, то не следовало бы ожидать, что такой автор будет анонимным. Таким образом, эта смутная фигура является последней из могучей линии пророков и ярко выражает надежду Израиля! Один ясный голос, исходящий из едва ли знаем чьих уст, в последний раз провозглашает: «Он грядет!» Он приходит!' а потом все замолкает на четыреста лет. Современные критики действительно считают, что большая часть Псалтыри относится к более позднему времени; но этому спору предстоит еще многое сделать, прежде чем его можно будет считать обоснованным.
Таким образом, первым моментом, заслуживающим внимания в этом отрывке, является концентрация в этом последнем пророческом высказывании того элемента предусмотрительного ожидания, который отличал все предыдущие откровения. С самого начала избранные души в Израиле обратили свои лица и указали пальцами на великое будущее, которое с годами становилось все отчетливее и достигло кульминации в Царе из рода Давида, о котором воспевалось множество псалмов, и в страдающем Слуге. Господа, сияющего со страниц второй части пророчества Исаии. Эта мессианская надежда проходит через весь Ветхий Завет, как расширяющаяся река. Идущие впереди кричали: Осанна! Благословен Грядущий».
Эта надежда придает единство Ветхому Завету, что бы ни говорила критика о процессе его создания. Самое важное в этой книге то, что вся ее цель – одна; и студент, который упускает истину о том, что свидетельство Иисуса есть дух пророчества», имеет менее точное представление о значении и взаимосвязях Ветхого Завета, чем необразованный человек, принявший эту великую истину. Мы должны быть готовы узнать все, что современная наука может рассказать о ходе откровения. Но нам следует позаботиться о том, чтобы новое знание не омрачило прежнюю уверенность, которую пророки заранее свидетельствовали о страданиях Христа и о славе, которая должна за ними последовать». сквозь века. Пророки как бы зажгли маяк, который горел во тьме. Рука за рукой подбрасывала в него новое топливо, когда оно догорало. Оно осветило многие бурные ночи изгнания и страданий. Теперь мы можем смутно видеть еще одного, последнего из его отряда, бросающего свое клеймо в огонь, который снова вспыхивает; а затем он тоже уходит во тьму, но маяк продолжает гореть.
Следующий момент, на который следует обратить внимание, — это ясное пророчество о предтече. Мой посланник «придёт и приготовит путь предо Мною». Исайя услышал голос, зовущий: «Приготовьте путь Господу», и Малахия цитирует его слова и приписывает ту же обязанность посланнику». В последних стихах своего пророчества он называет этого посланника Илией-пророком». Итак, здесь мы имеем замечательный пример исторической детали, изложенной в пророчестве. Пришествию Господа должно непосредственно предшествовать появление пророка, чья функция — произвести нравственную и религиозную реформацию, которая подготовит Ему путь. Это не смутный идеал, а определенное заявление определенного факта, который должен реализоваться в исторической личности. Как этот полуанонимный еврей за четыреста лет до этого догадался, что следующий пророк в Израиле возвестит о скором пришествии Господа? Ответ должен быть только один.
Еще один момент, на который следует обратить внимание, — это особые отношения между Иеговой и Тем, кто придет. Настойчиво и широко провозглашается, что Сам Иегова внезапно придет в Свой храм»; а затем пророчество сразу же переходит к разговору о пришествии Посланника завета и какое-то время останавливается исключительно на его очистительной работе; и затем оно снова плавно переходит, без сознательного нарушения непрерывности или признака перехода, в: «И я приду к тебе на суде». Здесь затенены таинственные отношения единства и в то же время различения, решение которых можно найти только в христианской истине о том, что Слово, которое было Гродом и было в начале с Богом, стало плотью, и что в Нем Иегова на самом деле скитался среди мужчин. Выражение «Посланник (или Ангел) завета» связано с замечательными изображениями в других частях Ветхого Завета «Ангела Иеговы», в котором многие комментаторы признают предвоплощенное проявление вечного Слова. Этот Ангел «искупил Израиль из Египта, провел его через пустыню, был военачальником воинства Господня». Имя Иеговы было в Нем». Это Тот, о чьем пришествии здесь предсказано, и в Его пришествии Иегова приходит в Свой храм.
Далее мы отметим аспект пришествия, который здесь выделяется. Не царственное и не искупительное, а правосудие превыше всего. С острой иронией Пророк противопоставляет явное стремление людей к появлению Иеговы и их уменьшающийся ужас, когда Он все-таки придет. Он — Господь, которого вы ищете»; Посланник завета — это Тот, Кому вы благоволите». Но все это поверхностное и частично неискреннее стремление обернется страхом и нежеланием выдерживать Его пристальное внимание. Образы огня рафинера и мыла валял подразумевают болезненные процессы, цель которых – выжечь огарок и выбить грязь. Это звучит как продолжение голоса Малахии, когда Иоанн Креститель издает свой вестник о том, чей веер был в Его руке», и кто должен погрузить людей в огненное крещение и сжечь огнем, который уничтожает то, что не поддается литью. в огонь, который очистил. Мы также не должны забывать, что наш Господь сказал: «Для суда Я пришёл в мир». Он пришел очистить»; но если бы люди не позволили Ему сделать то, для чего Он пришел, Он не мог бы стать для них проклятием, а не благословением.
Камень заложен. Если мы будем опираться на это, это будет надежный фундамент; если мы споткнемся об него, мы сломаемся. Двойной аспект и эффект Евангелия, которое должно было иметь только одно действие благословения, ясно изложены в этом пророчестве, которое сначала обещает очищение от греха, так что не только сыны Левия принесут жертву в праведности, но что приношения Иуды и Иерусалима будут приятны», а затем сразу же переходит к предсказанию того, что Бог придет на суд и будет свидетельствовать против злодеев. Суд — это тень спасения, и он постоянно сопровождает его. Ни Малахия, ни Креститель не дают полного представления о деле Мессии, но тем более не дают ошибочного; ибо центральная часть обоих пророчеств — это Его очищающая энергия, которая оба подобны очищающему огню.
Это настоящее и внутреннее очищение является великим делом Христа. Это коснулось многих Его современников, которые верили в Него, а для тех, кто не верил, Он был быстрым Свидетелем против них. Мы также не должны забывать, что пророчество еще не исчерпано; ибо остается еще один день Его пришествия для суда. Пророки не видели перспективы будущего и часто объединяют события, далеко разнесенные во времени, точно так же, как для наблюдателя на горе расстояния между точками, удаленными к горизонту, не поддаются измерению. Мы должны позволить себе ракурс.
Это смешение событий, исторически сильно отличающихся друг от друга, следует учитывать при толковании предсказания Малахии о том, что пришествие приведет к тому, что приношения Иуды и Израиля будут приятны Господу, как и в прежние годы». Это предсказание еще не исполнилось, независимо от того, считаем ли мы имя Израиля и выраженную в нем связь перешедшими к христианской церкви, или же мы ожидаем того приведения всего Израиля, которое, по словам Павла, будет как жизнь из мертвый.' Но постепенно оно исполняется, и небеса побуждают людей приносить духовные жертвы, приемлемые для неба.
Более непосредственно мессианская часть этого пророчества завершается в стихе 6 великим высказыванием, которое одновременно объясняет причину пришествия и его суровый аспект свидетельства против греха. Неизменность Бога, провозглашаемая самим Его именем, гарантирует дальнейшее существование Израиля. Как говорит Павел по этому же поводу: «Призвание Божие непреложно» (с Его стороны). Но так же невозможно, чтобы Бог оставил их в грехах, которые бы их погубили, как и чтобы Он Сам поглотил их. Поэтому Он обязательно придет; и придя, избавит от зла. Но те, кто откажутся от такого освобождения, лишаются этого титула и залога сохранения, который он подразумевает.
Новый абзац начинается со стиха 7, который не связан тесно с предыдущими обетованиями. Это отсылает к преобладающему тону Малахии, упреку в небрежности в соблюдении юридических обязательств поклонения. Эта небрежность объявляется причиной ухода Бога от них. Но возвращение, обещанное при условии их нового послушания, едва ли можно отождествить с только что предсказанным пришествием. Это пришествие должно было принести жертвы праведности, которые должны были быть приятны Господу. В этом разделе (ст. 7-12) обещаны благословения в результате таких приношений и возвращение Иеговы к Своему народу в зависимости от их возвращения к Нему. Если считать две части этого отрывка тесно связанными, то эта часть должна описывать последствия пришествия. Но, что более вероятно, это обвинение в нерадивости и обещание благословения на перемену поведения независимы от предыдущих стихов. Однако мы можем справедливо считать их проявлением обязанностей тех, кто получил великий дар очищения от Иисуса Христа и тем самым был посвящен в Его священники.
Ключевое слово христианской жизни — «жертва», то есть капитуляция, и то небу. Это должно быть запечатлено в глубине души, а актом воли также и в теле. Отдайте себя небу и члены ваши в орудия праведности Ему». Это должно быть написано на имуществе. Малахия обязательно остается в рамках жертвенной системы, но его стремительное красноречие поражает нас не меньше. Бога все еще можно ограбить». Мы поступаем так, когда сохраняем что-либо как свое и используем это по своему желанию и в своих целях. Только когда мы признаем Его право собственности на нас самих и, следовательно, на все, что мы называем своим, мы отдаем Ему должное. Все имущество раба принадлежит хозяину, которому он принадлежит. Такая полная отдача и есть секрет полного владения. Истинный способ наслаждаться мирскими благами — отдать их на небеса.
Решетки небес открываются не для того, чтобы излить, как в древности, огненное разрушение, а для того, чтобы освободить место для нежного нисхождения Божьего благословения, которое более чем наполнит каждый сосуд, предназначенный для его принятия. Это универсальный закон, который не всегда исполняется в увеличении внешних благ, но в лучшем богатстве общения и большем владении в Самом Господе. Он не допускает, чтобы кто-либо был Его кредитором, но более чем возвращает наши дары, как повествуют легенды о каком-то крестьянине, который принес своему королю жалкую дань в виде плодов с его полей и ушел из приемной с драгоценным камнем в руке.
МАЛАХИЯ III. 6 — НЕИЗМЕННЫЙ ГОСПОДЬ
Я Господь, Я не меняюсь; посему вы, сыны Иакова, не погибнете». – МАЛАХИЯ III. 6.
Священные Писания, раскрывающие Божественное Имя, всегда являются основой для глубокого практического увещевания. Библия не считает целесообразным провозглашать мир, не опираясь на провозглашающие обетования или заповеди. В Священном Писании нет простого богословия; и оно не говорит об атрибутах» и не дает сухих абстракций бесконечности, вечности, всеведения, неизменяемости, но подчеркивает личность Бога, которая так склонна ускользать от нас в этих абстрактных концепциях, и, таким образом, учит нас думать о этот личный Бог, наш Отец, бесконечный, вечный, знающий все и никогда не меняющийся. Есть вся разница в нашем отношении к одной и той же истине, если мы думаем о неизменности Бога или думаем, что наш Бог Отец неизменен. В нашем тексте мысль о Нем как о неизменяющемся рассматривается как основа сохранения неверных сыновей Иакова в их привилегиях и в самой их жизни. Я Господь, Иегова, Самосуществующий, Вечный, чье бытие не находится под ограничениями преемственности и времени. Поскольку я Иегова, я не меняюсь»; и поскольку Иегова не меняется, наши ограниченные и смертные «я» остаются, а наши бесконечные и греховные «я» по-прежнему являются объектами Его неизменной любви.
Давайте рассмотрим, во-первых, неизменного Бога, а во-вторых, неизменного Бога как основу нашей изменяющейся жизни.
I. Неизменный Бог.
В великом имени завета Иегова раскрывается существование, которое переворачивает все, что мы знаем о конечном и прогрессивном существе, или конечном и смертном существе, или конечной и изменчивой природе. У нас происходят мутации, возникающие из физической природы. Материал должен подчиняться законам роста и упадка. Наша духовная природа подвержена изменениям, возникающим в результате развития знаний. Наша моральная природа подвержена колебаниям; обстоятельства играют на нас, и ничто не может продолжаться за один раз». Перемены – это условие жизни. Это означает рост и счастье; оно принадлежит совершенству творений. Но неизменность Бога есть отрицание всякого несовершенства, это отрицание всякой зависимости от обстоятельств, это отрицание всякой возможности упадка или истощения, это отрицание всякого каприза. Это уверенность в том, что Он — низшее, независимое существо и что с Ним находится источник света; это уверенность в том, что, возвысившись над пределами времени и последовательности событий, Он находится в вечном настоящем, где все вещи, которые были, есть и будут, стоят обнаженными и открытыми. Это уверенность в том, что спокойная мощь Его вечной воли действует не в спазмах последовательных волеизъявлений, которым предшествует период нерешительности и равновесия между соперничающими мотивами, но представляет собой одну непрерывную однородную энергию, никогда не начинающуюся, никогда не изгибающуюся, никогда не заканчивающуюся; что цель Его воли — это вечная цель, которую Он определил для Себя Самого». Это уверенность в том, что ясное видение Его бесконечного знания, от жара которого ничто не сокрыто, не имеет стадий развития и никаких событий, лежащих туманно на смутном горизонте из-за расстояния или растущих в ясности по мере их приближения. , но который проникает сквозь туман будущего, завесу прошлого и бесконечность настоящего и от начала до конца знает все вещи». Это уверенность в том, что могучий поток любви из сердца Бога не зависит от изменений нашего характера и колебаний наших бедных сердец, но поднимается из Его глубокого колодца и течет вечно, река Божия». который полон воды». Это уверенность в том, что вокруг всего величия и милости, которые Он явил для нашего поклонения и нашего доверия, есть освящение постоянства, чтобы мы могли иметь скалу, на которой можно строить, и никогда не быть сбитыми с толку. Было ли где-нибудь в прошлом действие Его силы, слово Его уст, откровение Его сердца, которое было бы силой, радостью или светом для любого человека? Он действителен для меня и предназначен для моего использования. Он не унывает и не утомляется». Куст горит и не сгорает. Я не изменю того, что вышло из моих уст». Двумя непреложными вещами, в которых Богу невозможно солгать, мы имеем сильное утешение».
II. Неизменный Бог как основа нашей изменчивой жизни.
В самом буквальном смысле наш текст правдив. Поскольку Он жив, мы живем также. Он тот же во веки веков, поэтому мы не исчезаем. Основа нашего существа лежит за пределами и под всеми изменчивыми вещами, из которых мы склонны полагать, что мы черпаем свою жизнь, и находится в Господе. Истинный урок, который следует извлечь из изменчивых явлений Земли, — это рай. Многие звенья в цепи должны иметь скобу. Разум требует, чтобы за всем мимолетным было постоянное. Должна быть основа, не допускающая изменений. Урок всего изменчивого творения – неизменный Бог.
Поскольку Бог не меняется, жизнь нашего духа не зависит от меняющихся событий. Мы оглядываемся назад на жизнь, полную меняющихся сцен, через которые мы прошли, и вперед к подобной последовательности, и эта изменчивость печальна для многих из нас, а в некоторых аспектах печальна для всех, так что мы бессильны исправить и остановить любой из нас. наши благословения. Что мы будем хранить, мы не знаем; мы знаем только, что так же верно, как опадают почки и цветы весны, а знойное лето темнеет до ноябрьских туманов и декабрьских морозов, так наверняка нам придется со многим расстаться на своем пути по жизни. Но если мы позволим Богу говорить с нами, необходимые изменения, которые произойдут с нами, будут не вредными, а благословенными, поскольку урок, который изменчивость взаимного призвана преподать нам, заключается в постоянстве божественного и нашей зависимости. не на них, а на Него. Мы можем смотреть на весь мир времени и случайностей и думать, что Тот, Кто Сам неизменен, меняет все. Глаз бури – это точка покоя. Точка на небе, к которой, по мнению некоторых астрономов, дрейфует вся Солнечная система, является фиксированной точкой. Если мы зависим от Него, то перемены не так уж и печальны; оно не может отнять Бога, но может приблизить нас к Нему. Мы не можем быть одинокими, пока у нас есть Он. Мы не знаем, что будет завтра. Да будет так; это будет Божье завтра. Когда листья опадают, мы видим скалу, на которой растут деревья; и когда изменения лишают мир части его волнистой красоты и тени листьев, мы можем яснее различить прочный фундамент, на котором покоятся наши надежды. Все остальное меняется. Да будет так; это не убьет нас и не оставит нас в полном одиночестве, пока мы слышим голос, говорящий: Я Господь; Я не меняюсь; поэтому вы не уничтожены».
Божьи цели и обещания не меняются, поэтому наша вера может опираться на Него, несмотря на наши собственные грехи и колебания. Именно этот аспект божественной неизменности является мыслью нашего текста. Бог не отворачивается от Своей любви, не отменяет Своих обещаний и не изменяет Своих целей милосердия из-за наших грехов. Если бы Бог мог измениться, безбожное забвение и отступление от Него сыновей Иакова заставило бы Его отказаться от Своих целей; но они все еще живы – живые свидетельства Его долготерпения. И в этом их сохранении Бог хочет, чтобы они увидели основу надежды на будущее. Такова уверенность, с которой мы должны подбадривать себя, когда смотрим на прошлое и предвкушаем будущее. Грехи, которые были в нашем прошлом, заслуживали того, чтобы мы были сметены, но мы все еще здесь. Почему мы? Почему мы еще живем? Потому что мы имеем дело с неизменной любовью, с верностью, которая никогда не отступает от своего слова, с целью благословения, от которой невозможно отвернуться. Итак, давайте оглянемся назад с этой мыслью и будем благодарны; давайте с нетерпением ждем этого и не унываем. Доверьтесь этой неизменной любви, как бы вы ни были слабы и грешны. Будущее будет иметь в себе ошибки и неудачи, грехи и недостатки, но поднимитесь от себя на небеса. Посмотрите за свет и тень своих собственных характеров или земных событий к центральному свету, где нет ни мерцающих сумерек, ни ночи, ни изменчивости, ни тени поворота». Давайте жить в Господе и будем сильны в надежде. Давайте смотреть вперед, а не назад, и стремиться; так и наши души, утвержденные и утвержденные верой в Него, станут в некотором роде причастниками Его неизменяемости; и мы тоже в нашей степени сможем сказать: Господь рядом со мной; Я не поколеблюсь.
МАЛАХИЯ III. 7 — ДИАЛОГ С БОГОМ
Обратитесь ко Мне, и Я вернусь к вам, говорит Господь Саваоф. А вы говорите: куда нам возвратиться? 7 (Р.В.).
В предыдущих проповедях мы рассматривали Божье обвинение в грехе человека, которое было встречено заявлением человека о своей невиновности, а также Божьи угрозы, отброшенные человеческим вопросом. Здесь мы имеем кульминацию самораскрытия и терпеливой любви в ухаживающем голосе господина, который уводит странника назад, встречая отказ человека ответить. Эти три божественных изречения, взятые вместе, охватывают всю суть Его речи к нам; и, увы! эти три человеческих высказывания, но слишком верно представляют по большей части наши ответы Ему.
I. Божье приглашение Его странствующему ребенку.
Милостивое приглашение нашего текста предполагает состояние отъезда. Ребенок, о котором нежно вспоминают, сначала ушел. Произошел разрыв любви. Зависимость была нежелательна, и ее отвергли в тщетной надежде на большую свободу в далекой стране; и это истинное обвинение против нас. Не столько отдельные греховные действия, сколько уход сердцем и духом от нашего Бога-Отца, который описывает сокровенную сущность нашего истинного состояния и сам по себе является источником всех наших греховных действий. Совесть подтверждает описание. Мы знаем, что мы отошли от Него умом, расточив мысли свои на многое и не имея Его во множестве их в себе. Мы отступили от Него сердцем, растратив свою любовь и растратив свои желания на многие предметы, и искали во множестве многих жемчужин - некоторые из них всего лишь клейкие - замену вседостаточной простоты Единого великого. цена. Мы отошли от Него по воле, воздвигнув ничтожные наклонности и мимолетные страсти против Его спокойного и вечного замысла и тем нанеся потрясение столкновения, столь же губительного для нас, как когда миноносец разбивается в темноте о линкор, и, разрезанный на две части, тонет.
Далее следует благодатное приглашение нашего текста: Я Господь, Я не меняюсь; поэтому вы, сыны Иакова, не погибнете». Угрозы и их исполнение в актах суда не являются признаком перемены в любящем сердце Бога; и поскольку оно одно и то же, как бы мы ни согрешили против него и отошли от него, всегда есть приглашение и приветствие. Мы можем отходить от Него, но Он никогда не отходит от нас. Он также не ждет, пока мы начнем движение возвращения, но приглашает нас обратно. Во всех Его словах, в Его угрозах и в Его заповедях, как и в действиях Его провидения, мы можем услышать Его призыв вернуться. Отцы нашей плоти никогда не перестают жаждать возвращения своего блудного ребенка; и их терпеливая настойчивость надежды лишь кратка и разбита по сравнению с бесконечным долготерпением Отца духов. Мы слышали о матери, которая в течение долгих пустых лет каждую ночь ставила свечу в окне своего коттеджа, чтобы направить своего странствующего мальчика обратно к ее сердцу; и Бог повелел нам более высоко думать о неизменности Его любви, чем о женщине, которая может забыть, что ей не следует жалеть сына чрева своего.
II. Ответ человека на приглашение небес.
Это отказ полузамаскированный, но тем не менее реальный. Нежелание подчиняться не выражено, но оно скрыто под маской желания пролить немного больше света на то, как осуществить возвращение. Немногие из нас настолько укоренены во зле, чтобы быть в состоянии выпалить фразу «Не буду» в ответ на Его призыв. Совесть часто преграждает путь такому простому и невежливому ответу; но есть много тех, кто пытается обмануть Бога и в некоторой степени обманывает себя, заявляя, что не знает пути, который приведет их к Его сердцу. Некоторые из нас слишком хорошо научились ставить вопросы о методе спасения вместо того, чтобы принять его, и баловаться теологией вместо того, чтобы обеспечить работу возвращения. Некоторые из нас с радостью заменили бы возвращение воли и сердца на небеса множеством отдельных действий или очевидных моральных или религиозных обрядов; и все, кто в своей совести отвечают на призыв Бога словами: «Куда нам вернуться?» с таким смыслом играют сами с собой и пытаются обмануть Бога.
Но вопрос нашего текста часто имеет более благородное происхождение и исходит из глубины обеспокоенного сердца. Нередко любящее приглашение Бога пробуждает дремлющую совесть к чувству греха. Человек, лежащий сломанный у подножия скалы, с которой он упал, и видящий высоко над собой сияние Бога, терзается вопросом: как мне, с хромыми конечностями, пробиться обратно на высоту? Как человеку быть справедливым перед Богом?» Все религии мира с их приношениями, покаянием и утомительным трудом — это тщетные попытки вернуться к Богу, от которого люди отошли, и к вопросу: «Куда нам вернуться?» на самом деле смысл тщетных поисков и бесполезных усилий мира.
Бог ответил на вопрос человека; ибо Христос — это одновременно и путь обратно на небеса, и мотив, побуждающий нас идти по нему. Он тянет нас назад магнетизмом Своей любви и жертвы. Мы возвращаемся на небеса, когда цепляемся за небеса. Он — высочайшее, нежнейшее изречение божественного голоса; и когда мы поддаемся Его приглашению к Себе, мы возвращаемся на небеса. Он призывает каждого из нас: «Придите ко Мне, и Я успокою вас». Что мы можем ответить, но я прихожу; позволь мне никогда не отходить от Тебя?
МАЛАХИЯ III. 13-18— МАЛАХИЯ iv. 1-6 — МОЩНЫЕ СЛОВА И ИХ ОПРОВЕРЖЕНИЕ
Решительны слова ваши против Меня, говорит Господь, но вы говорите: что мы так много говорили против Тебя? 14. Вы сказали: напрасно служить Богу; и какая польза, что мы соблюдаем Его постановление и ходим в скорби пред Господом Саваофом? 15. И теперь гордого мы называем счастливым; да, те, кто творит зло, подставлены; да, те, кто искушают Бога, даже освобождаются. 16. Тогда боящиеся Господа часто говорили друг с другом, и Господь услышал, и услышал; и написана пред Ним книга памяти для боящихся Господа и помышляющих о имени Его. 17. И они будут Моими, говорит Господь Саваоф, в тот день, когда Я сотворю Мои драгоценности; и Я пощажу их, как милует человек сына своего, служащего ему. 18. Тогда вы вернетесь и различите праведного и нечестивого; между тем, кто служит Богу, и тем, кто Ему не служит. IV. 1. Ибо вот, придет день, который будет пылать, как печь; и все гордые, да, и все, поступающие нечестиво, будут соломой, и сожжет их день грядущий, говорит Господь Саваоф, так что не оставит у них ни корня, ни ветвей. 2. А для вас, боящихся Имени Моего, взойдет солнце правды, и исцеление в крыльях его; и вы выйдете и вырастете, как тельцы в стойле. 3. И вы будете попирать нечестивых; ибо они станут пеплом под подошвами ног ваших в тот день, когда Я сделаю это, говорит Господь Саваоф. 4. Помните закон Моисея, раба Моего, который Я заповедал ему на Хориве для всего Израиля, с постановлениями и постановлениями. 5. Вот, Я пошлю к вам Илию пророка перед наступлением великого и страшного дня Господня: 6. И обратит Он сердце отцов к детям, и сердце детей к отцам их, чтобы не Я приду и поражу землю проклятием». – МАЛАХИЯ III. 13-18; iv. 1-6.
Этот отрывок распадается на три части: громкие слова против Бога, которые Пророк пытается опровергнуть (стихи 13-15); пророчество о дне, которое покажет их ложность (стихи 16-4, 3); и заключительное увещевание и предсказание (iv. 4-6).
I. Вернувшиеся изгнанники не имели того процветания, на которое они надеялись. Очень многие из них, даже из тех, кто служил Богу, начали позволять сомнениям омрачать их доверие и прислушиваться к шепоту своего сердца, подкрепленному бормотанием других, и спрашивать: Какая польза от религии? Имеет ли это какое-то значение для состояния человека? Здесь они исполняли поручение Божие и ходили в черных одеждах пред Господом в знак покаяния, и ничего хорошего к ним не приходило, в то время как высокомерное пренебрежение Его заповедями, казалось, не мешало счастью, и те, кто творит зло, построен.' Грешная жизнь, казалось, имела прочное основание и возвышалась над землей, подобно дворцу, в то время как праведная жизнь была подобна хижинам. Добро, казалось, означало гибель.
Что не так в этих громких словах? Было неправильно придавать такое значение внешним актам преданности, как будто они заслуживают награды. Было неправильно приостанавливать обязанность поклонения ради процветания, вытекающего из этого, и искать выгоду «от исполнения своего долга». Такая религия была поверхностной и эгоистичной, и в ней зародились пороки позднего фарисейства. Было неправильно поддаваться сомнениям, которые возбуждало в их сердцах явно неравномерное распределение мирского благосостояния. Но сами сомнения почти наверняка будут давить на верующих Ветхого Завета, а также на насмешников Ветхого Завета, особенно в обстоятельствах времени Малахии. Более полный свет христианства ослабил их давление, но не устранил его, и нам всем приходилось сталкиваться с ними, как когда наши собственные сердца болели от печали, так и когда мы размышляли о затруднениях этого запутанного мира. Мы оглядываемся вокруг и, подобно псалмопевцу, видим процветание нечестивцев» и, подобно ему, должны признаться, что наши шаги «почти соскользнули» от этого зрелища. Старый, старый вопрос всегда возникает. Бог знает? Тайна страдания и тайна его распределения, кажущееся полное отсутствие связи между праведностью и благополучием по-прежнему представляют собой огромные трудности на пути веры в любящего, всезнающего и всемогущего Бога и являются неотъемлемой частью доводы неверующего и затруднения смиренной веры. Никогда не ощущать силу трудности — это признак не столько стойкой веры, сколько скудного размышления. Поддаться ему и, более того, позволить ему отбросить религию в сторону — это не просто безумие, но грех. Так думает Малачи.
II. Напористым словам сомневающихся противостоит разговор благочестивых. Тогда боящиеся Господа говорили друг с другом», питая свою веру верой в слова единомышленников. Чем больше истин, в которые мы верим, противоречат, тем больше нам следует общаться с единоверцами. Попытки нас ограбить должны заставить нас быстрее удерживать наше сокровище. Смелое исповедание веры особенно необходимо, когда многие влиятельные голоса ее отрицают. А кто не слышит, того слышит Бог. Верные слова могут показаться потерянными, но они и каждое верное действие записаны в Его памяти и однажды будут вознаграждены. Если там написаны наши имена и поступки, то мы вполне можем довольствоваться скудными мерами земного блага и не завидовать «неразумным» в их процветании.
Ответ Малахии сомневающимся оставляет неупомянутыми все другие соображения, которые могли бы устранить затруднение, и останавливается на одном - пророчестве о будущем, которое покажет, что не все равно, хороший человек или плохой. Об одном английском государственном деятеле говорили, что он вызвал к существованию новый мир, чтобы восстановить баланс старого, и именно это и делает Пророк. Христианство научило нас многим другим способам преодоления трудностей сомневающихся, но якорем веры в эту бурю является непобедимая уверенность в том, что придет день, когда праведность провидения будет оправдана и вечная разница между добром и злом проявится в судьбы людей. Пророк провозглашает то, что однажды станет фактом, но он не знает, когда. Вероятно, он никогда не задавался вопросом, близок или далек день Господень, рассветет ли он на земле или наступит за пределами смертной жизни. Но одно он знал: что Бог праведен и что когда-нибудь и где-нибудь характер решит судьбу, и даже внешне было бы хорошо быть хорошим. Сначала он высказывает это убеждение в общих чертах, а затем переходит к великолепной и ужасной картине того великого дня.
Обетование, лежавшее в основе национального существования Израиля, включало в себя признание его как особого сокровища для Меня превыше всех людей», и Малахия с нетерпением ожидает этого дня как эпохи, когда Бог покажет Своими делами, как драгоценны праведные находятся в Его глазах. Не весь Израиль, но праведники из него являются наследниками старого обетования. Это предвосхищение учения о том, что не все они — Израиль, которые от Израиля». праведные и нечестивые будут торжественно видны, широко и глубоко. В мировой истории было много дней, которые Я создал, и каждый из них в какой-то мере восстанавливал кажущуюся шаткой истину о том, что есть Бог, который судит на земле, но день дней еще впереди.
Не существует более величественного видения суда, чем картина дня Малахии, «мрачная, с одной стороны, с яростным пламенем, перед которым нечестивцы подобны соне, которая на мгновение потрескивает, а затем становится серым пеплом, или как дерево в лесной пожар, который некоторое время стоит столбом пламени, а затем с грохотом падает, сотрясая лес; и, с другой стороны, сияя ранними лучами целебного солнца, в сладком утреннем свете которого скот, выпущенный из своих запертых стойл, весело резвился. Но давайте не будем забывать, любуясь благородной поэзией ее формы, что это Божье оракул, и что каждый из нас должен решить для себя, будет ли этот день для нас печью, которую нужно разрушать, или солнцем, которое веселит и просвещает.
Мы можем только отметить в предложении повторение в стихе 1 фраз «гордый» и «делающие зло» из стиха 15 главы III. Конец тех, кого мир называл счастливыми и кто казался устойчивым и возвышенным, — стать соломой перед огнем. Мы также должны отметить, что «солнце праведности» означает солнце праведности, а не обозначение Мессии. Мы также не можем останавливаться на картине праведников, попирающих нечестивцев, которая, кажется, продолжает предыдущую метафору о прыгающем молодом скоте. Тогда утром праведные будут владычествовать над ними».
III. Последнее увещевание и обещание указывают вперед и назад, подытоживая долг повиновения закону и укрепляя надежду на будущее новое появление вождя пророков. Моисей и Илия — две гигантские фигуры, которые доминируют в истории Израиля. Закон и пророчество — две формы, в которых Бог говорил с отцами. Первый имеет вечную обязанность, второй вновь вспыхнет у власти на пороге дня. Иисус истолковал нам это заключительное слово. Иоанн пришел в духе и силе Илии», и цель его пришествия была обратить сердца отцов к детям» (Лк. 1, 16, 17); то есть вернуть благочестивый характер патриархов существующим поколениям и, таким образом, вернуть сердца детей их отцам, объединенным с ними в благоговейном послушании. Если бы миссия Иоанна увенчалась успехом, проклятие, поразившее Израиль, было бы снято. Бог сделал все, что мог, чтобы уберечь нас от пожара того дня. Воплощение, Жизнь и Смерть Иисуса Христа сделали день Господень, который имеет двоякий характер того, что было в видении Малахии, ибо Он — Спаситель жизни для жизни» или «смерти для смерти», и должен быть тем или иным. нам. Но еще один день Господень еще впереди, и для каждого из нас он придет пылающий, как печь, или яркий, как восход солнца. Тогда вселенная будет различать праведного и нечестивого, между тем, кто служит Богу, и тем, кто не служит Ему».
МАЛАХИЯ IV. 6. ПОСЛЕДНИЕ СЛОВА ВЕТХОГО И НОВОГО ЗАВЕТА
Чтобы я не пришел и не поразил землю проклятием». – МАЛАХИЯ IV. 6.
Благодать Господа нашего Иисуса Христа со всеми вами. Аминь». – ОТКРОВЕНИЕ XXII. 21.
Конечно, это лишь случайность, что эти слова завершают Ветхий и Новый Заветы. В еврейской Библии пророчества Малахии не стоят в конце; но он был последним из ветхозаветных пророков, и после него было четыре столетия молчания». Кажется, мы слышим в его словах замирающее эхо раскатов синайских громов. Они берут на себя все бремя Закона и пророков; первые в своем заявлении о грядущем возмездии, вторые в надежде, что это возмездие можно предотвратить.
Затем, что касается слов Иоанна, то, конечно, в их нынешнем виде они представляют собой просто прощальное благословение, с которым он прощается со своими читателями; но вполне уместно, что Книга, заключительной частью которой они являются, должна запечатать канон, потому что она представляет собой единую пророческую книгу Нового Завета и, таким образом, простирается вперед, в грядущие века, вплоть до завершения всего сущего. И подобно тому, как Христос в Своем Вознесении был взят от них, в то время как Его руки были подняты в акте благословения, так и вполне уместно, что откровение, центром и темой которого Он является, должно отделиться от нас, как это сделал Он, проливая вместе со своей последние слова — роса благословения на наших воздетых головах.
Поэтому я рискну рассматривать эти важные заключительные слова двух Заветов как передающие дух каждого из них и наводящие на некоторые мысли о контрасте, гармонии и порядке, которые существуют между ними.
I. Прошу вас, во-первых, обратить внимание на кажущийся контраст и настоящую гармонию и единство этих двух текстов.
Чтобы я не пришел и не поразил землю проклятием». Это последнее ужасное слово в оригинале не совсем передает идею нашего английского слова «проклятие». Это относится к довольно необычному постановлению Моисеева закона, согласно которому вещи, посвященные в определенном смысле небу, были лишены жизни. И исторически речь идет о приговорах, которые были наложены на народы, оккупировавшие эту землю до израильского вторжения, на тех хананеев и других людей, которые были подвергнуты изгнанию и преданы полному уничтожению. Итак, как говорится в моем тексте, Израиль, вступивший на их места, может обрушить на свою голову такое же опустошение; и как они были сметены с лица земли, которую они осквернили своими беззакониями, так и отступник и забывший Бога Иуда может снова пережить такое же полное разрушение, обрушившееся на них. Если бы вместо слова «проклятие» мы заменили слово «разрушение», мы получили бы истинную идею этого отрывка.
И мысль, на которой я хочу настаивать, заключается в том, что здесь мы отчетливо собрали весь дух тысячелетий божественного откровения, все из которых провозглашают одно: так же несомненно, как и существование Бога, каждое преступление и непослушание получает наказание. и должен получить свое справедливое вознаграждение.
Таков дух закона, ибо закон не говорит ничего, кроме: «Сделай это, и ты будешь жив; не делай этого, и ты умрешь».
А затем обратиться к другому. Благодать Господа нашего Иисуса Христа со всеми вами». Что случилось с громом? Все растаяло росистым дождем любви, жалости и сострадания. Благодать — это любовь, которая снисходит; благодать — это любовь, которая отказывается от своих притязаний и прощает грехи против самой себя. Благодать – это любовь, которая передает, и эта благодать, таким образом склоняющаяся, таким образом прощающая, таким образом одаряющая, является универсальным даром. Апостольское благословение есть провозглашение божественного замысла, а сокровенный и высочайший смысл всех слов, изреченных Богом с самого начала, состоит в том, чтобы Его снисходительная, прощающая, самоотверженная милость могла сойти на все сердца и радовать каждую душу. .
Таким образом, кажется, возникает и существует очень реальный и очень значительный контраст. Я прихожу и поражаю землю проклятием» — звучит странно не похоже на «Благодать Господа нашего Иисуса Христа со всеми вами». И, конечно, в нынешнем поколении существует сильная тенденция останавливаться на этом контрасте и преувеличивать его, утверждая, что более позднее устарело, чем более древнее, и что теперь настал тот день, когда нам придется думать и бояться проклятие, поразившее землю, прошло, потому что теперь сияет истинный Свет».
Итак, я прошу вас обратить внимание, что за этим кажущимся контрастом скрывается настоящая гармония и что эти два высказывания, хотя и кажутся такими разными, в основе своей вполне согласуются, и оба должны быть приняты во внимание, если мы хотим уловить всю целостность. правда. Действительно, нигде нет более нежных речей и более сладостных откровений божественного милосердия, чем в этом древнем законе и сопровождающих его пророках. И действительно, нигде, среди всех громов и молний Синая, не звучат такие торжественные слова возмездия, как из уст Воплощенной Любви. Нет ничего более ужасного, чем слова самого Христа о том, что приходит и должно прийти к грешным людям. Есть ли в ветхозаветном учении о возмездии какая-то тьма, наполовину столь же глубокая, наполовину столь же черная и столь же ужасная, как пропасть, которую Христос открывает у ваших и моих ног? Есть ли что-нибудь более ужасное, чем угроза Бесконечной Любви?
И такое же сочетание широчайшего провозглашения и совершеннейшей радостной уверенности в всеобщей и всепрощающей любви Божией с учением о острейшем возмездии лежит в писаниях того самого Апостола, о словах которого я говорю. . Нигде в Писании нет более торжественных изображений, чем в этой книге Апокалипсиса, неизбежных последствий отступления от любви и веры Божией, и Иоанн, Апостол любви, является проповедником суда, как никто другой. авторы Нового Завета.
Это факт, и в этом есть необходимость. Должно быть это смешение; ибо если вы отнимете у своего представления о Боге абсолютную святость, ненавидящую грех, и суровую праведность, которая приписывает всему злу его горькие плоды, вы оставите искалеченного Бога, который не имеет силы любить, но является ничем иным, как слабым, добрым. естественная снисходительность. Безнаказанность — это не милосердие, и наказание никогда не является отрицанием совершенной любви, но, скорее, если вы уничтожаете одно, вы безнадежно калечите другое. Две половины необходимы для того, чтобы полностью подчеркнуть одну из них. Каждая нота сама по себе неверна; смешавшись, они образуют идеальный аккорд.
II. А теперь позвольте мне попросить вас вместе со мной рассмотреть еще один момент, а именно отношение благодати к наказанию.
Разве не любовь провозглашает суд? Разве слова моего первого текста, если принять их все, не милосердны, хотя они и носят внешний вид угрозы? Чтобы я не пришел. Затем Он говорит, что Он не может прийти, и объявляет о причине греха, чтобы нам, слушающим Его, никогда не пришлось столкнуться с этой проблемой. Братья! как в отношении Библии, так и в отношении человеческого служения Евангелия, крайне важно, как мне кажется в настоящее время, настаивать на том, что это жесточайшая доброта – сдерживать угрозы из страха омрачить благодать; и что, с другой стороны, величайшая нежность – предупреждать и провозглашать их. Это любовь, которая угрожает; это милость сообщить нам, что гнев придет.
И как одно отношение между благодатью и воздаянием состоит в том, что провозглашение возмездия есть дело благодати, так существует и другое отношение - благодать проявляется в переносе наказания и в унесении его, перенося его. Ой! нет адекватной меры благодати Господа Иисуса Христа, кроме меры поразительного разрушения, от которого Он освобождает нас. Именно потому, что каждое преступление получает справедливое вознаграждение, потому что возмездие за грех — смерть, потому что Бог не может не ненавидеть и не наказывать зло, мы получаем истинный стандарт того, чем является любовь Христа к каждой душе из нас. Ибо на Нем встретились все сходящиеся лучи божественного возмездия и возжгли карательный огонь в самом сердце Его. Он встал между каждым из нас, если мы того пожелаем, и этим определенным случаем возмездия за наше зло, взяв на Себя все бремя наших грехов и нашей вины и понеся ту ужасную смерть, которая состоит не в простом растворении нашего зла. связь между душой и телом, но в отделении сознательного духа от Бога, чтобы мы могли стоять мирно, безмятежно, нетронутыми, когда град и огонь божественного суда падают с небес и бегут по земле . Благодать, несмотря на все наши представления о ее славе, ее нежности и глубине, зависит от нашей оценки гнева, от которого она избавляет.
Итак, дорогие братья, помните: если вы вмешиваетесь в одно, вы разрушаете другое; если не будет страшного суда, от которого люди должны быть избавлены, Христос не принес для нас ничего, что давало бы Ему право требовать наших сердец; и все приписывания Ему хвалы и поклонения, и вся преданность любящих сердец, в совершенном самоотречении, Тому, Кто понес за нас проклятие, меркнут и умолкают. Если вы вычеркнете из своего богословия истину о том, что Христос понес последствия греха, вы этим не превознесете, но фатально принизите любовь; и в интересах самых высоких представлений о божественной доброте и милосердии, которые когда-либо благословляли мир, я умоляю вас, будьте настороже против всех учений, которые умаляют греховность греха и вновь задают вопрос, который прежде всего все исходило из уст, которые не рекомендуют это нам - сказал ли Бог? или перейти к утверждению: «Нет, вы не умрете». Если Я приду поразить землю проклятием» перестанет быть для вас истиной, то и для вас угаснет благодать Господа нашего Иисуса Христа.
III. Теперь, еще дальше, позвольте мне попросить вас рассмотреть, наконец, альтернативу, которую открывают нам эти тексты.
Я считаю, что порядок, в котором они расположены в Писании, — это тот порядок, в котором люди обычно верят им и чувствуют их. Я достаточно старомоден и достаточно ограничен, чтобы верить в обращение; и верить далее, что, как правило, путь, которым душа переходит из тьмы в свет, — это путь божественного откровения: сначала раскрытие греха и его последствий, а затем радостный прыжок доверчивого сердца к идея искупительной благодати.
Но сейчас я пытаюсь вкратце предложить не только порядок проявления, представленный в этих словах, но и альтернативу, которую они представляют нам, ту или иную ветвь которой придется испытать каждой душе. У вас должно быть либо разрушение, либо благодать. И, что еще чудеснее, одно и то же пришествие одного и того же Господа будет для одного человека погибелью, а для другого проявлением и принятием Его совершенной благодати. Как это было при первом пришествии Господа, Он предназначен для взлета и падения многих в Израиле». Одно и то же тепло смягчает одни вещества и делает другие твердыми. Немного воска и немного глины, помещенные в один и тот же огонь, — один разжижается, а другой затвердевает. Один и тот же свет — радость для одного глаза и пытка для другого. Один и тот же столп облачный был светом для воинства Израиля и тьмой и ужасом для войск Египта. Одно и то же Евангелие есть запах жизни на жизнь или смерти на смерть, поскольку одни и те же влияния убивают одно и оживляют другое; один и тот же Христос — это Камень для построения или Камень преткновения; и когда Он придет наконец, Князь, Царь, Судья, к нам с тобой, Его пришествие будет подготовлено, как утро; и будет у вас песня, как если бы кто-нибудь пришел со свирелью на гору Господню»; иначе это будет день тьмы, а не света. Он приходит ко мне, к тебе; Он приходит, чтобы поразить, или Он приходит, чтобы прославить.
О, братья! не верьте, что угрозы Божии — это ветер и слова; не позволяйте учениям, которые подрывают сами основы нравственности и съедают всю силу Евангелия, убедить вас в том, что торжественные слова: «Душа согрешающая, да умрет» — не простая истина.
И тогда, братья мои, о! затем обратитесь к тому дорогому Господу, чья благодать особенно велика в том, что Он понес наши грехи и понес наши печали»; и приняв Его своим Спасителем, своим Царем, своим Щитом, всем своим, когда Он придет, это будет для вас жизнью; и благодать, которую Он дарует, будет небом во веки веков.

СТ. МЭТЬЮ
МЭТТ. я. 1-16 — ГЕНЕАЛОГИЯ ИИСУСА ХРИСТА ОТ МАТФЕЯ
Книга о рождении Иисуса Христа, сына Давида, сына Авраама. 2. Авраам родил Исаака; и Исаак родил Иакова; и Иаков родил Иуду и братьев его; 3. Иуда родил Фареса и Зару от Фамари; и Фарес родил Есрома; и Есром родил Арама; 4. И Арам родил Аминадава; и Аминадав родил Наассона; и Наассон родил Салмона; 5. И Салмон родил Вооза от Рахав; и Буз родил Овида от Руфи; и Овед родил Иессея; 6. Иессей родил Давида, царя; и царь Давид родил Соломона от жены Урии; 7. И Соломон родил Ровоама; и Ровоам родил Авию; и Авия родила Асу; 8. И Аса родил Иосафата; и Иосафат родил Иорама; и Иорам родил Озию; 9. И Озия родил Иоафама; и Иоафам родил Ахаза; и Ахаз родил Иезекию; 10. Иезекия родил Манассию; и Манассия родила Амона; и Амон родил Иосию; 11. Иосия родил Ионию и братьев его примерно в то время, когда они были переселены в Вавилон: 12. И после того, как они были приведены в Вавилон, Иехония родил Салафиила; и Салафиил родил Зоровавеля; 13. И Зоровавель родил Авиуда; и Авиуд родил Елиакима; и Елиаким родил Азора; 14. И Азор родил Садока; и Садок родил Ахима; и Ахим родил Елиуда; 15. И Елиуд родил Елеазара; и Елеазар родил Матфана; и Матфан родил Иакова; 16. Иаков родил Иосифа, мужа Марии, от которой родился Иисус, называемый Христом. я. 1-16.
Начинать Евангелие с генеалогии нам, современным западным людям, кажется, по меньшей мере, странным. Предварять «Жизнь Иисуса» сложной таблицей происхождения сорока одного поколения, а затем показывать, что сорок второе не имело реальной связи с сорок первым, кажется нам неуместным. Пункт за пунктом повторяется монотонное слово «родил», до самого последнего, когда оно терпит неудачу, и вместо этого мы читаем: Иаков родил Иосифа, мужа Марии, от которой родился Иисус». Итак, тот, кто составил эту генеалогию, знал, что Иисус не был сыном Иосифа. Почему же тогда он так старался его составить и почему автор Евангелия, если он не был составителем, счел достаточно важным начать свое повествование? Ответ кроется в двух соображениях: доминирующей идее всего Евангелия, что Иисус — обещанный еврейский Мессия, сын Давида и царь Израиля; и характерная древняя идея о том, что полные права сыновства передаются при усыновлении так же полно, как и при фактическом происхождении. Иосиф был из дома и рода Давидова», и Иосиф взял первенца Марии как своего собственного ребенка, тем самым передав Ему в наследство весь свой статус и притязания. Между прочим, мы можем отметить, что такое представление Иисуса как наследника Иосифа, похоже, подтверждает вероятность того, что Он считался первенцем Его предполагаемого отца, и, таким образом, опровергает утверждение о том, что братья Иисуса были детьми Иосифа от более раннего брака. Но, помимо этого, место этой таблицы происхождения в начале Евангелия проясняет, что пророчества о Мессии как о сыне Давида еврейский ум считал как адекватно исполненные, поскольку небеса были усыновлены сыном Иосифа. и что такое исполнение считалось евангелистом важным не только для укрепления его собственной веры, но и для обоснования требований своего Господа к своим соотечественникам, которых он имел в виду главным образом в письменной форме. Такое внешнее исполнение мало что значит для нас, которые основывают притязания Иисуса на то, чтобы быть нашим Царем, на более внутренних и духовных основаниях, но оно стоит на том же уровне, что и другие подобные исполнения пророчеств, встречающиеся нам в Евангелиях; например, «царский въезд в Иерусалим верхом на осле», в котором внешнее, буквальное соответствие является лишь пальцем, указывающим на гораздо более глубокую и истинную реализацию пророческого идеала в Господе.
Что же тогда хотел подчеркнуть евангелист с помощью генеалогии? Первый стих отвечает на вопрос. Нам нет необходимости обсуждать, относится ли название «Книга поколений Иисуса Христа» только к таблице происхождения или ко всей главе. Первое кажется более вероятным выводом, но следует отметить, что в названии выделяются два факта; а именно что Иисус был истинным евреем, поскольку Он также является сыном Авраама и был истинным царем Израиля, будучи Сыном Давида, о котором пророки говорили такие великие вещи. Если мы хотим принять полное значение отправной точки Матфея, мы должны поставить рядом с ней точки зрения трех других евангелистов. Марк сразу же, без предисловий и намеков на прежние времена, погружается в суету и напряжение дела Христова, слегка затрагивая предварительные этапы миссии Иоанна, крещение и искушение, и поспешив перейти к зову рыбаков и оживленным сценам. в субботу в Капернауме. Лука имеет свою генеалогию так же, как и Матфей, но, в соответствии со своим универсалистским, гуманистическим тоном, он прослеживает происхождение от Авраама, даже до Адама, который был сыном Божьим», и работает в порядке, обратном Матфею. , идя вверх от Иосифа, а не вниз к нему. Иоанн парит высоко над всем земным рождением и начинает еще в Вечностях, прежде чем был мир, ибо его темой является не столько сын Иосифа, который был сыном Давида и сыном Авраама, либо сын Адама, который был сыном Давида и сыном Авраама. сын Божий, как Вечное Слово, «которое было с Богом» и вошло в историю и время, когда Он стал плотью». Мы должны принять все эти точки зрения вместе, если хотим понять какую-либо из них, поскольку они не противоречат друг другу, а дополняют друг друга.
Цель генеалогии Матфея дополнительно проявляется в ее симметричном расположении на три группы по четырнадцать поколений в каждой — такое расположение не может быть достигнуто без некоторого свободного манипулирования связями. Священное число в каждом случае удваивается, что подразумевает выдающуюся полноту. Каждая из трех групп составляет целое, в котором тенденция достигает своей цели и становится как бы исходным пунктом новой эпохи. Итак, первая группа является домонархической и завершается царем Давидом. Считается, что вся история Израиля тяготеет к этому завершению. Его считают первым царем, поскольку Саул был вениамитянином и был свергнут божественной властью. Вторая группа — монархическая, и она тоже имеет как бы дрейф, который трагически отмечен тем, как описан ее последний этап: Иосия родил Иехонию и братьев его примерно в то время, когда они были унесены в Вавилон.' У Иосии было четыре преемника, все они были призрачными царями: Иоахаз, который правил три месяца и был уведен в плен в Египет; его брат Иоаким, марионетка, созданная Египтом, свергнутая Вавилоном; сын его Иоякин, царствовавший одиннадцать лет и уведенный пленником в Вавилон; и наконец, Седекия, сын Иосии, при котором разрушение царства завершилось. В генеалогии не упоминаются имена этих злополучных братьев», отчасти потому, что она прослеживает родословную через Иехонию или Иехония, отчасти потому, что она слишком их презирает. Строка, которая начинается с Дэвида и заканчивается таким квартетом! Вот к чему пришла монархия: Давид на одном конце и Седекия на другом, яркий фонтан, изливающий поток, который темнел, протекая сквозь века, и в конце концов вполз в стоячий пруд, грязный и злой. пахнущий. Затем идет третья группа, и она тоже имеет дрейф. Какими бы неизвестными ни были названия в ней, это эпоха восстановления, и ее яркий завершенный цветок — «Иисус, называемый Христом». Он станет лучшим Давидом, снова отполирует потускневший блеск монархии, станет всем, чем должны были быть и не смогли стать прежние цари, и более чем принесет день, который желал увидеть Авраам, и воплотит в жизнь идеал, о котором бессознательно заботились пророки и праведники, когда еще не было царя в Израиле.
Весьма существенной особенностью этой генеалогической таблицы является внесение в нее в четырех случаях имен матерей. Упоминаются четыре женщины: Фамарь блудница, Рахав еще одна, Руфь Моавитянка и Вирсавия; трое из них были запятнаны женской чистотой, а четвертый, хотя нравственно сладкий и благородный, все же смешивал в потоке чужую кровь. Почему так стараются показать эти кляксы на карандаше? Не можем ли мы ответить разумно – чтобы предположить отношение Христа к запятнанным и грешным и ко всем, кто чужд заветов обетования». Он должен быть Царем, сострадающим и прощающим блудницы, с сердцем и объятиями, открытыми для приема всех, кто находится далеко среди язычников. Теневые формы этих четырех мертвых женщин как бы манят всех своих сестер, независимо от того, запятнаны ли они, насколько бы мрачны они ни были, или отдалены, как бы отдалены, и заверяют их в приеме в царство короля, который, по еврейскому обычаю, мог претендовать на звание их потомок.
Господствующая идея генеалогии ясно, хотя и ненавязчиво, проявляется в использовании имен «Иисус Христос» и «Христос», тогда как в остальной части Евангелия обычно используется имя «Иисус». В стихе 1 мы видим полное название, провозглашенное в самом начале; затем в стихе 16 Иисус, называемый Христом, повторяет провозглашение в конце собственно генеалогии, а в стихе 17 снова представлены три имени, с которых оно началось, возвышающиеся, как горные вершины: Авраам, Давид и - высший над с двумя другими, доминирующей вершиной, к которой они поднялись, мы снова имеем Христа». Аналогичным образом, последующее повествование рассказывает о рождении Иисуса Христа». Это имя больше никогда не используется в этом Евангелии, за исключением одного случая, когда прочтение сомнительно; а что касается образа «Иисус, называемый Христом», которым Он обозначен в самой генеалогии, то единственный другой его пример находится в насмешливых устах Пилата, в то время как единообразное употребление имени Иисуса в основной части этого Евангелия нарушено. только Петром в его великой исповеди и не более чем в четырех других случаях. Можно ли было бы яснее показать цель утвердить и утвердить с самого начала Его мессианское, царственное достоинство как необходимую предпосылку всего последующего? Мы должны начать изучение Его жизни и дел с осознания того, что Тот, о ком будет сказано все это, является Царем Израиля.
МЭТТ. я. 18-25 — РОЖДЕСТВО
Рождение Иисуса Христа произошло следующим образом: когда Его мать Мария была обручена с Иосифом, прежде чем они сошлись вместе, она была найдена с ребенком от Святого Духа. 19. Тогда Иосиф, муж ее, будучи человеком справедливым и не желая подавать ей публичный пример, решил тайно отпустить ее. 20. Но пока он думал об этом, вот, Ангел Господень явился ему во сне и сказал: Иосиф, сын Давидов, не бойся взять к себе Марию, жену твою, ибо то, что зачато в ней, от Святого Духа. 21. И родит она сына, и наречешь Ему имя ИИСУС, ибо Он спасет народ Свой от грехов их. 22. Все это было сделано для того, чтобы сбылось реченное о Господе через пророка, говорящее: 23. Вот, дева будет беременна и родит сына, и назовут Ему имя Эммануил. , что истолковывается как «Бог с нами». 24. Тогда Иосиф, воскреснув ото сна, сделал, как повелел ему Ангел Господень, и взял себе жену свою: 25. и не узнал ее, пока она не родила сына своего первенца, и нарек Ему имя ИИСУС. '--МЭТТ. я. 18-25.
В рассказе Матфея о Рождестве Иосиф выдвигается на передний план. Его боль и колебания, его внимание к Марии, божественное послание к нему и его послушание ему, каким бы смущающим ни было его положение, занимают больше места, чем само чудо рождения. Вероятно, во всем этом мы имеем неосознанное раскрытие источника информации евангелиста. Во всяком случае, он говорит так, как будто бы с точки зрения Иосифа. Лука же больше всего может сказать о девичьем удивлении и кроткой покорности Марии, о ее быстром стремлении найти помощь в женском сочувствии, как только заговорил Ангел Благовещения, и о гимне ликования, который ободрил приветствие Елисаветы. ее излить. Неужели этот рассказ мог исходить только из ее кротких и верных уст? Оба рассказа прекрасно дополняют друг друга и дают две яркие картины этих двух набожных душ, каждая из которых подверглась суровым испытаниям по-своему, каждая богато благословлена различным образом сформированным послушанием. Иосиф взял на себя его бремя, а Мария – свое, потому что Бог сказал, и они поверили.
Потрясение Иосифа от внезапного открытия, обрушившегося на него после того, как он был связан с Марией, и в то, что в противном случае было бы сладким периодом любви и тоски до того, как они встретились», деликатно и бессознательно выражено в стихе 18. Ее нашли» — как в этом слове живет воспоминание о внезапном открытии, ослепляющем и пугающем, как вспышка молнии! И как на агонию растерянности относительно того, как правильно поступить в такой жестокой дилемме, намекают два предложения, которые тянутся в противоположные стороны! Будучи справедливым человеком и ее мужем, Иосиф был обязан ради праведности и ради самого себя не игнорировать состояние своей невесты; но, как ее любовник и ее муж, как мог он подвергнуть ее, которая все еще была ему так дорога, публичному позору, отчасти затмившему его собственное имя? Усадить ее» было единственным возможным выходом, хотя это терзало его душу, и сделать это тайно «было последним подарком, который могла сделать ей его раненая любовь. Неудивительно, что эти вещи заставляли его грустно размышлять о них, и неудивительно, что тревожные мысли дня окрашивали его часы сна! Божественное руководство, которое всегда дается ожидающим умам, было дано ему посредством сновидения, которое является одним из ветхозаветных средств божественного общения и встречается с поразительной частотой в этой и следующей главах, причем их три. записано, что оно было отправлено Иосифу, а одно — волхвам. Заметно, однако, что Иосифу во сне всегда является «или ангел Господень», тогда как в случае с волхвами упоминается только сон. Разница в выражениях может подразумевать разницу в манере общения. Но в любом случае нам не нужно удивляться тому, что божественные сообщения были обильны в такой час, и мы не должны удивляться, если верим в великое чудо воплощения Слова, что полет дополнительных чудес, как стайка сопровождающих, ангелы, сгруппировавшиеся вокруг него.
Самый колоссальный факт в истории объявляется ангелом главным образом как причина того, что Иосиф продолжил свой брак. Несомненно, эта странная инверсия очевидной важности этих двух вещей говорит об исторической достоверности повествования. Основная цель состоит в том, чтобы устранить его колебания и указать свой путь, и он должен взять Марию в жены, ибо то, что зачато в Ней, есть от Святого Духа». Могло ли так говорить суеверное почитание более поздней эпохи, которое, как предполагается, породило историю о сверхъестественном рождении? В обращении к Иосифу, терзаемому сомнениями в Марии и колебаниями относительно своего долга, последовательность этих двух вещей прекрасно уместна, в противном случае она чудовищна. Великая тайна, лежащая в основе христианства, объявляется в наименьших и простых словах. Совершенно очевидно, что Тот, Кто должен показать людям Бога и спасти их от грехов, должен родиться от женщины. Поскольку дети являются причастниками плоти и крови, «и Он должен принять участие в них». Не менее очевидно, что Он должен быть свободен от порчи природы, которая передается всем, кто рожден от воли плоти или человека». Оба требования были выполнены в сверхъестественном рождении Иисуса, и пока оба требования не были выполнены, Он не является и не может быть спасителем мира. И это сверхъестественное рождение не менее необходимо для объяснения Его явно безгрешного характера, чем для того, чтобы подготовить Его к Его уникальному служению. Мир признает, что в Нем он находит человека без порока и пятна. Каким образом Он свободен от недостатков, которые, как черные полосы на паросском мраморе, портят самые благородные характеры? Конечно, если после миллионов звеньев цепи, состоящих из смеси металлов, появляется одно из чистого золота, оно не может иметь того же происхождения, что и остальные. Это часть цепи: Слово стало плотью»; но оно было отлито и отлито в другой кузнице, ибо то, что зачато в ней, — от Святого Духа».
Она родит сына». Ангел не говорит: «Сын тебе», но Иосиф должен был принять положение отца и, назвав ребенка, признать его своим. В то время многие еврейские дети родили мир, или Иисуса Навина. Среди окружения Павла был Иисус. Оно напоминало воинственного вождя, и, без сомнения, в наши дни иностранного владычества его часто дарили детям отцы, которые надеялись, что Израиль снова сможет сражаться за свободу. Но мысли Иосифа должны были быть более святыми, и спасение от Бога, выраженное в этом имени, должно было быть иного рода, чем то, которое принес Иисус Навин. Это должно было быть спасением от греха и от грехов. Этот ребенок также должен был стать вождем, завоевателем и царем, и упоминание о Его народе, «в связи с тем, что к Иосифу обращались как к сыну Давида», имеет большое значение. Он также должен иметь подчинённый народ, и избавление, которое Он должен принести, будет не политическим и не будет вырвано из Рима мечом, но внутренним, моральным и духовным, и, следовательно, должно быть осуществлено моральным и духовным оружием. .
Именно евангелист, а не ангел, указывает на пророчество Исайи. Он делает это с некоторым трепетом, думая о величии всех этих вещей». Несомненно, еврейское слово, переведенное у Матфея после Септуагинты, «дева», не обязательно подразумевает полное значение этого слова; и так же, как несомненно, пророчество в том виде, в каком оно есть у Исайи, указывало на событие, которое должно произойти в ближайшем будущем; тем не менее, это ясно из дальнейшего развития пророчества Исаии и особенно из четырехкратного имени, данного ребенку в Исаии IX. 6, и славное владычество там было предсказано Ему, что Исайя воспринимает Его как Мессию. А поскольку любое исполнение блестящих пророчеств, связанных с Младенцем, во времена Исайи было лишь плохим и частичным, великая мессианская надежда обязательно была обучена смотреть дальше в потоке времени. Тот, кто должен был исполнить намеченную роль, был еще впереди. Матфей считал, что оно полностью заполнено небесами, и мы знаем, что он был прав. Исполнение зависит не от вопроса, содержится или нет в еврейском слове идея Девства, а от соответствия между образом, увиденным пророком в золотой дымке его божественно оживленного воображения, и лицом, которое должно быть описано в Евангелие, и мы знаем, что соответствие полное. Имя Еммануил, которое должно было быть дано пророческому ребенку, дышало уверенностью в том, что в Господе, который находится рядом с нами, Израиль найдет тайну своего чудесного существования, даже когда на престоле восседал Ахаз. Имя приобретает более глубокий смысл, когда оно применяется к Тому, кому оно принадлежит в полной мере. Оно провозглашает, что в Господе Бог обитает среди нас, и обнажает основу исторического имени Иисус, ибо только человеком, который является одним из нас и в котором Бог с нами, мы можем спастись от наших грехов. Одно Имя — это глубокое, прочное основание, другое — крепость-убежище, построенная на нем. Он Иисус, потому что Он Эммануил.
Какими разными выглядели для Джозефа мир и его собственная жизнь, когда он проснулся! Колебания и мучительные сомнения в чистоте его невесты исчезли вместе с ночью, и вместо страха, что ее ребенок станет потомком позора, пришла божественная уверенность в том, что это святое дело». В порыве внезапного отвращения все, что произошло, не было ясно, но ближайший к нему долг был ясен, и его послушание было столь же быстрым, сколь и радостным. Он поверил, и его вера сняла с него бремя и вернула приятные отношения, которые, казалось, были разорваны навсегда. Рождение было предсказано ангелом в одном предложении, записано евангелистом в другом. В обоих случаях роли Марии и Иосифа расположены рядом («она родит… и ты воззовешь: она родила… и он призвал»), а само рождение в стихе 25 записано главным образом в это повлияло на супружеские отношения Джозефа. Могла ли такая перспектива в повествовании быть понята с какой-либо иной точки зрения, кроме точки зрения Иосифа?
Мы не вступаем в спор о том, заставляют ли нас это «до» и выражение «первенец» сделать вывод о том, что у Иосифа и Марии были дети. Слова не имеют решающего значения, и, вероятно, мнения по этому поводу всегда будут расходиться. Средневековые люди с ужасом отвергнут идею о том, что у Иисуса были братья в собственном смысле этого слова, тогда как те, кто верит, что идеальная женщина — это счастливая жена и мать, не почувствуют, что это умаляет ни святость Марии, ни ее чистоты, верить, что у нее были и другие дети, кроме ее первенца-Сына».
МЭТТ. ii. 1-12 — ИМЯ НАД КАЖДЫМ ИМЕНЕМ
. . . Наречешь Ему имя ИИСУС, ибо Он спасет народ Свой от грехов их». я. 21.
I. Исторические ассоциации с этим именем.
Это было очень распространенное еврейское имя, и, конечно же, оно было дано в память о великом лидере, который привел воинство Израиля на отдых в землю обетованную.
Невозможно представить себе более резкий контраст, чем между Иисусом Навином и Иисусом. Контраст и параллель являются наиболее значительными.
а) Контраст.
Иисус Навин, пожалуй, один из наименее интересных людей Ветхого Завета; простой солдат, пригодный для тяжелой работы, которую ему пришлось выполнять, грубый и упорный, готовый и быстрый, обладающий железной волей и храбрым сердцем. Единственное, что ему посоветовали, когда он пришел к лидерству, — это быть сильным и мужественным», и это, по-видимому, было главной добродетелью его характера. Задача, которую ему предстояло выполнить, была кровавой, и он с ней справился. Трудности, возникшие при истреблении хананеев, можно преодолеть, учитывая изменившуюся атмосферу между тем и нынешним временем, а также их моральное разложение. Но никакое объяснение не может сделать поступок иным, как ужасным, или человека, который его совершил, иным, чем жестоким и суровым. О нем не сказано никаких черт рыцарского великодушия, ничего, что смягчало бы ужас войны. В нем не было ни капли жалости или раскаяния, никаких высоких государственных мужественных качеств, ничего конструктивного; он был просто грубым солдатом с железной рукой и железной пятой, который сжигал, убивал и расселял своих людей на опустошенной ими земле.
Сама резкость контраста характеров призвана нами ощутиться. Поставьте рядом с этим человеком образ Иисуса Христа во всей Его кротости и кротости.
Разве это не говорит нам о глубоких переменах, которые Он приходит произвести среди людей?
Высшим идеалом характера является уже не грубый солдат и сильный человек, а человек кротости, мягкости и терпения.
Как далек еще мир от понимания всего, что подразумевается в контрасте между первыми и вторыми носителями имени!
Мы покончили с насилием и вошли в область любви. В королевстве господ нет места оружию и вульгарной войне.
Самое сильное — любовь, вооруженная небесными доспехами. Истина, кротость и праведность — наше самое острое оружие, это верно для христианской морали; и для политики в такой мере, которую мир еще не усвоил.
«Вложи свой меч в ножны»
(б) Параллель.
Не следует забывать, что работа, которую прообразил солдат, — это работа, которую делает Христос. Он — истинный Моисей, ведущий нас через пустыню. Но Он также является Вождем, который приведет нас на гору Своего наследия.
Но, кроме этого, мы слишком часто забываем солдатские добродетели в характере Христа.
Мы упустили их из виду, но они, несомненно, присутствуют и наиболее заметны. Если только мы посмотрим на жизнь нашего Господа как на настоящую человеческую жизнь и применим к ней те же тесты и термины, которые мы применяем к другим, мы увидим эти характеристики достаточно ясно.
Что мы называем настойчивостью, которая, несмотря на все препятствия, идет до конца и остается верной совести и долгу даже до смерти? Как мы называем спокойствие, которое забывает себя даже в агонии боли на кресте? Как мы называем добродетель, которая порицает зло в высоких местах и никогда не бледнеет и не колеблется в высказывании нежелательных истин?
Дерзкая смелость.
Оперативность действий.
Все заметно в господине.
Железная воля.
Сейчас стало обычным делом говорить, что храбрость, которая осмеливается поступать правильно перед лицом любого сопротивления, выше, чем храбрость солдата, который отдает свою жизнь на поле боя. Известно, что солдаты мира заслуживают лавра не меньше, чем герои войны.
Но кто может сказать, в какой степени представление современного мира о превосходстве морального мужества над простой грубой силой обусловлено историей жизни Христа?
Мы находим еще одну параллель в войне, посредством которой Он завоевывает для нас землю.
Его собственная борьба («Я преодолел») и урок, который мы тоже должны бороться и что вся наша религиозная жизнь должна быть конфликтом. Легко скатиться к простой риторической метафоре, но это очень торжественная и очень практическая истина, которой нас учат, если мы вдумаемся в то имя воина-вождя, которое носит наш Учитель, как оно было объяснено нам Самим в Его словах: В мире будете иметь скорбь; но не унывайте, я победил мир».
Пс. сх. Народ твой будет готов в день силы твоей, в красотах святости от утробы утра: ты имеешь росу юности твоей».
II. Значение имени.
Иисус Навин означает: «Бог — Спаситель». В изложении израильского лидера оно указывало как ему, так и народу от него к невидимому и всемогущему источнику их победы и было одним словом объяснением всей их истории со всеми ее чудесами освобождения и сохранения этой горстки. людей против могущественных наций вокруг. Это научило лидера тому, что он всего лишь лейтенант невидимого капитана. Оно научило солдат, что они получили землю во владение не своим оружием, а потому, что Он имел к ним благосклонность».
1. Бог как Спаситель проявляется в высшем проявлении в Господе.
Я имею в виду не природу спасения, а отношение между человеческим и божественным. Иисус Навин был человеком, посредством которого божественная воля осуществила освобождение, но, как и все помощники и учителя, он был всего лишь инструментом. Он не мог бы сказать: «Я веду вас, я даю вам победу». Его имя научило его тому, что он не должен приходить от своего имени. Но он спасет, а не только Бог спасет через него. И его народ — не народ Божий»
Все это лишь указывает на широкое различие между Христом и всеми остальными, заключающееся в том, что Бог-Спаситель проявляется в Нем, как ни в ком другом.
Мы не умаляем славы Божией, когда говорим, что Христос спасает нас.
Сознание Христа быть Самим Спасением выражено во многих Его словах. Он предъявляет претензии и выставляет напоказ Свою личность таким образом, который для любого другого человека был бы богохульством, и тем не менее, при этом он верен Своему имени: Бог — Спаситель».
Парадокс, заключенный в этих самых ранних словах, огромная пропасть между именем и его толкованием в устах ангела, разрешается только тогда, когда мы принимаем учение, которое говорит нам, что в этом Слове, ставшем плотью и обитающем среди нас, мы видим Бога, явленного в плоть», и в Господе, примиряющем мир с Собою».
Это имя также охраняет нас от той очень распространенной ошибки, когда мы думаем о Христе так, будто Он в большей степени наш Спаситель, чем Бог. Мы не лишены необходимости в этом предупреждении. Христос не подчиняет божественную волю любви, не нежнее нашего Бога-Отца.
2. Спасение, принесенное небесами, по своей природе высочайшее.
Ангел с особым акцентом определяет сферу спасения как их грехи». Мессианское ожидание деградировало, проходя через поколения, как некий чистый ручей теряет свой первоначальный блеск и собирает на своей поверхности пену от грязи, брошенной в него людьми. Простое освобождение от римского ига было всем спасением, которого желала или ожидала масса, и трагедия Креста была предзнаменована в этом пророчестве, которое объявляет внутреннее освобождение от греха истинным делом нерожденного Сына Марии.
Мы можем заметить еврейскую ошибку в экстернализации и материализации концепции спасения, но многие из нас повторяют ее по существу. В чем разница между иудеем, который думал, что спасение — это избавление от Рима, и христианином, который думает, что это избавление не от греха, а от его наказания?
Нам следует думать об освобождении от самого греха, а не только от наказания за него. Эту мысль часто затемняли проповедники и часто пренебрегали христианами, у которых эгоизм и несовершенное понимание Евангелия слишком часто заставляли спасение казаться просто средством спасения от надвигающихся страданий. Всякое глубокое знание того, что такое Грех, учит нас, что это само по себе наказание и что настоящая пытка – это пребывание под властью зла.
3. Божий народ – это Его народ.
Израиль был долей Бога, а Иисус Навин был всего лишь их лидером на какое-то время. Но народ Божий – это народ Христов.
Мы становимся народом Иисуса просто через веру в Него.
III. Использование имени.
Это было обычное еврейское имя, но, похоже, с тех пор от него почти отказались евреи из-за отвращения, а христиане - из-за благоговения.
Еврейский фанатик, который во время осады бродил по Иерусалиму с воплями: «Горе городу!», и, падая смертельно раненым, добавил, и про себя также: «был Иисусом». В Послании к Колоссянам есть Иисус.
Мы находим его как обычное наименование в Евангелиях, что естественно. Но в Посланиях оно сравнительно редко встречается само по себе.
Причина, конечно, в том, что оно представляет нам главным образом человеческую личность Иисуса. Поэтому, когда оно используется отдельно в более поздних книгах, оно подчеркивает следующее: «Так придет Тот же самый Иисус». Мы видим Иисуса, сделанного немного и т. д.».
Часто используется двумя классами религиозников — унитариями и сентименталами.
Мы должны стремиться получить от этого все благословения и, наученные этим, останавливаться на мыслях о Его истинной мужественности, искушенном, нашем брате, кости от нашей кости.
Нам следует остерегаться ограничивать свои мысли тем, чему нас учит это имя. Иисус есть Христос, Сын Божий. Даже с мыслями о Его прекрасном человеческом характере давайте смешаем мысли о Его мессианском служении и о Его божественной природе. Мы не увидим всей красоты Иисуса, если не узнаем Его как Христа, Сына Всевышнего.
И кроме имени, написанного на Его одежде и бедре, Он носит имя, которого никто не знает, кроме Него Самого. За пределами нашего понимания Его непередаваемое имя, Его глубокий характер, но близко к нам из-за нашей любви и нашей веры — это все, что нам нужно знать. То имя, которое Он носил в Своем унижении, Он носит до сих пор в Своей славе, и имя, которое превыше всякого имени и перед которым преклоняется каждое колено, — это имя, которым еврейские матери называли своих детей, и в вечности мы будем называть Его имя Иисуса, потому что Он окончательно и полностью спас нас от наших грехов.
МЭТТ. ii. 1-12 — ПЕРВЫЕ ПЛОДЫ ЯЗЫЧНИКОВ
Когда Иисус родился в Вифлееме Иудейском во дни царя Ирода, вот, пришли волхвы с востока в Иерусалим, 2. и говорили: где родившийся Царь Иудейский? ибо мы увидели звезду Его на востоке и пришли поклониться Ему. 3. Когда Ирод царь услышал это, он встревожился, и весь Иерусалим с ним. 4. И, собрав всех первосвященников и книжников народных, спросил у них, где должно родиться Христу. 5. И сказали ему: в Вифлееме Иудейском, ибо так написано через пророка: 6. И ты, Вифлеем, в земле Иудейской, не последний из князей Иудейских, ибо из тебя произойдет придет правитель, который будет править народом Моим Израилем. 7. Тогда Ирод, тайно призвав волхвов, прилежно расспросил их, в какое время появилась звезда. 8. И послал их в Вифлеем, сказав: пойдите и разыскивайте младенца; и когда вы найдете Его, сообщите мне еще раз, чтобы я тоже мог прийти и поклониться Ему. 9. Выслушав царя, они пошли; и вот, звезда, которую они видели на востоке, шла перед ними, пока не пришла и не остановилась над тем местом, где был младенец. 10. Когда они увидели звезду, они возрадовались чрезвычайно великой радостью. 11. И, войдя в дом, увидели Младенца с Марией, Матерью Его, и пали ниц, и поклонились Ему; и, открыв сокровища свои, принесли Ему дары; золото, ладан и смирну. 31. И, получив во сне предостережение от Бога, чтобы им не возвращаться к Ироду, они иным путем отошли в свою страну.'-МАТФ. ii. 1-12.
Евангелие от Матфея – это Евангелие Царя. Он имеет ярко выраженный еврейский колорит. Тем более примечательно поэтому это повествование, которое нам скорее следовало бы искать у Луки, евангелиста, который с удовольствием подчеркивает универсальность дела Христа. Но собирание язычников к свету Израиля было неотъемлемой частью истинного иудаизма и не могло не быть представлено в Евангелии, воспевающем славу Царя. Есть что-то чрезвычайно поразительное и возбуждающее воображение в туманности описания этих восточных паломников. Откуда они пришли, как долго находились в путешествии, сколько их было, какого звания они были, куда направлялись, — все эти вопросы остаются неразрешенными. Они проникают в историю, выражают свое молчаливое обожание и так же бесшумно ускользают». Безвкусная средневековая традиция знает о них все: их было трое; они были королями. Он знает их имена; и, если мы захотим заплатить пошлину, мы сможем сегодня увидеть их кости в святилище за главным алтарем Кельнского собора. Насколько впечатляет неопределенность нашего повествования! Насколько иногда половинка больше целого!
I. Мы видим здесь языческую мудрость, ведомую небесами к колыбели Христа. Бесполезно пытаться определить национальность мудрецов. Возможно, это были персидские маги, чья астрономия была наполовину астрологией, а целиком наблюдением, или же они могли прийти из какого-то места еще глубже на загадочном Востоке; но, в любом случае, их вели небеса через их науку, какой бы она ни была. Великий урок, который они преподают, остается тем же, как бы ни решались второстепенные вопросы о природе звезды и тому подобное. Знамение на небесах и его объяснение были оба от Бога, будь то естественное астрономическое явление или сверхъестественный свет, а другое - выводы их науки или дыхание Его мудрости. Таким образом, они являются представителями великой истины о том, что за пределами людей откровения Бог воздействовал на сердца и различными способами вел ищущие души к свету. Эти молчаливые незнакомцы у колыбели продолжают линию получателей божественных посланий за пределами Израиля, который возглавляет таинственный Мелхиседек и включает в себя того провидца, который видел восход звезды от Иакова, и который, в более широком смысле, включает в себя множество свой собственный поэт» и многие терпеливые искатели истины. Человеческая мудрость, как ее называют, есть дар Божий. Сам по себе он неполный. Оно поднимает больше вопросов, чем решает. Его высшая функция – вести на небеса. Он — Господь наук, как и всего, что принадлежит человеку; и, несмотря на все проявления обратного в настоящее время, мы можем быть уверены, что истинная цель всякого знания и его определенная цель должны привести к познанию Его.
Можем ли мы также увидеть в этих волхвах прообраз сокровенного смысла языческих религий? Эти верования имеют в себе точки соприкосновения с христианством. Помимо своей лжи, отвратительной мрачной жестокости и похотливости, они хранят признания в нуждах, которые может удовлетворить только король в колыбели. Современные неверующие учителя говорят нам, что христианство и они — в равной степени продукты собственных религиозных способностей человека. Но истина в том, что это исповедания нужды, а христианство — восполнение нужды. По сути, их язык — это вопрос мудрецов: «Где Он?» Их жертвы провозглашают потребность человека в примирении. Их рассказы о богах, сходящих в подобии людей, говорят о его стремлении к проявлению Бога во плоти. Колыбель и крест – ответ Неба на их печальные вопросы.
II. Контраст радостного стремления этих язычников поклоняться Царю Израиля с тревогой его собственного народа при шепоте его имени является прелюдией трагедии его отвержения и перехода царства к язычникам. Обратите внимание на горький и презрительный акцент на том, что царь Ирод дважды появляется в этой истории в непосредственной связи с упоминанием истинного Царя. Он был узурпатором, изображавшим истинного монарха в карикатурном виде. Как и у большинства королей, чьи имена были связаны с «великими», его величие заключалось главным образом в крайнем зле. Жестокий, похотливый, хитрый, он правил без пощады; и теперь он проходил через последние стадии старости без любви, окруженный страхами, порожденными его проступками. Он дрожит за свой трон, когда слышит об этих чужеземцах. Вероятно, он не предполагает, что они были замешаны в какой-либо попытке свергнуть его, иначе он бы быстро с ними расправился; если только его искусство не заставило его притворяться, пока он не высосал их досуха и не использовал их, чтобы привести себя к юному сопернику, после чего он, возможно, намеревался убить и их тоже. Но он узнает в их вопросе знакомые тона мессианской надежды, которая, как он знал, всегда лежала, как тлеющие угли, в груди нации, готовая разгореться в пламя. Его сторонники в столице могли отречься от этого, но в глубине души он знал, что он узурпатор и что в любой момент эта тлеющая ненависть и надежда могут сжечь его и его выскочку-монархию. Злая совесть полна страхов и уклоняется от благой вести о том, что Царь всех близок. Его приход должен быть радостью, как приход весны или розовая заря; но наш собственный грех делает день Господень тьмой, а не светом, и заставляет нас прятаться по углам, чтобы избежать этих испытующих глаз.
Не менее трагична и извращена беда, которую разделил весь Иерусалим с Иродом. Волхвы, естественно, направились прямо в столицу, ожидая найти там новорожденного Царя и Его город, ликующий при Его рождении. Но они ходят по его улицам только для того, чтобы встретить никого, кто что-либо знает о Нем. Должно быть, они чувствовали себя людьми, которые видят издалека на каком-то склоне холма сияние, которое полностью исчезло, когда они достигли этого места, или как некоторые из новообращенных нашей миссии, привезенных в нашу христианскую страну», и видя, как мало наших людей заботиться о Христе, которого они научились познавать. Их вопрос указывает на крайнее замешательство по поводу контраста между тем, что они видели на Востоке, и тем, что они нашли в Иерусалиме. Они, должно быть, были бы еще более озадачены, если бы заметили эффект своего вопроса. Никто в Иерусалиме ничего не знал о своем короле. Это было достаточно странно. Но никто не хотел Его. Это было еще более странно. Пророк давным-давно призывал Сион «весело радоваться», потому что грядет Царь твой; но теперь тревога и ужас омрачают все лица. Частично это произошло потому, что многих привязывал к Ироду личный интерес, а частично потому, что все они боялись, что любой взрыв мессианских надежд приведет к новым жестокостям, совершаемым безжалостным, дрожащим тираном. Таким образом, волхвы, олицетворявшие рвение языческих сердец, ухватившихся за новые надежды и претендующих на некоторую долю в Мессии Израиля, видели, что Его собственный народ беспечен, и, если они были выведены из апатии, встревожены нежелательными новостями о том, что обетование, которое сияло как великий свет сквозь мрачные века наконец был близок к осуществлению. Итак, первая страница евангельской истории предвосхищает печальный исход: «Придут от востока и запада», и вы сами будете изгнаны.
III. Затем последовал совет богословов с торжественной иллюстрацией разницы между ортодоксальностью и жизнью и полной пустоты простого знания, каким бы точным оно ни было, буквы Священного Писания. Вопросы о составе этого собрания авторитетов и о различиях между цитатой Михея в тексте и ее формой на иврите нас сейчас не интересуют. Мы можем отметить очевидную цель Бога привести отчетливые свидетельства церковных правителей о месте рождения Мессии, а также тот факт, что это самое древнее толкование пророчества засвидетельствовано нам существующими еврейскими источниками как был традиционным, пока необходимость разногласий с христианами не отодвинула его в сторону. Обратите внимание на различное поведение Ирода, волхвов и книжников. Первый запутался в нелепом противоречии. Он верит, что Мессия должен родиться в Вифлееме, и все же он решает противостоять осуществлению того, что он в некотором смысле должен считать замыслом Бога. Если этот младенец — Божий Мессия, я убью Его», — это, конечно, самая странная безумная политика, о которой когда-либо слышал мир. Но, возможно, это не более безумно, чем большая часть наших собственных действий, когда мы противопоставляем себя тому, что, как мы знаем, является волей Бога, и сознательно стремимся помешать ей. Ребенок, пытающийся остановить поезд, толкая локомотив, имеет такие же шансы на успех. Книжники, опять-таки, совершенно уверены, где должен родиться Мессия; но они не хотят пойти и посмотреть, родился ли Он. Эти чужеземцы, для которых надежда на Израиль является новой, могут в своем энтузиазме броситься в Вифлеем; но те, для кого это утратило всякий блеск и стало обычным явлением, не стали бы беспокоиться. Разве знакомство с Евангелием не оказывает на многих из нас такого же эффекта? Не могут ли радость и преданность, хотя и невежественные по сравнению с нашим лучшим знанием буквы, которые характеризуют обращение из язычества, посрамить прохладное рвение и невозмутимое спокойствие нас, слышавших все о Христе, до такой степени, что это стало утомительно? Здесь, на самом пороге евангельской истории, находится первый пример вновь и вновь преподаваемого в ней урока, а именно: никчемности головного познания и постоянного искушения подменить им подчинение воли и доверие сердце, которое одно и создает религию. Самая непробиваемая броня против Евангелия – это привычное и постоянное знание Евангелия.
Волхвы, со своей стороны, принимают эту информацию с безоговорочной уверенностью. Они последовали за звездой; теперь у них есть более верное слово, и они последуют ему. Их наука привела их к контакту с истинным наставником. Тот, кто верно использует самый тусклый свет, увидит, что его свет становится ярче. Задача науки состоит не в том, чтобы вести на небо дорогой, открытой ею самой, а в том, чтобы вести к Слову Божьему, которое ведет к Нему. Не случайно и не без глубокого смысла оба метода руководства объединились, чтобы направить этих ревностных искателей, готовых следовать любому руководству, к Монарху, которого они искали.
IV. Лукавый совет Ирода не должен нас задерживать. Мы уже отмечали его абсурдность. Если бы ребенок не был Мессией, ему не нужно было бы тревожиться; если бы это было так, его усилия были бы бесплодны. Но он этого не видит и поэтому строит заговоры и действует подпольно, в соответствии с общепринятыми правилами королевского мастерства. Причина, по которой он расспросил волхвов о времени, заключалась, конечно, в том, чтобы узнать приблизительный возраст младенца, чтобы он мог знать, как широко забросить свою сеть. Он сделал это конфиденциально, чтобы сохранить в тайне любые намеки на свой заговор до тех пор, пока он не получит дополнительную информацию, которую он надеялся обманным путем заставить их сообщить. Как и другие студенты и отшельники, питавшиеся великими мыслями, волхвы очень легко были обмануты. Добрые, простые люди, они были не ровней Ироду, и рассказали ему все без подозрений, и отправились искать ребенка, вполне убежденные в его добросовестности; в то время как он, без сомнения, вздохнул свободнее, когда вывел их из Иерусалима, и поздравил себя с тем, что сделал хорошее дело, сделав их своими шпионами. Вероятно, он умер через несколько месяцев. Мир уже начал ускользать от него. Но прежде чем он перешел к своему отчету, он тоже предстал перед глазами Христа и был призван уступить свое узурпированное владычество истинному царю. Как отличалось восприятие этого старика вести о рождении от Симеона! Его враждебность, в ее жестокости, в ее неумелой хитрости и в ее бессилии, является прообразом отношений мировой державы с небом. Правители совещаются вместе. . . против помазанника Своего. . . . Сидящий на небесах рассмеется».
V. Следующее открытие короля. Вновь появляющаяся звезда становится проводником в скромный дом. Это не могла быть обычная звезда, поскольку ни одна из них не могла указать точный дом среди всех домов Вифлеема. Всплеск радости при его новом появлении ярко свидетельствует о недоумении последних дней и о поддержке, оказанной его приветственным лучом вере, которая приняла, возможно, не без некоторых опасений, вызванных безразличием учителей, учение пророчества. Несомненно, эта вера подвергнется более серьезному испытанию, чем когда-либо, из-за скромной бедности, в которой они нашли короля. Великий парадокс христианства, проявление божественной силы в крайней слабости, был навязан им в своей самой поразительной форме. Этот ребенок на коленях у Своей матери, когда никто не воздает Ему почтения, и в бедности, из-за которой наши дорогие дары кажутся неуместными, - это Царь, чей приход зажег звезды и привлек нас сюда. Это все? Их восточным религиям была знакома идея воплощения. Их восточные монархии были великолепны. Они, должно быть, были потрясены контрастом между тем, что они ожидали, и тем, что они обнаружили. Они усвоили урок, который должны усвоить все: Христос как разочаровывает, так и оправдывает ожидания людей, что самая могущественная сила облачается в смирение, а высшее проявление Бога начинается с беспомощного младенца на коленях Его матери. Эти мудрецы не отступили. Наши современные мудрецы не все так мудры, как они.
VI. Поклонение и подношение следуют за открытием. Поклонение волхвам не могло быть поклонением в строгом смысле этого слова. Мы приписываем им слишком много, если думаем, что они осознают божественность Христа. Но это было явно нечто большее, чем просто почтение к земному Царю. Оно находилось на грани и означало неопределенное подчинение и почтение к частично распознаваемому превосходству, в котором присутствие Бога было в некотором роде особенным. Старая средневековая интерпретация предложенного золота как символа признания Его царской власти, ладана Его божества и смирны Его смерти настолько прекрасна, что хотелось бы пожелать, чтобы это было правдой. Но это не может претендовать на то, чтобы быть чем-то большим, чем фантазия. Мы находимся на более твердой почве, когда видим в дарах лучшие произведения земли волхвов и усваиваем урок о том, что истинное признание Христа всегда будет сопровождаться спонтанной отдачей Ему всего нашего лучшего. Эти подарки не принесли бы Мэри особой пользы. Если бы среди волхвов был человек практичный, он мог бы сказать: «Какой смысл давать такие вещи такому дому?» И было бы трудно ответить. Но любовь не рассчитывает, и стремление посвятить Ему все лучшее, что у нас есть, приемлемо в Его глазах.
Эта самая ранняя страница в истории Евангелия является пророчеством позднейшего. Это начатки язычников ко Христу. Они держат в руках зеркало, которое показывает еще многих, которые в конце концов придут, как они, к Царю всей земли. Они принесут золото и ладан; и они возвещут славу Господню». У колыбели и у креста были язычники. Волхвы усвоили уроки, в которых особенно нуждался Восток: сила в слабости, королевская власть в смирении. Воплощение не в чудовищных формах или с разрушительными свойствами, а в слабом младенчестве, проходящем через обычные стадии развития. Греки, которые стремились увидеть Иисуса, когда приближался час Его смерти, усвоили урок, из-за отсутствия которого культура их народа сгнила: «Если пшеничное зерно не упадет в землю и не умрет, оно останется одно». Итак, эти две группы, одна в начале, другой в конце, один с таинственного Востока, другой с прогрессивного и культурного Запада, получили каждый по половине завершенной истины, Евангелия Воплощения и Жертвы и свидетельствовали о достаточности Христа для всех. человеческим нуждам и наступлению того времени, когда все роды человеческие соберутся вокруг престола, к которому Его колыбель и крест возвысили Его, и признают в Нем Князя всех царей земных и Агнца, закланного за грехи мира.
МЭТТ. ii. 13-23 — КОРОЛЬ В ИЗГНАНИИ
И когда они ушли, вот, Ангел Господень является Иосифу во сне и говорит: встань, возьми младенца и мать его, и беги в Египет, и будь там, пока не скажу тебе, ибо Ирод будет искать маленького ребенка, чтобы погубить Его. 14. Встав, он взял младенца и мать Его ночью и пошел в Египет; 15. И находился там до смерти Ирода; да сбудется реченное о Господе через пророка: из Египта Я призвал сына Моего. 16. Тогда Ирод, увидев, что над ним посмеялись мудрецы, весьма разгневался, и послал, и избил всех детей, которые были в Вифлееме и во всех пределах его, от двух лет и ниже, согласно ко времени, о котором он старательно расспрашивал мудрецов. 17. Тогда сбылось реченное через пророка Иеремию, который сказал: 18. В Раме был слышен голос, плач, и плач, и великий плач, Рахиль плакала о детях своих, и не хотела утешиться, потому что они нет. 19. Когда же Ирод умер, вот, Ангел Господень является во сне Иосифу в Египте, 20. говоря: встань, возьми младенца и мать Его, и иди в землю Израилеву; ибо мертвы те, кто искал жизни маленького ребенка. 21. И он встал, взял младенца и мать его и пришел в землю Израиля. 22. Но когда он услышал, что Архелай царствовал в Иудее в комнате отца своего Ирода, он побоялся идти туда; однако, получив во сне предостережение от Бога, он удалился в пределы Галилеи: 23. И пришел и поселился в городе, называемом Назарет, чтобы сбылось реченное через пророков: наречется Он Назарянином. .'-МЭТТ. ii. 13-23.
Делич в своих «Новых исследованиях происхождения и плана канонических евангелий» пытается показать, что Евангелие от Матфея построено по плану Пятикнижия. Аналогия несколько натянутая, но есть некоторые поразительные моменты соответствия. Он относится к Матфею I. к ii. 15 как ответ на Бытие. Оно начинается с рождения Иисуса», и, как книга Ветхого Завета заканчивается переселением Израиля в Египет, так и этот раздел Евангелия заканчивается бегством Святого Семейства в ту же землю. Раздел из ii. 15 до конца Нагорной проповеди отвечает Исходу, и здесь параллели поразительны. Убийство невинных в Вифлееме Иродом является ответом на убийство фараоном еврейских детей; Исход – возвращение в Назарет; призыв Моисея к купине, к крещению Иисуса; от сорока лет в пустыне до сорока дней пустынного голода и искушения; и дарование закона с Синая в Нагорную проповедь, содержащую новый закон для Царства Божия. Не предполагая, что евангелист построил свое Евангелие по плану Пятикнижия, мы не можем не видеть, что существует реальная параллель между началом национальной жизни Израиля и началом жизни Христа. В нашем нынешнем тексте эта параллель выдвигается на первый план. Он разделен на три части, в центре каждой из которых находится пророчество Ветхого Завета.
I. Сначала мы имеем бегство в Египет и исполнение пророчества там. Появление ангела, по-видимому, последовало сразу за уходом волхвов. На смену им пришел более возвышенный гость из более отдаленной страны, пришедший возложить к ногам младенца более богатые дары и более полное почтение. Ангел Господень, который уже облегчил честное и смятенное сердце Иосифа, открыв тайну ребенка Марии, приходит снова. Мэри он показался бодрствующим; ее кроткие глаза могли смотреть на него, и ее послушные уши слышали его голос. Но Иосифу, стоявшему на более низком духовном уровне, требовалась низшая форма откровения во сне, которая предвещает меньшую восприимчивость получателя и меньшую важность сообщения. Это единственная форма, соответствующая его способности получать, и четыре раза она упоминается как дарованная ему. Предупреждение мудрецам также было передано во сне. Мы едва ли можем не вспомнить о подобном значении снов в истории раннего Иосифа, чья жизнь была построена для того, чтобы привести Израиль в Египет.
Ангел говорит о младенце и его матери, «переворачивая порядок природы, как если бы он склонялся перед младенцем, Господом людей, а также ангелов», и хотел бы углубить урок, которому преподавали многие знаки, собравшиеся вокруг колыбели. молчаливый Иосиф, - что Мария и он были всего лишь смиренными слугами ребенка. Данные частичные наставления и тьма, окутывающая будущее, соответствуют методам Божьего водительства, которое всегда дает достаточно света для следующего долга, но никогда для последующего. Быстрое и точное послушание Иосифа небесному видению подчеркнуто выражается словесным повторением повеления в отчете о его исполнении. Не было ни колебаний, ни нежелания, ни задержки. Судя по всему, в ту самую ночь сна он воскрес; простые приготовления были сделаны быстро; Дары мудрецов помогли удовлетворить их скромные потребности, и еще до рассвета они уже были в пути. Как странно с самого начала в жизни нашего Господа смешались достоинство и смирение, слава и позор! Как скоро Его брови увенчаются терниями! Поклонение волхвов свидетельствует о Нем как о Царе Израиля и надежде мира. Бегство, непосредственной причиной которого было это поклонение, не менее ясно свидетельствует о том, что Он был презираемым и отвергнутым, вкусившим печаль в Своей первой пище и не имевшим, где приклонить Свою голову.
Но самая важная часть этой истории — это связь, которую Матфей усматривает между ней и словами Осии. На своем первоначальном месте они вовсе не являются пророчеством, а просто частью нежного исторического резюме отношений Бога с Израилем, посредством которых пророк тронул сердца своих современников, побуждая их к покаянию и доверию. Как же тогда оправдан евангелист, считая их пророческими и рассматривая бегство Христа как их исполнение? Ответ следует искать в той аналогии между национальным и личным Израилем, которая проходит через весь Ветхий Завет и достигает наибольшей ясности во второй части пророчеств Исайи. Иисус Христос был тем, чем Израилю было суждено и не удалось стать, истинным Слугой Божьим, Его Помазанником, Его Сыном, средством передачи Его имени миру. В Нем реализовался идеал нации. Его краткое пребывание в Египте послужило той же цели в Его жизни, что и четыреста лет пребывания там в их жизни: оно защитило Его от врагов и дало Ему пространство для роста. Подобно тому, как младенческий народ был неосознанно взращен на самых лонах страны, которая была символом мира, враждебного небесам, так и младенец Христос был охраняем и рос там. Пророчество является пророчеством только потому, что оно является историей; ибо вся история была тенью будущего, а Он есть истинный Израиль и Сын Божий. Оно исполнилось бы столь же действительно, то есть параллель между Христом и народом была бы проведена столь же полно, если бы Его прибежище находилось в какой-нибудь другой земле; но точная внешняя идентичность помогает провести параллель с ненаблюдательными глазами. Великая истина о типичных отношениях между нацией и Личностью, которой она учит, является ключом к обширным областям ветхозаветной истории и пророчеств. Поэтому Матфей справедливо обращает наше внимание на этот важный факт и предлагает нам увидеть в божественном выборе места, где была укрыта юная жизнь Бога, проявленная во плоти, исполнение пророчества. Египет был естественным убежищем для каждого беглеца из Палестины, но более глубокая причина направила шаги Святого Семейства к прибежищу его пальм и храмов.
II. Убийство невинных и исполненное в нем пророчество. Яростная ярость Ирода, воспламененная смутным подозрением, что эти коварные жители Востока ушли, смеясь в рукава над тем, что обманули его, и страхом, что они могут поднять вооруженное защитников младенца-короля, полностью соответствует всему, что мы о нем знаем. Критики, считающие историю резни «неисторической», поскольку Иосиф Флавий не упоминает о ней, наверняка очень стремятся дискредитировать евангелиста, и им очень трудно найти основания для этого, иначе они не согласились бы на экстраординарное предположение, что ничему нельзя верить за пределами страниц Иосифа Флавия. Несколько капель крови бедных невинных людей, более или менее обнаруженные на окровавленных юбках идумейского тирана, не могли иметь большого значения в глазах тех, кто знал, какой продолжительной сатурналией ужасов было его правление; и число младенцев до двух лет в таком крохотном месте, как Вифлеем, было бы невелико, так что их слабый плач вполне мог не достичь ушей даже современников. Но нет никаких оснований подвергать сомнению простую истину истории, столь похожей на неистовую жестокость и бессонную подозрительность седовласого тирана, который стал еще более свирепым, когда тени смерти собрались вокруг него, и власть ускользнула из его гниющих рук. . Из всех трагических картин безбожной старости, пылающей неутолимой ненавистью к добру и обреченной на неудачу во всем своем антагонизме, которую рисует Писание, ни одна не окрашена более мрачными оттенками, чем эта. Какой контраст между королем де-юре, младенцем на колыбели; и король де-факто, идущий навстречу своей отвратительной смерти, которой жаждали все, кроме него! Он вполне может служить символом тщетности всякого противодействия небесному Царю.
Судьба этих немногих младенцев странная. За свою короткую жизнь они завоевали бессмертную славу. Они умерли за Христа, которого никогда не знали. Эти ягнята были закланы ради Агнца, который жил, пока
«Маленькие цветы мученичества,
Розы вихрем оборванные,
Эта цитата из Иеремии xxxi. 16, требует краткого рассмотрения. Оригинал еще в меньшей степени является пророчеством, чем отрывок из книги Осии. Это весьма образное и величественно-причудливое олицетворение могучей матери трех племен, шевелящейся в своей гробнице и поднимающей пронзительный плач восточной скорби по своим детям, уведенным в плен. Этот безнадежный плач из могилы возле Вифлеема слышен даже на севере, до Рамы, за пределами Иерусалима. Еще раз, говорит Мэтью, та же самая скорбь могла бы в воображении услышать из долго молчавшей гробницы, расположенной так близко к месту этой жалкой трагедии. И второй плач предков был полнее горечи, чем горечь того первого плача; ибо это оплакивало фактическое убийство невинных и оплакивало страдания, которые так скоро собрались вокруг пришествия короля, которого так долго ждали. Поскольку слова пророка не описывают факт, а являются поэтическим олицетворением, просто передающим идею бедствия, которое могло бы заставить усопшую мать плакать, слово «исполнилось», очевидно, может быть применено к ним только в измененном и несколько гибком смысле. и будет достаточно защищено, если мы признаем в убийстве этих детей горе, которое, хотя и небольшое само по себе, но, если рассматривать его по отношению к его причинителю, узурпатору иудейского царя, и по отношению к его случаю, желание убить посланного Богом Царя, и в отношении его невинных жертв, и в отношении его места как первого из трагического ряда мученичества за Мессию, было тяжелее бремени национальной катастрофы, когда его видели глаза, умудренные смертью. , чем даже плен, который, казалось, фальсифицировал обетования Божьи и надежды тысячи лет.
III. Возвращение в Назарет и исполнение пророчества в нем. — Те, кто терпеливо ждут руководства и не двигаются с места, пока не двинется облако, никогда не разочаровываются и не остаются ненаправленными. Иосиф — образец самоотверженного подчинения и пример вознаграждения за него. Ангел снова приходит к тем, кто когда-то подчинился ему и продолжает ждать. Это третье явление описывается теми же словами, что и первое. Его пришествие было похоже на присутствие знакомого. Его повеление начинается со словесного повторения предыдущего призыва: «Встань, возьми младенца и мать Его и иди», а затем переходит к своеобразному намеку на повеление Моисею, которое было первый шаг к прежнему призванию сына Божьего – народа – из Египта. Все люди, искавшие твоей жизни, мертвы», — было поощрением Моисея вернуться назад. Те, кто искал жизни маленького ребенка, мертвы», — ободряет Джозефа. В одном предложении суммируется провал первой попытки, и это похоже на эпитафию, высеченную на надгробии еще живого человека, - пророчество о конце всех последующих попыток сокрушить Христа и помешать Его работе. Рука ужасного младенца сильнее всех закованных в кольчугу кулаков или пальцев, держащих ручку. Христос живет и растет; Ирод гниет и умирает.
Очевидно, Иосиф намеревался вернуться в Вифлеем. Возможно, он думал, что Назарет едва ли выполнит приказ ангела отправиться в Землю Израиля» или что город Давида был подходящим домом для наследника Давида. Во всяком случае, его замешательство взывает к Небу за руководством; и в четвертый раз его путь отмечен для него сном, то ли с помощью ангела, который так хорошо знал дорогу к его ложу, нам не сообщается, Архелая, сына Ирода, принявшего Иуду в раздел после смерти отца стал меньшим Иродом, таким же жестоким и менее способным. В безвестности Назарета, под менее кровопролитным влиянием Антипы, чьей долей пороков отца была его похоть, а не свирепость, было больше безопасности. Итак, после стольких странствий и с такими странными новыми впечатлениями и мыслями молчаливый, стойкий Джозеф и кроткая мать возвращают свою таинственную заботу и тайну в скромный старый дом. Матфей, похоже, не знал, что раньше это был их дом, но его рассказ не противоречит рассказу Луки.
Опять ему напоминают о пророчестве, или, скорее, о многих пророчествах, поскольку он использует множественное число пророков, как если бы он суммировал содержание более чем одного высказывания. Слова, которые он дает, не встречаются ни у одного пророка. Но мы знаем, что назвать человека назарянином было то же самое, что назвать его смиренным и презираемым. Об этом свидетельствуют насмешки фарисея над робким призывом Никодима от имени Христа и вопрос бесхитростного Нафанаила. Тот факт, что Христос по Своему пребыванию в Назарете стал известен как «Назарянин» и разделил таким образом презрение, свойственное всем галилеянам, и особенно жителям этого селения, является своего рода концентрацией всей неясности и позора Его участи. . Это имя было прибито над Его головой на кресте как презрительное доведение до абсурда Его притязаний на звание Царя Израиля. Такое объяснение смысла слов евангелиста не исключает в его уме ссылки на пророчество Исайи 11. 1, где Мессия назван «ветвью» или, точнее, «отростком», что означает еврейское слово «нетцер». Название Назарет, вероятно, этимологически связано с этим словом и могло быть дано маленькой деревне презрительно, чтобы выразить ее незначительность. Смысл пророчества в том, что потомство Давида, которое должно было появиться, когда дом Давида находился в глубочайшей безвестности, подобно дереву, от которого остался только пень, не должно было появиться в царственном великолепии или в возвышенном состоянии. , а как ничтожное, слабое и не имеющее значения. Такое пророчество исполнилось уже в том факте, что Он всю жизнь был известен как «Назарянин», и словесное созвучие между этим именем, «отростком» и словом «Назарянин» является указателем на значение избранного места обители. для него. Сам факт проживания там и последующее презрение не исчерпывают пророчеств, на которые делается ссылка. Они могли бы исполниться и без такого буквального и внешнего исполнения. Но это, подобно буквальной езде на осле и многим другим случаям из жизни господина, приводит к тому, что тупые опасения помогают яснее осознать, что Он является темой всех пророчеств и что в Его жизни мелочи имеют значение и ничто не имеет значения. случайно.
МЭТТ. iii. 1-12 — ВЕСТНИК КОРОЛЯ
В те дни пришел Иоанн Креститель, проповедуя в пустыне Иудейской 2 и говоря: покайтесь, ибо приблизилось Царство Небесное. 3. Ибо это Тот, о ком говорил пророк Исаия: глас вопиющего в пустыне: приготовьте путь Господу, прямыми сделайте стези Ему. 4. Тот же Иоанн имел одежду из верблюжьего волоса и кожаный пояс на чреслах своих; пищей его была саранча и дикий мед. 5. Тогда вышел к нему Иерусалим и все Иудеи и вся окрестность Иорданская, 6. И крестились от него в Иордане, исповедуя грехи свои. 7. Но когда он увидел, что многие из фарисеев и саддукеев пришли к нему на крещение, он сказал им: о поколение змей, кто посоветовал вам бежать от будущего гнева? 8. Итак принесите плоды, достойные покаяния: 9. И не думайте говорить в себе: «отец наш Авраам», ибо говорю вам, что Бог может из камней сих воздвигнуть детей Аврааму. 10. И уже и секира при корне дерев лежит: всякое дерево, не приносящее доброго плода, срубают и бросают в огонь, 11. Я крещу вас в воде в покаяние, но приходящий после меня сильнее меня, у которого я недостоин чистить обувь, он будет крестить вас Духом Святым и огнем: 12. Который веер в руке Его, и Он очистит гумно Свое и соберет пшеницу Свою в житница; но Он сожжет солому огнем неугасимым». iii. 1-12.
Евангелие от Матфея — это решительно Евангелие Царства. Основной тон, прозвучавший в рассказе о волхвах, доминирует над всем. Мы стояли у колыбели Короля и видели почтение и страх, окружавшие ее. Мы видели ненависть узурпатора и божественную опеку. Теперь мы слышим голос глашатая короля. Этот раздел удобно разделить на две части: первая, от стиха 1 до стиха 6, представляет собой общий обзор личности и деятельности Крестителя; второй, от стиха 7 до конца, представляет собой более подробный отчет о его проповеди.
I. У нас есть эскизный набросок герольда и его работы. Голос пророчества замолчал на четыреста лет. Теперь, когда его снова слышно, оно звучит точно в той же тональности, как и тогда, когда оно прекратилось. Его последним словом было предсказание дня Господня и нового пришествия Илии. Джон снова стал Илией. Это была та же самая одежда, та же изоляция, то же бесстрашие, та же мрачная, изможденная сила, та же пламенная энергия упрека, которая бороздила бородатых королей в полной ярости их своеволия. У Илии, Ахава и Иезавели есть двойники в лице Иоанна, Ирода и Иродиады. Заключительные слова Малахии, которые Матфей, как ни странно, не цитирует, являются лучшим объяснением характера и деятельности Крестителя. Его портрет брошен на холст с той же поразительной резкостью, с которой представлен Илия. Матфей не делает никаких намеков на свое отношение к небу, ничего не говорит о своем рождении или долгом затворничестве в пустыне. Он не дает ни малейшего намека на то, что его смутное выражение в наши дни охватывает тридцать лет. Джон как бы выпрыгивает на арену взрослым и во всеоружии. Его деятельность описывается одним словом — проповедь»; из которого должны быть удалены все современные ассоциации, которые слишком часто делали его синонимом многоречивой занудности и беззубых банальностей. Это означает провозглашение или действие в качестве глашатая и подразумевает возвышенный голос и краткое, срочное послание того, кто бежит перед колесницей и кричит: «Царь!» король!'
Его послание суммировано в двух предложениях, двух звуках трубы: призыве к покаянию и воодушевляющем провозглашении того, что Царство Небесное близко. В первом он лишь воспроизводит тон более раннего пророчества, когда настаивает на полном изменении характера и истинном сожалении о грехе. Но в последнем он далеко превосходит своих предшественников, что и является причиной покаяния. Они видели видение королевства и короля, но не близко. Ему приходится достучаться до сонных ушей поколения, почти забывшего древнюю надежду, что оно находится у самого порога. Подобно какой-то одинокой суровой скале, которая улавливает свет еще не взошедшего, но устремляющегося вверх солнца, задолго до того, как наступили затененные долины, Иоанн пылал над своим поколением, весь сияя светом, как свидетель того, что в следующий момент он взойдет над восточным горизонтом. Но он видит, что это не радостное послание для них. Нет ничего более примечательного в его проповедях, чем мрачные тона, которыми окрашено его ожидание дня Господня. Для чего вам день Господень? Это тьма, а не свет»; это будет суд, поэтому покаяние – это подготовка.
Блеск и чистота высоких духовных идей вскоре тускнеют, как на ртути после кратковременной выдержки образуется пленка. Современники Иоанна думали, что Царство Небесное означает исключительные привилегии и их власть над язычниками. Они почти потеряли мысль, что это означает, прежде всего, Божье правление над их волей и их гармонию с радостным послушанием небес. Их пришлось грубо вытряхивать из самодовольства и учить, что ливрея короля — это чистота, а подготовка к Его пришествию — покаяние.
Следующим штрихом в этом эскизном наброске является исполнение пророчества Иоанна. Матфей, вероятно, знал этот удивительно трогательный и скромный ответ его депутации церковных властей, которые одновременно претендовали на пророческий авторитет и отрицали личную значимость: «Я — глас вопиющего в пустыне». Пророчество в своем первоначальном применении относится к приготовлению пути в пустыне для пришествия Иеговы, чтобы искупить Свой народ из плена. Использование этого слова Матфеем и одобренное всеми евангелистами основано на том принципе, без которого мы не имеем никакого представления о значении Ветхого Завета, что история Израиля является пророческой, а рабство и освобождение являются прообразами. о более тяжелом пленении, из которого искупает Христос, и о более величественном избавлении, которое Он совершает.
Наш евангелист дает яркую картину подвижничества Иоанна, которое было, как указал наш Господь, одним из секретов его власти над людьми. Чем более роскошно потворствуют своим желаниям люди, тем больше их увлекает религиозное самоотречение. Человек, одетый в мягкую одежду, не привлек бы толпы. Религиозный учитель должен быть явно свободен от чувственных аппетитов и любви к покою, если он хочет взволновать толпу. Грубая одежда Джона и грубая еда не предполагали, что он произведет впечатление. Он не был простым подражателем древних пророков, хотя и носил одежду, подобную одежде Илии. Его аскетизм был выражением его строгого, одинокого духа, оторванного от чувственных наслаждений и даже от более мягкой игры любви, потому что грядущее царство пламенело всегда перед ним, и век казался ему гниющим и готовым к огонь. Нет необходимости приводить ненужные сведения об ессеях для объяснения его образа жизни. Мысли, которые горели в нем, погнали его в пустыню. Одержимый ими не мог приходить есть и пить», и вполне могло показаться, будто какая-то демоническая сила, отличная от обычных побуждений, тиранила его.
Последний пункт в этом кратком обзоре работ Джона — это всеобщее волнение, которое оно вызвало. Он не вышел из пустыни со своим посланием. Если люди хотят это услышать, они должны пойти к нему. И они пошли. Вся южная часть страны, казалось, превратилась в пустыню. Спящие национальные надежды ожили, трепет перед грядущим судом охватил все классы. Так давно пламенная душа не разбрасывала пламенные слова, а религиозные учителя столько веков бормотали старые заезженные формулы и ломали волосы, что было бы апокалипсисом еще раз услышать акцент убеждения от человека. который действительно верил каждому его слову и сам был в восторге от торжественных истин, которые он провозглашал. Везде, где религиозный учитель показывает, что он обладает качествами Иоанна, как их проанализировал наш Господь в Своем восхвалении, а именно, непоколебимая решимость, подобная железному столбу, а не трости, колеблемой ветром, явное превосходство над соображениями легкости и комфорта, прямое видение невидимого и послание от Бога, толпы людей выйдут посмотреть на него; и даже если энтузиазм будет поверхностным и мимолетным, некоторые спазмы убеждения пройдут по совести многих, и некоторые из них будут направлены им на короля.
II. Вторая часть этого раздела представляет собой более подробный отчет о проповеди Иоанна, обращенной к фарисеям и саддукеям. Мы не должны предполагать, что когда-либо у Иоанна было собрание, состоящее исключительно из таких людей; и не то, чтобы эти слова были адресованы только им. Подчеркивается тот факт, что среди толпы было много представителей обеих этих партий, религиозных аристократов, которые представляли два крайне антагонистических направления ума, и каждое из них вряд ли было привлечено к пророку. Самодовольные педанты, превратившие религию в нагромождение мелких заповедей, и очень высокомерные люди, которые остро ценили блага этого мира и были слишком просвещены, чтобы во что-либо сильно верить, и слишком удобны, чтобы быть энтузиастами, не питали надежды. материал. Если их втянуло в поток, значит, он действительно был сильным. В адрес этих представителей высших и самых холодных классов нации бросались такими же горячими словами, как и толпу. Лука сообщает нам, что первые слова в этом изложении были сказаны народу. Оба представления верны. Все жили одинаково. Так они и должны делать, и так будет всегда, если с ними будет говорить настоящий пророк. Приветствие Джона чрезмерно грубо и грубо. Сладкие слова были не в его стиле; он не жил все эти годы в пустыне и не беседовал с Богом и своим сердцем, не поняв, что его дело — бить по совести сильной рукой и срывать маски, скрывающие людей от самих себя. Весь дух древних пророков возродился в его резком, почти яростном обращении к столь ученым, религиозным и выдающимся личностям. Исаия в свое время называл их предшественников правителями Содома; Иоанн не ругал своих слушателей, называя их «змеиными отпрысками», а обвинял их в нравственном разложении и ползучей земности.
Краткое содержание его проповеди похоже на череду вспышек молний. Мы можем лишь отметить в двух словах каждую вспышку, когда она вспыхивает и сверкает. В его учении примечательно то, что в его руках великая надежда Израиля превратилась в послание ужаса, провозглашение надвигающегося царства превратилось в осуждение грядущего гнева», изложенное с огромным богатством образов, как топор, лежащий у корней деревьев, опахало, отделяющее пшеницу от плевел, губительный огонь. Этот гнев был неотделим от пришествия короля; ибо Его праведное царствование обязательно означало наказание за неправду. Так говорили все древние пророки, а Иоанн лишь продолжал их свидетельство. Так сказал Христос. Никогда не было дано более ужасных предупреждений о неизбежном осуждении зла, которое связано с Его милосердным делом, чем сорвавшееся с уст, в которые излилась благодать. Сегодня нам нужно более ясное понимание истины, которая горела перед глазами Иоанна, что полное провозглашение Царства Небесного должно включать ясное учение о грядущем гневе».
Далее следует настойчивое требование преобразования жизни как знака настоящего покаяния. Увещевание Иоанна не затрагивает глубочайшей почвы покаяния, которая заложена в умягчающей сердце любви Божией, проявленной в жертве Его Сына, но полностью основано на неотвратимости суда. Пока что он неполный; но требование праведной жизни как единственного испытания религиозных чувств полностью христианское и необходимо нынешнему поколению так же сильно, как и когда-либо. Все проповедники и другие люди, участвующие в возрождении, вполне могут усвоить урок, и, следуя за Иоанном в стремлении пробудить оцепеневшую совесть ужасами, которые являются частью Евангелия, они не должны забывать требовать не просто эмоционального покаяния, но и твердые плоды, которые одни только гарантируют ценность эмоций.
Следующая вспышка поражает высокое сооружение уверенности в их спуске. Иоанн знает, что каждый человек в этой слушающей толпе верит, что его рождение обеспечило ему радость и власть, когда придет Мессия. И он вырывает этот щит, о который затупились его самые острые стрелы. Какой ропот гневного отрицания, должно быть, встретил его презрительное и дерзкое отрицание их доверенной привилегии! Галька на берегу Иордана или рыхлые камни, в изобилии разбросанные по пустыне, могли бы стать такими же хорошими сынами Авраама, как и они. Перед его взором промелькнул проблеск перехода царства к презираемым язычникам. И в этих далеко идущих словах заключалось ожидание не только уничтожения всей еврейской исключительности, но и чудес оживления, которые произойдут в каменных сердцах тех, кто находится за ее пределами.
Еще раз с новой эмблемой провозглашается немедленное начало суда, объявляются его принципы и задачи. Острый топор лежит у корней дерева, готовый поднять и вонзить в его кору. Глаз лесника смотрит на лес; он отмечает роковой красной линией бесполезные деревья, и тут же обрушиваются раскачивающиеся удары, и древесина увозится на сжигание. Деревья — это люди. Суждение является индивидуализирующим и всеобъемлющим. Ничто, кроме истинной праведности жизни, не устоит. Все остальное будет уничтожено.
Приход королевства подразумевал пришествие короля. Иоанн знал, что Царь был человеком и что Он был у двери. Итак, его проповедь достигает своей кульминации в громком провозглашении Его пришествия. Первая заметная черта в нем — это крайнее смирение бесстрашного пророка перед еще сокрытым Государем. Вся огненная сила, праведное презрение и гнев, непоколебимая храбрость растворяются в кроткой покорности. Он знает пределы своей силы и с радостью признает бесконечное превосходство Грядущего. Он никогда не отказывался от этого скромного отношения. Даже когда его последователи пытались возбудить в нем низменную зависть из-за того, что его отстранил Христос, который, как они предполагали, был обязан ему своим первым признанием, все, на что его непоколебимое самоотречение стремилось ответить, было: Он должен возрастать, но я должно уменьшиться». Он был рад исчезнуть в свете Солнца, которое он любил». Какое богатство подавленного волнения и смиренной любви в столь трогательных словах из уст одинокого подвижника, которого никогда не радовали никакие домашние радости: Имеющий невесту - жених. . . . Моя радость исполнена!»
Обратите также внимание на грандиозную концепцию даров Царя. Иоанн знал, что его крещение было, как и вода, в которую он погрузился, холодным и неспособным дать жизнь. Оно символизировало, но не приводило к очищению, так же как его проповедь праведности не могла произвести праведность. Но король придет, принеся с собой дар могущественного Духа, чья быстрая энергия, превращающая мертвую материю в ее собственное подобие, выжигающая грязные пятна характера и превращающая холодные сердца в сияющее тепло, должна сделать все, что его бедный Холодное, внешнее крещение лишь затемнялось. Форма и содержание этого великого обещания объединяют многие высказывания Ветхого Завета. Издревле огонь был эмблемой божественной природы не только и не главным образом как разрушительная, но скорее как животворящая, очищающая, радующая, оплодотворяющая, преобразующая. Издревле обетование божественного Духа, излившегося на всякую плоть, было связано с Царством Мессии; и Иоанн лишь повторяет единый голос пророчества, хотя в этом высказывании он предвосхищает венчающий дар Евангелия.
Обратите внимание также на обновленное пророчество о суде. Есть что-то очень торжественное в суровом припеве в конце каждого из трех последовательных куплетов — с огнем». Первое и третье относятся к разрушительному огню; второй – очищающему Духу. Но разрушающий огонь неотделим от очищающего. И то же самое божественное пламя, если его приветствовать и уступить, производит чистоту, а если его отталкивать и презирать, оно поглощает. Деревенская простота фигур земледельца с веющей лопатой, гумна, открытого каждому ветру, хранимой пшеницы, безродной, безжизненной, никчемной соломы и яростного огня в каком-то уголке осеннего поля, где она совершенно сгорел - не нуждается в комментариях. Они не добавляют ничего, кроме еще одной яркой картины к уже рассмотренным мыслям. Но возникает вопрос относительно всего изображения суда здесь: выходит ли оно за пределы нынешнего мира? Я не вижу оснований предполагать, что Иоанн говорил о чем-то ином, кроме рассеивания и разрушения, которое будет сопровождать наступление вожделенного царства на земле. Принципы, которые он изложил, без сомнения, верны для обоих миров; но применение их, которое охватывала его пророческая миссия, лежит по эту сторону могилы.
Обратите внимание также на ограниченность знаний Иоанна о царе. Его пророчество объединяет, как одновременные, события, которые на самом деле совершенно разные: пришествие Христа и суды, которые Он совершает, будь то над Израилем или в последний великий день Господень». В пророчествах нет перспективы. Будущее укорочено, и великие пропасти веков минованы, поскольку, стоя на равнине, мы видим его непрерывным, хотя на самом деле оно может быть рассечено глубокими оврагами. Он не знал, какое время «означал дух, находившийся в нем». Без сомнения, его ожидания были правильными, поскольку пришествие Христа действительно было просеяно и разделено и было подъемом и падением многих; но это не сопровождалось такими знаками, как предполагал Иоанн. Следовательно, мы можем понять его сомнения, когда он находился в тюрьме, и узнать, что пророк часто ошибался относительно смысла своего послания.
Опять же, хотя мы имеем здесь ясное предсказание о Духе, дарованном небесами, мы не находим никакого намека на Его работу как жертву за грех, через которую была снята вина, которой не могло коснуться ни покаяние, ни внешнее крещение. Евангелие от Иоанна дает нам более поздние высказывания Крестителя, из которых мы узнаем, что он продвинулся дальше той точки, на которой стоял здесь. Вот Агнец Божий, который берет на себя грех мира», — было его послание после крещения Христа. Это последний, высочайший голос пророчества. Провозглашение Царства Небесного, царя сильного и праведного, чье пришествие зажгло огонь суда и благословенный огонь очищения, в который то или иное должны быть погружены все люди, содержало в себе элементы ужаса, а также надежды. Оно нуждалось в дополнении этим последующим словом.
Когда Иоанн протянул указательный палец и испуганным голосом предложил своим слушателям посмотреть на идущего к нему Иисуса, пророчество сделало свое дело. Обетование постепенно сосредоточивалось на нации, племени, доме, а теперь оно падает на человека. Голубь сужает свой круговой полет, пока не сядет Ему на голову. Цель была достигнута и в ясном заявлении о работе Мессии. Он Царь, Податель Духа, Судья, но прежде всего Он — Жертва за грехи мира. Поэтому тот, кому было дано произнести это великое изречение, был пророком, и более чем пророком; и когда он произнес это, ему больше ничего не оставалось, как умаляться. Он был подобен ветру перед восходом солнца, который вздымается, как плача Заря! Рассвет!' и угасает.

МЭТТ. iii. 11 — КРЕЩЕНИЕ ОГНЕМ
Он будет крестить вас Духом Святым и огнем». iii. 11.
В Писании нет более жалкой фигуры, чем фигура предшественника нашего Господа. Одинокий и аскетичный, обвиненный в восстании против всего социального порядка, частью которого он был, видя, как многие из его учеников оставили его ради другого учителя; потом сменил вольную пустыню на тюремную камеру и мучился болезненными сомнениями; наконец убит как жертва ненависти распутной женщины и извращенного чувства чести распутного мужчины: ему действительно пришлось нести бремя Господне». Но, пожалуй, самым жалким из всего является сочетание в его характере худощавой силы и абсолютного смирения. Как он противостоит этим людям, которых он должен был упрекнуть, и все же как в одно мгновение сверкающее око погружается в самое низкое самоуничижение перед Грядущим после меня! Насколько верен среди многих искушений он был своему собственному описанию себя: «Я — голос» и не более того. Его жилистая рука всегда была направлена к Агнцу Божьему». Очень немногим дано так ясно знать свои пределы, и еще меньшему числу людей - и этим людям, которые держатся очень близко к Богу - так удовлетворенно пребывать в них и с такой благодарностью соглашаться с сияющей славой Того, Кто сам -важность и амбиции побудят принять за соперника и врага.
Слова перед нами одновременно сигнализируют о высоком представлении Иоанна о достоинстве своего дела и о его смиренном сознании его никчемности по сравнению с трудом Христа. Я крещу вас водой, а Он огнем». Какова разница между этими двумя элементами, такова и разница между Его служением и моим: один производит внешнее очищение, а другой является внутренней проникающей силой, которая просматривает людей насквозь и, сжигая, очищает шлак и грязь. Текст представляет собой тройное изображение работы нашего Господа в ее отношении к Его работе, каждая часть которого заканчивается припевом, огнем». Но эти три пожара имеют разные последствия. Первое и последнее разрушает, второе очищает. Это угрозы, но это всего лишь обещание. Есть огонь, пожирающий бесплодное дерево и легкую солому, сносимую с гумна ветром Его опахала; но есть и огонь, который, как благодатное тепло в какой-нибудь оранжерее, заставляет даже бесплодное дерево сиять цветением и наполняет его ветви драгоценными плодами. Его пришествие может зажечь разрушительный огонь, но его милосердная цель — погрузить нас в огненное крещение Святым Духом, результатом которого является очищение и жизнь. Таким образом, глядя на слова перед нами, они заставляют нас задуматься об этом символе Духа Божьего, о Христе, дарующем его, и о его влиянии на нас. Теперь я рискну высказать несколько соображений по каждому из этих пунктов.
I. Святой Дух есть огонь.
Едва ли было бы необходимо тратить время на иллюстрирование этой истины, если бы не странное неправильное понимание слов нашего текста, которое, как я полагаю, не является чем-то необычным. Люди иногда читают их так, как будто первая часть относится к тем, кто доверяет Господу и поэтому получает благословения Его освящающей энергии, тогда как последние слова, с другой стороны, представляют собой угрозу неверующим. Итак, каково бы ни было значение эмблемы в предыдущем и последующих предложениях, в самом нашем тексте она может иметь только одно значение, а именно очищающее влияние Духа Божия. Крещение Святым Духом — это не одно, а крещение огнем — другое, но первое — это реальность, символом которой является второе.
Возможно, стоит кратко остановиться на силе эмблемы, которую часто понимают неправильно. Таким образом, во всем мире огонь считался символом божественной энергии. Даже в язычестве наряду с поклонением свету существовало поклонение огню. Даже это жестокое поклонение Молоху, со всеми его мерзостями, основывалось на представлении о том, что быстрая сила и красное сияние огня были символами славных качеств. Хотя эта мысль была затемненной и искаженной, неправильно понятой и яростно проработанной в ритуале, несмотря на все это, это была истинная мысль. И Писание с самого начала использовало это. Перечисление примеров, которые можно было бы привести, увело бы нас слишком далеко. Но мы можем процитировать некоторые. Когда между Богом и Авраамом был заключен завет, на котором основывалось все последующее откровение, божественное присутствие было представлено дымящейся печью и огненным светильником, проходившим между разделенными частями жертвы. Когда великое откровение Божественного Имени было дано Моисею, готовящееся к великому освобождению из Египта, знаком этого был терновый куст – один из многих, разбросанных по пустыне – пылающий и несгорающий. Конечно, обычная интерпретация, которая видит в этом неугасающем пламени символ Израиля, не уничтоженного в печи рабства, менее естественна, чем та, которая видит в нем знак, имеющий ту же цель и то же значение, что и глубокие слова: «Я есмь». что я есть. Имя, собственно откровение, сопровождается знаком, который образно выражает ту же самую истину — неутомимую силу, неувядающую жизнь великого самосуществующего Бога, Который желает и не меняется, Который действует и не унывает. тот, кто дает и не становится беднее, кто наполняет вселенную и Сам является тем же самым, кто горит и не сгорает – это Я есть». Далее мы помним, как для Израиля залогом и священной печатью Божьей опеки и руководства был столп, который при ярком свете полуденного солнца казался лишь столбом колеблющегося дыма, но который, когда наступала тьма, светился. в сердце и пылал по всему спящему стану огненным стражем. Кто из нас, говорит пророк, будет жить при вечном огне?» Ответ аналогичен описанию, данному в одном из псалмов в ответ на вопрос: «Господи, кто пребудет в скинии Твоей?» Из этого параллелизма, как и из всего тона отрывка, неизбежен вывод, что для Исайи «вечные сожжения» были символическим обозначением Бога. И, минуя все остальные упоминания, мы помним, что Сам наш Господь использовал тот же символ, что и Иоанн, с, по-видимому, тем же самым смыслом, когда, жаждая совершения Своего дела, Он сказал: «Я пришел ниспослать огонь на земля - ох, если бы она уже зажглась! День Пятидесятницы преподает тот же урок своими огненными языками; и Провидец на Патмосе увидел горящие перед престолом семь огненных светильников, которые суть семь духов Божиих».
Таким образом, существует непрерывная цепь символики, согласно которой какой-то аспект божественной природы, и особенно Духа Божия, излагается нам огнем. Тогда возникает вопрос: что это за аспект? В ответ я хотел бы напомнить вам, что свойства и служения Духа Божьего никогда в Священном Писании не представлены как разрушительные, а являются лишь карательными, поскольку обличение греха, которое Он производит в сердце, можно рассматривать как как наказания. Огонь Духа Божия, во всяком случае, не есть гневная энергия, творящая боль и смерть, но милосердное всемогущество, приносящее свет, радость и мир. Дух, который есть огонь, есть Дух, дающий жизнь. Таким образом, символ, упомянутый в тексте, не несет в себе ничего ужаса или разрушения, но полон надежды и сияет обещанием.
Даже в более общем применении к божественной природе то же самое в значительной степени верно. Общее впечатление обратное. Толкование, которое большинство читателей бессознательно дает местам Писания, где о Боге говорится как о пылающем огне, заключается в том, что в них раскрывается страшный гнев Божий. Я очень далек от того, чтобы отрицать, что в символе заключена карательная и разрушительная стороны божественного характера, но, конечно, это не является его исключительным значением и не кажется мне его главным. Эмблема используется снова и снова в тех случаях, когда она должна означать главным образом благословенный и радостный аспект Имени Бога для людей. Несомненно, частью счастья символа является то, что в нем должна присутствовать эта двойная сила, ибо тогда лучше всего показать Того, Кто по одним и тем же качествам является жизнью тех, кто любит Его, и смертью. из тех, кто отворачивается от Него. Но, тем не менее, хотя верно, что яркий и ужасный аспекты этого Имени сами по себе едины, и что их различие возникает из-за различия глаз, которые их созерцают, тем не менее, я думаю, мы имеем право сказать, что это Эмблема огня касается главным образом первого из них, а не второго. Главными идеями в нем кажутся быстрая энергия и проникающая сила, очищающая и преображающая. Это огонь как источник света и тепла; это огонь, не столько сжигающий в пепел то, что он захватывает, но скорее охватывающий холодную мертвую материю, заставляющий ее сверкать и пылать и превращающий ее в подобие своей собственной прыгающей яркости; это огонь, стремящийся к небу и уносящий земные частицы в своих стрельчатых шпилях; словом, огонь как жизнь, а не смерть есть символ Бога. Здесь говорится о мощи Его преобразующей силы, о плавящем, очищающем, оживляющем влиянии Его сообщаемой благодати, о тепле Его побеждающей любви. Действительно, у него есть обратная сторона возможного суда, наказания и разрушения, но у него есть лицо благословения, животворящей, освящающей силы. И поэтому Креститель возвещал радостную весть, когда сказал: Он будет крестить вас Духом Святым и огнем».
II. Христос погружает нас в этот божественный огонь.
Полагаю, что вряд ли кто-то станет отрицать, что наша версия ослабляет силу слов Иоанна, переводя «водой, Святым Духом», а не «водой, Святым Духом». Один из наиболее точных комментаторов последнего времени [2], например, в своих комментариях к этому стиху говорит, что предлог здесь следует понимать в соответствии с идеей крещения, которое есть погружение, а не как выражение орудия, с помощью которого но как значение «в» и выражение элемента, в который происходит погружение». Полагаю, что очень немногие люди колеблются согласиться с этим утверждением. Если это верно, то какую грандиозную идею передает эта метафора полноты контакта с Духом Божьим, в который мы введены! Как это представляет все наше существо, наполненное этой преобразующей силой! Но, помимо интенсивности, сообщаемой обетованию через такой образ, есть еще один важный вопрос, который отчетливо раскрывается перед нами в этих словах, а именно личное участие Христа в осуществлении этого насыщения холода человека огнем Божиим. Это свидетельство Иоанна полностью согласуется с утверждениями Христа о Себе и со всем содержанием Писания по этому вопросу. Он Господь Духа. Он пришел, чтобы рассеять этот огонь на земле. Он приносит смертным дар с небес, неся его в надломленной трости Своего человечества; и, по Своему милосердному замыслу, Он связан и страдает за нас, но, освободившись, наконец, от уз, которыми невозможно было удержать Его, и, будучи вознесен десницей Бога, Он выбрось это». Его могучее дело открывает путь тому, чтобы животворящая сила Духа обитала среди людей как привычный принцип, а не как простой случайный дар, освящая их характеры от основания, а не просто, как в древности, даруя особые полномочия на выполнение специальных функций. Он утверждает, что послал нам Утешителя. Нам мало что известно о таких высоких темах, но мы можем ясно видеть, что, хотя может быть много других причин, по которым полному дарованию Духа Божьего должен предшествовать дар Христа, одна из причин должна заключаться в том, что мера индивидуальное и субъективное вдохновение варьируется в зависимости от количества объективного откровения. Откровенная истина – это условие и инструмент работы Духа. Чем острее меч Духа, тем могущественнее будет Его сила. Следовательно, только когда откровение Бога будет завершено посланием Его Сына, Его жизни, смерти, воскресения и вознесения, станет возможным полный, постоянный дар Духа, не для того, чтобы делать новые откровения, но для того, чтобы раскрыть все, что лежит в основе. в Слове, сказанном раз и навсегда, в котором содержится весь Мир.
Как бы то ни было, главное для нас, дорогие друзья, это то, что Христос дает Духа. На небесах и через них мы с вами реально соприкасаемся с этим очищающим огнем. Без Его работы оно никогда бы не загорелось на земле; без нашей веры в Его работу оно никогда не очистит наши души. Дух Божий не является синонимом нравственного влияния, которое принципы христианства оказывают на верующих в них людей; но эти принципы, истины, открытые в Господе, являются средствами, с помощью которых Дух совершает свою благороднейшую работу. Таким образом, наше принятие этих истин, наша вера в Того, Кого эти истины открывают, абсолютно необходимы для того, чтобы мы обладали этой очищающей силой. Обещание касается того Духа, который должны получить верующие в Него». Если у нас нет веры в Господа, то, как бы мы ни воображали, что дар Божий может быть получен нами другими способами, на наши страстные заблуждения и ошибочные усилия приходит суровый ответ: «Нет Тебе ни части, ни жребия в этом деле». Ой! Вы, ищущие духовного возвышения, интеллектуального просвещения, огня благородного энтузиазма, посвящения чистых сердец где-либо, кроме Господа вашего Господа, неужели вы не послушаете величественный и в то же время смиренный голос, который сливается с его тон - серьезный и любящий упрек, кроткая жалость, удивление и скорбь по поводу нашей слепоты, искренняя мольба и божественная власть. Если бы ты знал дар Божий и кто говорит с тобой, ты бы спросил у Него и Он дал бы тебе живую воду?
Вот мы холодны, грязны, темны, мертвы: есть тот огонь Божий, способный очистить, просветить, дать жизнь. Как установить истинный контакт между нашей великой нуждой и Его вседостаточной энергией? Один голос дает ответ каждой христианской душе: я пошлю Утешителя». Братья, давайте прилепимся к Нему и со смиренной верой попросим Его погрузить нас в тот огненный поток, который, несмотря на весь свой огонь, все же является рекой воды жизни, исходящей от престола Бога и Агнца. Он будет крестить вас в Святом Духе и в огне».
III. Это огненное крещение оживляет и очищает.
По мнению Иоанна, разница между двумя крещениями, его и Христа, точно выражает разницу между двумя служениями и их последствиями. Как было верно и прекрасно сказано, он сознает нечто «холодное и отрицательное» в своем собственном учении, подходящим представлением которого является вода его крещения. Его послание божественно и истинно, но оно тяжело: покайтесь, делайте то, что должно, ждите Царства и его Царя». И когда его повеление исполнено, его ученики выходят из Иордана, в лучшем случае очищенные поверхностно, и нуждающиеся в том, чтобы начатый в них процесс был усовершенствован более могущественными силами, чем те, которыми обладает его послание. Им нужно нечто большее, чем внешнее омовение, им нужно внутреннее очищение; им нужно больше, чем проповедь покаяния и нравственности — им нужен дар жизни; им нужна новая сила, влитая в их души, огненный пар которой, катясь, как поток лавы по горным лесам, будет захватывать и сжигать всякий росток зла в их природе. Им нужна не вода, а Дух; не вода, а Огонь. Им нужно то, что будет жизнью для их истинной жизни и смертью для всей смерти внутри, которая отделяет их от жизни Бога.
Итак, здесь выражены два основных эффекта: оживление и очищение.
Огонь дает тепло. Мы говорим о пылких желаниях, теплых сердцах, сиянии любви, огне энтузиазма и даже пламени жизни. Мы проводим контраст с холодными натурами, лишенными любви и бесстрастными, которых трудно расшевелить и оживить; мы говорим о тающем резерве, о ледяном оцепенении и так далее. Тот же общий тон аллюзии, несомненно, прослеживается и в нашем тексте. Что бы это ни значило больше, это, несомненно, означает следующее: Христос приходит, чтобы зажечь в душах людей пламя восторженной божественной любви, какого мир никогда не видел, и воспламенить их с пылкой искренностью, которая растопит всю их ледяную твердость. сердце и превратить холодное самоуважение в самозабвенное посвящение.
Таким образом, здесь наш текст затрагивает одну из самых глубоких характеристик христианства, рассматриваемого как сила в человеческой жизни. Контраст между ней и всеми другими религиями и этическими системами заключается, среди прочего, в том, какое значение она придает любви и той серьезности, которая исходит из любви; тогда как в мире они вряд ли рассматриваются как элементы добродетели и, конечно же, им вообще нет места в мирском представлении об умеренной религии». Христос дает пыл, отдавая Свой Дух. Христос дает пыл, принося тепло Своей любви в наши сердца через Дух, и это зажигает наши сердца. Там, где верят и верят в Его великую работу для людей, там и только там возникает сильная последовательная привязанность к Нему, которая пылает на протяжении всей жизни. Недостаточно сказать, что христианство является единственной среди религиозных и моральных систем тем, что возводит пыл в добродетель. Его особенность лежит глубже — в способе вызвать этот пыл. Оно воспламеняется тем Духом, который использует в качестве Своих средств истину умирающей любви Христа. Тайна Евангелия не раскрывается словами о том, что Христос возбуждает в наших душах любовь. Но остается вопрос – как? На это есть только один ответ. Он любил нас до смерти. Эта истина, заложенная в сердца Духом, который берет от Христа и показывает их нам, и одна только эта истина заставляет огонь вспыхнуть из их холодности.
Вот сила, порождающая тот внутренний пыл, без которого добродетель — имя, а религия — ярмо. Вот контраст не только с Иоанновым крещением, но и со всей мирской религией, со всем формализмом и порядочной мертвенностью внешнего приличия. Вот освящение энтузиазма — не мрачный, угрюмый жар невежественного фанатизма, а живое сияние воспламененной природы, которое пылает потому, что зажжено неугасимым пламенем любви Его, отдавшего Себя за нас. Он будет крестить тебя в огне».
Тогда, дорогие братья, если мы заявляем, что вступили в личный контакт с Иисусом Христом, это будет суровым испытанием для нас и торжественным упреком для большей части нашей жизни. Для христианина быть холодным – грех. Наша холодность может возникнуть только из-за того, что мы не пренебрегаем пробуждением дара, который находится в нас. Нас упрекают в чрезмерной эмоциональности: признаемся, что мы никогда и в половину не заслуживали этого упрека. Мирской идеал религии — это приличная холодность — разве не мирским идеалом была наша практика? Мы боимся пылать, но истинная наша опасность — ледяное оцепенение. Мы сидим обмороженные и почти мертвые среди снегов, и все это время льет благодатное солнце, способное растопить белую смерть, которая нас укрывает, и освободить нас от уз, которые держат нас в своих оцепенивших тисках. .
Нет более заметного зла среди христианских церквей наших дней, чем отсутствие этого духа горения». Много щедрости и усилий, большой интерес к религиозным вопросам, есть гениальная терпимость и широкая культура, есть высокая нравственность и в целом сносная приверженность ей - но мало любви. и немного рвения. Я имею против тебя то, что ты оставил свою первую любовь».
Где тот Дух, который был излит в Пятидесятницу? Где разделяющиеся огненные языки, где пламя, за которое умер Христос? Сгорел ли он до серого пепла или, как какой-нибудь домашний пожар, зажженный и оставленный без присмотра, погас после небольшого бесплодного треска среди более легких кусков дерева и бумаги, так и не достигнув твердой массы упрямого угля? Где? На этот вопрос не сложно ответить. Его обещание остаётся верным. Он посылает Духа, который есть огонь. Но наш грех, наша небрежность, наша страстная увлеченность мирскими заботами и наше отвлечение разума и сердца от терпеливого созерцания Его истины далеко зашли в угашение Духа. Разве это не так? Горят ли наши души любовью Божией, пылают пылом, уловленным любовью Христовой? Разве та любовь, которая наполняет наши сердца, сверкает и пылает в нашей жизни, делая нас светом во тьме, как головня, выхваченная из очага, послужит факелом и загорится в ночи? Он будет крестить огнем».
«О Ты, ревностный свыше,
Чистый небесный огонь, чтобы передать,
Зажги пламя священной любви
На подлом алтаре моего сердца.
Затем есть еще одна мысль, выраженная этим символом, а именно, что это крещение дает очищение, как и тепло, или, вернее, дает очищение теплом. Огонь очищает. Этот Дух, который есть огонь, производит святость в сердце и характере, главным образом из всех Его многообразных действий, благодаря тому, что Он возбуждает пламя любви к небу, которое ярко сжигает наши души своим белым пламенем. Это христианский метод сделать людей добрыми: сначала познай Его любовь, затем поверь в нее, затем снова полюби Его, а затем позволь этому благодатному теплу пронизать всю твою жизнь, и оно повсюду будет снискать цветы красоты и плоды. святости, которая оденет пастбища пустыни радостью. Вы когда-нибудь видели доменную печь? Как вы думаете, сколько времени понадобится человеку, чтобы с помощью молотка и долота или химическими средствами вытащить куски руды из каменистой матрицы? Но бросьте их в большой цилиндр, разожгите огонь и позвольте сильной тяге проноситься сквозь горящую массу, и к вечеру вы сможете выпустить золотой поток чистого и жидкого металла, из которого отделится весь шлак и мусор, который он был зачарован и лишен всей своей угрюмой твердости и примет форму любой формы, в которую вы захотите его обработать. Огонь победил, растопил, очистил. Так и у нас. Любовь, излившаяся в наши сердца Духом Святым, данным нам, любовь, которая отвечает небесной любви, любовь, устремленная на Того, Кто чист и отделен от грешников, очистит нас и отделит нас от наших грехов. Больше ничего не будет. Все остальное очищение поверхностно, как вода Иоаннова крещения. Нравственность и внешние проявления религии смоют грязь, лежащую на поверхности, но пятна, которые проникли глубоко в самую суть души и окрасили каждую нить в основе и утоке до ее центра, не могут быть удалены. из так. Ужасные слова, которые наш великий драматург вкладывает в уста царственной убийцы, несут бремя самой торжественной истины. После всех тщетных попыток отстирать пятна мы, как и она, вынуждены сказать: кровь все еще пахнет — неужели эти руки никогда не будут чистыми? Нет никогда; если только не существует чего-то более могущественного, более внутреннего по своей силе, чем вода, которой мы можем их омыть, какого-нибудь лучшего Евангелия, чем Покаяние и реформирование». Слава Богу, есть более мощное моющее средство, чем все эти, — тот божественный Дух, который дает Христос, и то божественное прощение, которое приносит Христос. Там и только там, дорогие братья, мы сможем потерять всю вину нашего порочного прошлого и получить новую, лучшую жизнь, которая превратит наше будущее в растущее подобие Его великой чистоты. О, не сопротивляйтесь этому милосердному ищущему огню, который готов проникнуть в самые наши кости и мозг и сжечь семена смерти, таящиеся в самых сокровенных намерениях сердца! Пусть Он погрузит вас в это благодатное крещение, как мы бросаем в огонь какой-нибудь бедный кусок гнилой глины, и подобно ему, светясь, вы побелеете, и все пятна растают под побеждающими языками очищающего пламени. В этой печи, нагретой в семь раз сильнее, чем могла бы достичь любая земная сила, те, кто ходят, живут присутствием Сына Человеческого, и ничего не сгорает, кроме уз, которые их удерживали. Его Дух есть огонь, и поэтому этот Дух огня есть Дух святости.
Но в заключение сделайте одно предостережение. Альтернатива для каждого человека — креститься в огне или быть поглощенным им. Символ, о котором мы говорили, выражает двойную мысль очищения и разрушения. Ничто из того, что мы сказали о первом, ни в малейшей степени не ослабляет полной истины о том, что в нем есть обратная сторона возможного террора. Одним из достоинств эмблемы является ее способность выражать эту двойственную идею. В божественной природе есть то, что Библия называет гневом, необходимым недовольством и отвращением святой любви к греху и беззаконникам. В божественной процедуре даже сейчас и здесь есть проявление этого отвращения к наказанию. Свет Израиля становится пылающим огнём».
У меня нет панорамы пыток, которую я мог бы показать, и я бы со всей сдержанностью говорил о столь ужасных вещах; но, во всяком случае, ясно, что одно и то же откровение Божие, с благодарностью принятое и подчиненное, есть средство очищения и источник радостной жизни, а, отвергнутое, становится источником скорби и поводом для смерть. Каждый человек видит ту сторону лица Божия, которую он удостоил видеть. Всякий дар Божий есть для людей либо запах живительный на жизнь, либо запах смертоносный на смерть. Прежде всего это относится к небу и Его Евангелию, которое, хотя Он и пришел не судить, а спасать, тем не менее, по причине этой самой универсальной цели спасения, становится судьей в акте спасения и осуждением для тех, кто у которых по их же вине эта цель не достигнута.
Тот же огненный столп, который радовал ряды израильтян, стоявших лагерем у Красного моря, сиял губительно и ужасно для египетского воинства. Тот же Ковчег Завета, присутствие которого благословило дом Авед-Едома, освятил Сион и спас Иерусалим, поразил филистимлян и поразил их звероподобных богов. Христос и Его Евангелие даже здесь вредят людям, которых они не спасают.
И нам нужно только перенести этот процесс дальше в другой мир и предположить, что там он станет более энергичным, как это и будет, чтобы смутно почувствовать, насколько ужасным может быть ощущение, что тот же огонь, который дает жизнь, может быть причиной смерти. -- и как глубока истина заключена в этих словах --
«Что составляет рай, то и ад».
Да, поистине; быть осоленным огнем или быть сожженным им, креститься в нем или быть брошенным в него — вот выбор, предлагаемый всем нам; тебе, брат мой, и мне. Израиль сделал свой выбор, и через семьдесят лет римские знамена на Сионе и пламя, окружающее Храм, истолковывали слова Иоанна в одной из своих половин, а растущая энергия огня, зажженного в Пятидесятницу, исполнила их в другой. С тех пор многие народы и церкви сделали свой выбор. Вы должны сделать свое. Огонь испытает дело каждого, какое бы оно ни было». Будет ли наша работа золотом, серебром и драгоценными камнями, которые будут сиять и сверкать на свету, или деревом, сеном и соломой, которые на мгновение извивутся в огне и погибнут? Наш Бог — огонь поядающий». Будет ли это основанием моей уверенности в том, что однажды я буду чист от всех моих грехов, или же это будет источником моего самого ужасного страха, что я могу быть, как плевела, уничтожена контактом со святой любовью, отвергнутой, с Спаситель не поверил, с огорченным и угасшим Духом? Выбирайте какой.
МЭТТ. iii. 13-17 — КРЕЩЕНИЕ ИИСУСА
Тогда приходит Иисус из Галилеи на Иордан к Иоанну, чтобы креститься от него. 14. Но Иоанн запретил Ему, сказав: мне надобно креститься от Тебя, и Ты приходишь ко мне? 15. Иисус сказал ему в ответ: оставь так и теперь, ибо так надлежит нам исполнить всякую правду. Тогда он терпел Его. 16. И Иисус, крестившись, тотчас вышел из воды: и вот, небеса отверзлись Ему, и увидел Он Духа Божия, сходящего, как голубь, и осенившего Его: 17. И вот, голос с неба, говорящий: это Сын Мой возлюбленный, в котором Мое благоволение». iii. 13-17.
Когда Иисус отправился из Галилеи искать крещения у Иоанна, Он сделал первый шаг на Своем пути общественной деятельности; и примечательно, что Он взял это, видимо, из самородного порыва, а не, как в случае с древними пророками, из послушания пророческому призыву». Слово Господне пришло к ним; Его мессианское сознание не нуждалось во внешних стимулах, чтобы зажечь его пламя. Что Он имел в виду, говоря о крещении? Иоанн осознавал нелепость Его подчинения обряду, который исповедовал покаяние и обещал очищение. Из этого не следует, что Иоанн признавал Его мессианский характер, но лишь то, что он знал Его непорочную жизнь. Этот протест свидетельствует одновременно о смиренном сознании Иоанном греха и о признанной небом чистоте. В ответе Христа звучит авторитетно, даже в его мягкой скромности, и он подтверждает веру в Его безгрешность отсутствием каких-либо упоминаний о покаянии и тем, что Его крещение рассматривается не как знак раскаявшегося преступления, которое должно быть смыто, но как поступок, завершивший совершенный круг праведности, который до сих пор рисовала Его жизнь. Он подчинился назначенному обряду, потому что Он хотел быть един со Своими братьями во всем послушании. Итак, принцип, лежащий в основе Его крещения, — это принцип, лежащий в основе Его воплощения, Его жизни послушания и отождествления Себя с нами и Его смерти. Он также Сам принял участие во всем, в чем были причастны братья Его, и потому Он был причислен к беззаконникам в том, что, не нуждаясь в покаянии, Он подчинился крещению покаяния и очистил очищающую воду, погрузившись в нее.
Какое значение имело сошествие на Него Духа? В рассказе Матфея подразумевается, что спускающийся голубь появился на небе. Джон И. 32 утверждает, что это также было видно Джону. Сопровождающий голос, согласно Матфею, как бы обращен главным образом к Иоанну, тогда как Марк и Лука представляют его обращенным к небу. И внешний вид, и голос были знаками одобрения Отца и принятия Сыном посвящения Себя мессианской работе. Голубь, спустившийся на Него, был знаком того, что отныне Его человечность должна быть помазана непрерывным влиянием Божественного Духа и обладать непрерывным сознанием благоволения Отца, лежащего, как солнечный свет, в бурном море, в которое Он пустился. Насколько отличалось представление о Духе как голубе, которое переживал Иисус, от представления Крестителя, которое представляло собой огонь! Иисус в этом случае, как и во всех остальных случаях, является нашим образцом и примером, учит нас, что мы тоже должны подчиниться исполнению воли Отца и должны отождествить себя с грешниками, если мы хотим помочь им и чтобы в нас звучало одобрение Отца. наши сердца, и голубь Божий гнездится там и учит нас, что кротость - это самая божественная и самая сильная сила, позволяющая побеждать людей от зла и для Бога.
МЭТТ. iii. 16 — ГОЛУБЬ БОЖИЙ
Он увидел Духа Божия, сходящего, как голубь, и осенившего Его». iii. 16.
Это Евангелие от Матфея решительно является Евангелием Царства. Он представляет Иисуса как давно обещанного Мессию, Сына Давидова. И эта концепция о Нем и Его работе, хотя она и проходит через все Евангелие, оказывает более явное влияние на выбор эпизодов и окраску языка в первой части. Поэтому генеалогия, с которой начинается Евангелие, подчеркивает Его царское происхождение от Давида. Отсюда рассказана история мудрецов Востока, пришедших воздать должное новорожденному царю иудейскому, чья невинная бедность и детство контрастируют с двором и характером жестокого Ирода, который имел час узурпировал титул. Следовательно, миссия Иоанна Крестителя полностью выражена в его провозглашении: «Приблизилось Царство Небесное». Он — глашатай, который бежит перед колесницей приближающегося Монарха и кричит спящему народу: «Король!» король!'
Сохраняя ту же ссылку на царское достоинство Иисуса, мы можем рассматривать Его крещение как публичное принятие Его мессианского служения, а это сошествие Святого Духа — как помазание или коронацию Царя. Когда Его кроткая голова поднялась, блестя от вод крещения, на Него падал нежный знак явного обозначения с Небес, которое торжественно провозгласило Его Сыном Божьим, помазанным Мессией, Царем Израиля и мир.
Итак, рассматривая этот инцидент, я придерживаюсь только двух точек зрения и рассматриваю его влияние на Иисуса и на нас.
I. Что касается первого, то здесь мы имеем дело с коронацией короля.
Нам не нужно тратить время на вопрос, для ответа на который у нас нет материала, а именно: «Какова была здесь объективная материальная реальность?» Мы недостаточно знаем ни о том, что представляет собой объективная материальная реальность, ни о законах пророческого экстаза и видения, чтобы обсуждать подобный вопрос. И нет никакой необходимости это обсуждать. Не имеет значения, увидели ли прохожие что-нибудь или нет. Нисколько не имеет значения, имело ли место действительное возбуждение слуховых или зрительных нервов. Не имеет значения, существовало ли что-то, что люди довольствуются названием «материальным» — словом, которое скрывает глубину невежества. Для нас довольно того, что это была не фантазия, рожденная в мозгу человека, а действительное проявление, через чувство или вне чувства, сознанию божественного излияния и сообщения. Достаточно для нас того, что говоривший голос был Божий, и что сшедший был Дух Божий. Что же касается всех остальных вопросов, то они могут быть забавны и интересны, но они неразрешимы и потому неважны.
Что ж, тогда, если принять эту точку зрения, возникает следующий вопрос: о цели этого сошествия Духа. Очевидно, как я уже сказал, это была коронация и помазание Монарха. Но человек становится королем до того, как его коронуют. Коронация является следствием, а не причиной его королевской власти. Это всего лишь официальное и торжественное объявление предыдущего факта. Коронация не дает никакой дополнительной власти, никакой новой власти. Итак, первая цель этого великого факта ясно изложена в Евангелии от Иоанна как торжественное, божественное указание на Мессию прежде всего Крестителю, но для того, чтобы он мог свидетельствовать о Нем другим. Последующие слова представляют собой комментарий и часть объяснения сошествия Святого Духа. Они — перст Божий, указывающий на небо и говорящий: «Встань, помажь Его, ибо это Он».
Но следует всегда помнить, что это не было ни началом действия Божественного Духа на Иисуса, ни началом Его мессианской природы и сознания; ни начало Его Сыновства. В глубочайшей истине этот день не был днем, «в который родился Сын». До крещения сознание мессианства было засвидетельствовано в этих словах, столь необычно наполненных смирением и властью: «Оставьте так теперь, ибо так подобает нам исполнить всякую правду»; и до Его крещения, и даже до Его рождения, этот божественный Дух совершил Его человечность, и прежде чем небеса открылись или голубь упал на Его голову, Он от века был Сыном в лоне Отчем.
Итак, я думаю, если мы последуем библейскому учению, мы увидим здесь не начало сил или сообщений, а прогресс в них. Крещение Христа было эпохой в Его человеческом развитии, поскольку оно было публичным официальным принятием Его мессианского служения. Он пришел из укромной темноты галилейской деревни, приютившейся среди холмов. Теперь Он поставил Свою ногу на путь, уставленный ножами и горячими плугами, по которому Ему предстояло идти ко Кресту. Поскольку это была эпоха Его развития (ибо Его человечность была способна к росту и зрелости), и поскольку новые задачи требовали увеличения дарований, и поскольку природа Его человека была подчинена условиям времени и способна расширяться и расширяться. Поэтому я верю, что, когда Христос воскрес из вод крещения, на самом деле у Него не было никакого нового дара, но такое продвижение в сообщении Его человечности поддерживающего Духа, которое полностью подготовило Его для новых призывов Его Мессианская работа.
Его мужественность, как и наша, нуждалась в постоянном общении с Божественным Духом, и Его мужественность, будучи безгрешной, была способна полностью воспринять этот Дух. Хотя Он и сознавал Себя безгрешным, как заявляют Его собственные слова, Он все же склонил Свою главу перед крещением покаяния, в котором Он нуждался не для Себя, точно так же, как Он впоследствии склонил Свою главу перед более темным и печальным крещением, которое Он совершил. креститься, хотя Он и для Себя не нуждался в этом, потому что и в том, и в другом Он сделал бы Себя единым со Своими братьями. Дух Божий сформировал Его человечность еще до Его рождения. Дух Божий пребывал в Его святом младенчестве и растущей юности, но теперь он пришел в большей мере для новых нужд и работы Его Мессии.
Итак, дорогие друзья, мы видим в Господе, крещенном Духом Божьим, реализованный идеал человечества, всегда зависимого, всегда нуждающегося для своей чистоты в этом святом влиянии и принимающего в каждой поре этот божественный дар. Какой контраст с нашим ограниченным частичным приемом, который так часто прерывался и прерывался! Все двери, запертые в наших сердцах грехом, все окна, затемненные в наших душах пороком и эгоизмом, в Нем стояли открытыми дню и блестяще восприимчивыми к свету. И поэтому Отец не мерой дает Ему Духа».
Обратите также внимание на значение символа. Подумайте, чего Иоанн с его неполными, но не ошибочными представлениями ожидал от Мессии, которого он провозглашал. Для него пришествие короля было первым и главным образом приходом суда. Нет ничего более примечательного, чем аспект ужаса, которым окутана старая надежда Израиля, исходящая из уст Иоанна. Он верит, что Царь придет, что Его пришествие будет ужасным событием. Суд должен предстать перед Ним, Он держит в руке Свой веер и зажигает неугасимый огонь, в который должны быть брошены лиственные деревья, на которых нет плодов, чтобы они сморщились, потрескивали и исчезли. Это то, чего он ожидает в худшем случае, а в лучшем случае — крещения Духом Святым из рук Мессии, которое, однако, также будет пламенным, даже когда оно оживляет, и ищущим и разрушительным, даже когда оно радует. Когда же его двоюродный брат-плотник назван Мессией, Иоанн видит два чуда: что это Христос и что Дух, который он считал исследующим и всепоглощающим, должен слететь на Его голову в подобии голубя. . Символы Ветхого Завета и естественная поэзия объединяются, придавая этой эмблеме блаженство. Дух Божий носился над бездной», — говорит Бытие; и использованное слово точно описывает действия матери-птицы с ее мягкой грудью и распростертыми крыльями, оживляющими жизнь, скрывающуюся под ней. Голубь был чист и допущен к жертвоприношению. Все народы сделали его символом кротости, мягкости, верности. Все эти ассоциации определили форму, которую приняло нисходящее благословение.
Что же тогда говорится о характере короля? Чистота – это сама основа Его царственности. Кротость и мягкость — это оружие Его завоевания и скипетр Его правления. Голубь с сильными крыльями, кривыми когтями и острыми клювами обгонит всех римских орлов и всех хищных и нечистых кормильцев. Урок об истинной природе истинного Царства, который был преподан в древности, когда пророк сказал: «Радуйся сильно, дочь Сиона, Царь твой грядет к тебе, кроткий, верхом на осле», а не на боевом коне мирского народа. сила; урок, который был преподан невольно относительно истинной природы истинного Царства, когда насмешники, говоря более глубокую истину, чем они понимали, возложили на Его лоб терновый венец и вложили в Его руку тростниковый скипетр, был преподан здесь — урок о том, что кротость побеждает и что Его Царство основано на страдании и осуществляется в кротости. Урок древнего псалма, который в восторге пророческого видения узрел пришествие Жениха и сказал со странным смешением образов войны и мира: Стрелы Твои остры в сердце врагов Царя; в величии Твоем процветай, по кротости; и десница Твоя научит Тебя ужасным вещам»; тот же самый урок был преподан, когда Король был коронован, и в день Его коронации на Его склоненную, блестящую голову упал Голубь с Небес, провозглашение что кротость и кротость — одежда Всемогущего.
II. Считайте этот случай демонстрацией даров Царя Его подданным.
У Христа нет ничего, что Он хранил бы при Себе. Христос получил Духа, чтобы распространить его по всему миру. Все, что Он получил от Отца, Он дает нам. Представление о даре, который Христос должен даровать людям, как о самом жизненном духе, обитавшем в Его человечности, сотворившем и сохраняющем его в чистоте, представляет собой высшую мысль, которую мы можем иметь о том, что Евангелие делает для нас. Вы не поймете его значения, если довольствуетесь тем, что думаете о нем просто как о средстве спасения от гнева. Вы не понимаете его смысла, хотя, благословен Бог! это первая часть Его милости к нам, если думать о даре Христа как о только прощении через Его жертву на Кресте. Мы должны подняться выше этого; если мы хотим понять «неизреченный дар», мы должны почувствовать, что это Его дар — обитать в нас посредством Его Духа как самого духа нашей жизни. Ассимиляция через получение от Него сверхъестественной жизни — это учение Пятидесятницы. Христос — наша жизнь; закон Духа жизни в Господе Иисусе освободил нас от закона греха и смерти».
Поэтому обо всех христианах в Новом Завете говорится на том же языке, который используется по отношению к их Учителю. Является ли Он Сыном Божьим? Они сыновья через Него. Он Первосвященник? Они священники Бога. Является ли Он Светом миру? На своих местах они представляют собой зажженные и производные светила. Является ли Он Христом, Мессией, Помазанником? Вы имеете помазание от Святаго», и Он помазал нас в Себе. Так что это не высокомерие, хотя это может быть сомнительно мудрая форма выражения, когда мы говорим, что цель пришествия Христа состоит в том, чтобы сделать всех нас Христами, помазанниками Божиими, и сделать нас таковыми, потому что Он Сам в Своем Духе обитает в нас.
Христос может это сделать. Он может дать этот Дух. Это именно то, чего не могут сделать все остальные учителя. Они могут научить трюкам подражания, они могут на какое-то время заставить мужчину стать своего рода копией их характеристик. Они могут дать им принципы, по которым сами жили, но повторить и продолжить дух Учителя — это как раз то, чего нельзя сделать. Пусть на меня упадет двойная порция, — сказал Елисей; и Илия, зная пределы человеческих отношений между учителем и учеником, мог только с сомнением покачать головой и сказать: трудного ты просишь; возможно, ты получишь это, возможно, ты не получишь, но не я дам это тебе». Но Христос говорит: Я даю Дух Мой всем вам».
И давайте вспомним также, насколько полон благословенного учения, упрека и наставления этот символ по отношению к нам самим. Всем нам предлагается, если мы хотим, этот голубиный Дух. Что это значит? Давайте на мгновение остановимся на различных вариантах использования эмблемы, поскольку все они несут в себе важные уроки. Наши сердца подобны тому дикому хаосу, который предшествовал нынешнему упорядоченному положению вещей. И над бурлящей тьмой, полной всех бесформенных ужасов и полузаметных мертвых чудовищ, над всем хаосом беспорядочных воль, мятежных аппетитов, жгучей совести, затемненных восприятий, придет, если мы захотим (а мы можем захотеть с Его помощью , который никогда не далеко от нас), мягко, но оживляя нас к жизни и приводя смуту в порядок, и наполняя светом нашу пасмурную ночь, тот божественный Дух. Голубь, который размышлял над Хаосом и сделал его Космосом, будет размышлять над вашей природой и воссоздавать целое. Если кто в Господе, тот новое творение». Старое прошло. Дух Создатель! сердце чистое сотвори во мне.
И затем еще раз позвольте мне напомнить вам, что эта эмблема приносит нам еще одну родственную и в то же время отчетливую надежду, поскольку голубь был эмблемой чистоты и чистоты для жертвоприношения. Это особенность библейского учения о вдохновении, которая отличает его от всех языческих и светских концепций подобного рода, а именно, что оно ставит мораль на передний план и что Дух, который есть Дух истины и премудрости и силы есть прежде всего Дух святости. Так что если человек не чист, каковы бы ни были его дары, какова бы ни была его мудрость, какова бы ни была его умственная сила, какова бы ни была его сверхъестественная и чудотворная сила, тот не имеет в себе Духа Божия. Приходит Голубь, и там, где он появляется, есть мир, чистота, жертвенность. Если кто-нибудь не имеет Духа святости, тот и не Христов.
Итак, братья, помните, что ни в блестящей способности, ни в проникновении видения в тайну, ни в красноречии сладкого языка, ни в силе быстрой руки, ни в каком-либо из меньших и второстепенных дарований, которые мир исключительно почитает как вдохновение. , это сила внутреннего Духа, которая должна быть проявлена. Если Дух Божий находится в вас, он очищает вас.
И далее помните, что как для Царя, так и для Его подданных Голубь, венчающий Его и обитающий в них, есть Дух кротости и кротости. Это истинная сила. Свет, который безмолвен, сильнее всех молний. Следовательно, Дух, который есть Дух любви, есть Дух силы». Истинный тип христианского характера, созданный Евангелием, выглядит скромным, незаметным и однообразным рядом с более блестящими и вульгарными красотами мировых идеалов. Как радужные оттенки на шее голубя и тихая синева его оперения выглядят скромно и по-квакерски рядом с пестрыми попугаями и другими наряженными птицами, так и христианский тип характера, терпеливый, кроткий, мягкий, не самоутверждающийся, кажется бледным и трезвым рядом с мировыми героями. Но мягкость сильнее всех и в конце концов победит. Ибо Христос и последователи Христа идут вперед через вселенскую любовь к вселенской власти.
И последнее предположение, которое я предлагаю вам относительно значения этого символа, я открыто признаю выдуманным, но тем не менее оно кажется мне очень красивым. Голубь Ноя вернулся в ковчег с одним листом в клюве. Это было пророчеством и предвкушением целого мира красоты и зелени. Голубь, прилетающий к нам и несущий с собой лист, сорванный с древа жизни, которое посреди рая Божия, есть залог нашего наследия до дня искупления. Все дары этого Божественного Духа, дары святости, кротости, мудрости, истины — все это предсказания и предвосхищения совершенства небес. К нам, плывущим по мрачному морю, приходит Дух, несущий с собой весть о далекой земле и прекрасном саду Божьем, в котором будут ходить благословенные.
Дорогие друзья, помните об одном условии, при котором наше обладание Духом Божьим приостанавливается. Речь идет о том, что мы обретем Христа как своего собственного по нашей смиренной вере. Если мы доверяем Ему, Он придет и вложит Свой Дух в наши сердца. Без Него эти сердца — клетки нечистых и ненавистных птиц. Но кроткое присутствие голубя Божия изгонит непристойных, сумеречнолюбивых тварей, которые строят и кричат там, и наполнит наши сердца спокойствием, чистотой, кротостью, надеждой, которые суть плод Духа. .'
МЭТТ. iv. 1-11 — ПОБЕДА КОРОЛЯ
Затем Иисус был возведен Духом в пустыню, чтобы подвергнуться искушению от дьявола. 2. И когда Он постился сорок дней и сорок ночей, потом взалкал. 3. И пришёл к Нему искуситель, и сказал: если Ты Сын Божий, скажи, чтобы камни сии сделались хлебами. 4. Но Он сказал в ответ: написано: не хлебом одним будет жить человек, но всяким словом, исходящим из уст Божиих. 5. Тогда диавол берет Его в святой город и посадит Его на вершине храма, 6. и говорит Ему: если Ты Сын Божий, бросься вниз, ибо написано: Он даст Ангелы Его заповедают о Тебе, и на руках понесут Тебя, да не преткнешься о камень ногою Твоею. 7. Иисус сказал ему: написано еще: не искушай Господа Бога твоего. 8. И снова диавол возносит Его на чрезвычайно высокую гору и показывает Ему все царства мира и славу их; 9. И сказал Ему: все это дам Тебе, если Ты, пав, поклонишься мне. 10. Тогда Иисус говорит ему: отойди, сатана, ибо написано: Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи. 11. Тогда диавол оставляет Его, и вот, ангелы пришли и служили Ему. iv. 1-11.
Каждое слово первых стихов этого повествования наполнено смыслом. «Тогда» отмечает непосредственную связь, не только во времени, но и в причинно-следственной связи между крещением и искушением. Последнее обязательно последовало за первым. От Духа» — тогда Бог вводит Своего Сына в искушение. Для всех нас, как и для Христа, верно то, что хотя Бог и не искушает, желая нам падения, Он так упорядочивает нашу жизнь, что она приводит нас в места, где испытываются металлы нашей религии. Быть искушенным» — тогда чистая, безгрешная человеческая природа способна на искушение, и Царь должен начать свою карьеру с битвы. Дьявола» — тогда есть темное царство зла и личный глава его, князь тьмы. Он знает Своего соперника, и все же Он знает его лишь частично. Он выходит навстречу ему в отчаянной дуэли, как Голиаф сделал это с юношей, которого он презирал; и оба хозяина останавливаются и смотрят. Для безгрешной природы никакое искушение не может возникнуть изнутри, но должно быть представлено извне.
Оставляем нетронутым вопрос о способе этого искушения, который остается столь же реальным, представляем ли мы, что искуситель являлся в телесном виде и действительно переносил тело Господа нашего с места на место, или предполагаем, что во время него В общем, Христос сидел молча и, по-видимому, один в пустыне. Мы лишь отвлекаем внимание от истинной важности происшествия, выдвигая на первый план его живописные или сомнительные внешние проявления.
I. Первый штурм и отпор в пустыне.
В отличие от Иоанна Крестителя, чей суровый дух раскрылся в пустыне, Иисус вырос среди людей, пережив и освятив детство и юность, домашние обязанности и невинные удовольствия. Но прежде чем Он приступил к Своему делу, Им ощутила потребность, которую чувствовала каждая душа, назначенная на высокие и трудные задачи, а именно потребность в уединении и общении с Богом в уединении. Как и для Моисея и Илии, пустыня была Его школой; и как коллективный Израиль, так и личный Сын Божий должен быть уведен в пустыню, чтобы там Бог мог говорить к Его сердцу». Столь глубоким и восторженным было общение, что в течение сорока дней дух настолько овладел плотью, что потребность и желание пищи были приостановлены. Но когда Он снова коснулся земли, начался приступ голода. Аналогичные случаи способности сильных эмоций сдерживать физические потребности достаточно известны, чтобы сделать столь крайний случай объяснимым.
При первом искушении мы должны различать сферу, в которой оно движется, предполагаемое действие, и истинную природу действия, вытащенную на свет в ответе Господа. Сфера – это сфера физической природы. Голод не имеет ничего общего с добром или злом. Оно утверждает себя независимо от всех соображений. Сама по себе нейтральная, она, как и все физические пристрастия, может привести к греху. Большинство людей больше всего соблазняются плотскими желаниями. Сатана уже пробовал ту же наживку на первом Адаме. Тогда это ответило так хорошо, что он считает разумным рассказать об этом еще раз. Адам в своем саду, окруженный всем необходимым для чувств, уступил и тем самым превратил сад в пустыню; Христос в пустыне, теснимый голодом, не уступает и тем самым вновь превращает пустыню в сад. В начале Своего пути Он искушается невинным желанием обеспечить физическую поддержку; в конце Его искушает невинное желание избежать физической боли. Он побеждает и то, и другое, и Своими победами в пустыне, столь непохожей на сад, и в Гефсимании, другом саду, столь непохожем на первый, Он возвращает человеку величественный Эдем».
Предложенный поступок кажется не только невинным, но и соответствующим Его достоинству. Это было странной аномалией для Сына Божьего, на чью голову спустился голубь и в ушах которого звучал голос, оказаться на грани голодной смерти. Что более неприлично, чем то, что человек, обладающий Его таинственной близостью к небу, должен страдать от таких постыдных потребностей? Что может быть глупее, чем продолжать голодать, когда слово может накрыть стол в пустыне? Иоанн сказал, что Бог мог бы сделать из этих камней детей Авраама. Разве Он не мог испечь из них хлеб? Это предложение звучит доброжелательно, разумно, почти религиозно. Потребность реальна, лекарство возможно и легко; желательным результатом является сохранение ценной жизни и прекращение аномалии, а возражения, по-видимому, равны нулю. Наживка умело наматывается на колючий крючок.
Ответ Христа разрывает его и обнажает острые углы. Он не будет обсуждать с сатаной, является ли Он Сыном Божьим или нет. Иудеям Он имел обыкновение отвечать: «Я говорю вам»; сатане Он отвечает: так написано». Он воздает честь мечу Духа, который есть слово Божие», и подает нам пример того, как им владеть. Процитированные слова взяты из рассказа о чудесном пропитании Израиля в пустыне манной и применены небесами к Себе не как к Сыну Божьему, а как к простому человеку. В них содержится великая истина о том, что Бог может накормить людей в их физической жизни хлебом или без хлеба. Когда Он делает это посредством хлеба или других обычных средств, то даже тогда не материальная субстанция сама по себе, а Его воля, действующая через нее, питает. Он может отменить все внешние средства и при этом сохранить человеку жизнь. В это изречение нет никакого намека на ту истину, которую иногда насильно вставляют в это изречение, что человек имеет жизнь более высокую, чем телесная, и нуждается в большем, чем материальный хлеб, для утоления голода души. Весь смысл этих слов состоит в том, чтобы заявить, что закон физического питания зависит, наконец, от божественной воли и, следовательно, одинаково может быть осуществлен с хлебом или без него, обычными средствами или помимо них.
Слова о голоде Христа имеют двоякое значение: во-первых, Он не будет использовать Свои чудесные силы для обеспечения пищей, ибо это означало бы не доверять Богу и, таким образом, отказаться от Своей сыновней зависимости; во-вторых, Он не будет отделять Себя от Своих братьев и обеспечивать Себя способом, недоступным для них, поскольку это на самом деле означало бы обратить вспять саму цель Его воплощения и разрушить всю Его работу. Он пришел, чтобы нести все бремена человечества, и должен ли Он начать с отделения Себя от них? Поэтому Он отвечает словами, которые возвещают закон для человека», и тем самым сливает все, что было характерно в Его положении, с любящим участием в нашей судьбе. Если бы Капитан нашего спасения начал с отказа разделить лишения рядовых и обеспечил себя лакомствами, что бы стало с тем, что Он стал бы с ними общим делом? Искушение, адресованное физической природе небес, было, грубо говоря, «Берегите себя». Его ответ был: «Как Сын Божий, Я придерживаюсь Своей сыновней зависимости». Как человек, я разделяю участь Моих братьев и доволен жить так, как живут они».
II. Второй штурм и отпор – на храм.
Нам нет нужды касаться вопросов о том, действительно ли тело нашего Господа было перенесено в храм, и если да, то в какую его часть. Но мы можем отметить, что в повествовании нет ничего, что могло бы оправдать обычную интерпретацию этого искушения, как обращенного к желанию признания и как эквивалентного предположению, что наш Господь должен явить Себя ошеломительным чудом перед толпой. , как Мессия. Нет ничего о зрителях, и нет никаких признаков того, что ужасающее одиночество, окутывающее этих двоих, было нарушено другими. Мы должны искать точку второго искушения в другом направлении.
Сама выбранная для него местность помогает нам правильно ее понять. В пустыне было множество скал, падение с которых было бы фатальным. Почему бы не выбрать один из них? Храм был домом Божьим, подходящим местом для попытки сотворить катастрофу путем злоупотребления религиозными идеями. В основе этого лежит прежнее искушение. Это было направлено на то, чтобы побудить Иисуса отказаться от Своего сыновнего доверия; это стремится извратить это доверие и через это заставить Его отказаться от сыновнего послушания. Поэтому Дьявол цитирует Священное Писание в своих целях». Что может быть более религиозным, чем смелость, основанная на вере, основанной на слове, исходившем из уст Божиих»? Ошибка сатаны заключается не в исключении некоторых слов из цитаты. Пропущенные слова не существенны. Чего он надеялся добиться этим предложением? Если бы Иисус в телесной реальности стоял на вершине храма, искуситель, глубоко не веривший обещанию, мог бы подумать, что этот прыжок положит конец его тревогам смертью его соперника. Но, во всяком случае, он стремился направить Его веру на неверные пути и подтолкнуть к действительно греховному своеволию под видом абсолютного доверия.
Ответ нашего Господа, снова взятый из Второзакония, срывает маскировку с действия, которое казалось таким доверчивым. Он меняет глагол множественного числа в исходном отрывке на единственное число, тем самым сразу принимая в качестве Своей личной обязанности общее повеление, и направляя острую стрелу на Своего врага, который теперь сознательно или неосознанно столь грубо нарушал этот закон. Если бы Бог повелел Иисусу бросить Себя, это было бы правильно. Поскольку Он этого не сделал, сделать это было не верой, а своеволием. Бесполезно подвергать Себя опасности, а затем довериться Богу (с которым Он не посоветовался о том, чтобы идти в них), чтобы избавить Его, было искушением Бога». Истинная вера всегда сопровождается истинным послушанием. Он пришел исполнить волю Своего Отца. Божественная необходимость управляла Его жизнью. Должен ли Он был начать Свою карьеру с того, что отказался от Своей преданности под предлогом доверия? Если Вождь нашего спасения начинает кампанию с восстания, как сможет Он привести рядовых к подчинению своей воле, что есть победа?
Уроки второго искушения для нас весьма весомы. Вера может быть извращена. Это может даже привести к отказу от сыновнего подчинения. Обещанная Богом защита доступна не на тех путях, которые мы сами выбираем, а только туда, куда Он нас послал. Если мы совершим прыжок без Его повеления, мы упадем, покалеченные, на тротуар самого храма. Когда мы идем по пути, который Он предписал, нас встречают ангелы Божьи, которых Он обещал. Скольких скандалов в падениях добрых людей можно было бы избежать, и сколько безумных предприятий осталось бы не предпринятыми, и насколько яснее были бы поняты отношения сыновней веры и сыновнего послушания, если бы учение об этом втором искушении было бы понято. запало в душу!
III. Последний штурм и отпор на горе.
Снова сцена меняется, потому что напряжение искушения другое. В наших атласах не стоит искать «необычайно высокую гору». То, каким образом вся слава царств мира промелькнула в одной ослепительной панораме, как мгновенная фотография, перед глазами Христа, находится за пределами нашего знания. Мы отмечаем, что сатане больше нечего сказать о Сыне Божьем». Оба его нападения на Христа в этом образе были сорваны. Если бы Он твердо стоял в сыновнем доверии и сыновнем подчинении, то больше ничего нельзя было бы сделать. Итак, искуситель пробует новое оружие и пытается извратить стремление к тому владычеству над миром, которое должно было стать следствием сыновства. Он не смог прикоснуться к Нему как к Сыну; может ли он не испортить Его как Царя? Они соперники: могут ли они не заключить договор? Иисус думает, что Он будет царствовать как наместник Бога; не может ли Он быть склонен стать сатанинским, что является гораздо более быстрым способом достижения Его цели? Такая схема звучит очень глупо; но сатана очень глуп, несмотря на всю свою мудрость, и безнадежная глупость его предложения типична для нелепости, которая кроется во всех грехах. Есть старая пьеса, название которой было бы грубым, если бы оно не было таким правдивым: «Дьявол — осел».
Его хвастовство, как и все его козни, — это маленькая правда и большая ложь. Правда, его слугам часто удается забраться на троны и другие высокие места. Правда, часто правилом являются нищие и хуже, чем нищие на конях, и принцы, и лучше, чем идущие принцы. Это правда, что коронованных святых мира можно пересчитать по пальцам. Но, несмотря на все это, Отец лжи был подобен самому себе в этом обетовании. Он не сказал, что если он дает царство одному из своих слуг, то забирает его у другого. Он не говорил, что его дары — притворство и исчезают с наступлением дня. Он не сказал, что он и его люди, в конце концов, орудия в руках господина.
К чему, по его мнению, он взывает к Господу? Амбиция? Он знал, что Иисусу суждено было стать Царем земли, и ошибался, придя к выводу, что Его правление должно быть таким, в котором он мог бы Ему помочь. Как невозможно сатане проникнуть в глубины этого любящего сердца! Как слепо зло к лучезарному свету добра! Как терпит неудачу ненависть, когда она пытается постичь любовь! Если бы все, что сатана подразумевал под славой мира, принадлежало Христу, Он не был бы ближе к желанию Своего сердца.
Искушение заключалось не только в том, чтобы отбросить идеал Его Царства, но и в том, чтобы повернуть вспять средства его установления. Ни одно из искушений не могло зародиться в сердце Христа, но оба преследовали Его всю жизнь. Желания Его последователей, ожидания Его расы, уверенность в восторженном отклике, если Он поставит Себя во главе их, и равная уверенность в смерти, если Он этого не сделает, всегда побуждали Его к одному и тому же.
«Нет ничего слабее, — говорит старый школьный человек, — чем обнаженный Дьявол». Маска наконец сброшена, и быстро и поразительно приходит жест и слово отвращения: «Уйди прочь, сатана», — теперь раскрывающиеся в твоем истинном лице. Иисус по-прежнему облекает Свой отказ в слова Писания, как бы укрываясь за их широким щитом. Безопаснее всего встретить искушение не собственными рассуждениями и мыслями, а словами, которые не могут лгать. Поскольку Он оставался непоколебимым благодаря Своему сыновнему доверию и Своей сыновней покорности, теперь Он придерживается основополагающего принципа всей религии – исключительного поклонения и служения Богу. Его царство должно быть царством священников; поэтому начать его с такого акта было бы самоубийством. Это значит быть победоносным противником царства сатаны, потому что это значит вести всех людей к поклонению одному только Богу; поэтому между этими двумя должна быть вражда, а не союз. Последние слова Христа — это не только Его окончательный отказ от всех наживок, но и звонкое провозглашение войны на смерть, и той войны, которая закончится победой. Колчан врага пуст. Он чувствует, что встретил нечто большее, чем его соперник, поэтому он ускользает с поля, впервые побежденный, столкнувшись с сердцем, которое не смогли воспламенить все его огненные стрелы, и смутно предвидя еще более полное поражение.
Последнее искушение учит нас как природе Царства Христова, так и средствам его установления. Это власть над человеческими сердцами и волей, склоняющая их к добру и исключительному поклонению и служению Богу. Если это так, то, конечно, путь к его обнаружению следующий. Его можно установить только страданием, абсолютным самопожертвованием, кротостью и добротой. Христос — Царь всего, потому что Он — слуга всего. Его крест – это Его престол. Его царство состоит из сердец, смягченных, очищенных, радостно послушных и все более похожих на Него. Для такого царя невозможно применение силы, и для его подданных действует тот же закон. Они часто пытались сражаться за Христа с помощью оружия Дьявола, подчиняться Ему ради целей, которые они считали хорошими, сохранять отношения со злом или применять мирскую политику, хитрость или силу. Им это ни разу не удалось, и, слава богу! они никогда не будут.
Эта дуэль велась за нас. Там мы все победили, если будем держаться Того, кто тогда победил, и тем самым научили наши руки войне и наши пальцы сражаться». Сильный человек связан. Разумеется, за этим последует порча его дома, и это лишь вопрос времени.
МЭТТ. iv. 12-16 — ПРОИСХОЖДЕНИЕ ВЕЛИКОГО СВЕТА
Когда же Иисус услышал, что Иоанн брошен в темницу, Он пошел в Галилею; 13. И, оставив Назарет, пришел Он и поселился в Капернауме, что на берегу моря, в пределах Завулона и Нефталима, 14. Да сбудется реченное через пророка Исаии, говорящего: 15. Земля Завулон и земля Неффалимова, приморская, за Иорданом, Галилея Языческая; 16. Народ, сидевший во тьме, увидел великий свет; и сидящим в стране и тени смертной воссиял свет». iv. 12-16.
Хотя за повествованием об искушении сразу же следует сообщение о возвращении Иисуса в Галилею, между ними было пространство, достаточно широкое, чтобы вместить все, что рассказывает Евангелие от Иоанна о собрании первых учеников, краткое пребывание в Галилее, служение в Иерусалиме и и путешествие по Самарии. Джон И. 43 относится к тому же моменту времени, что и стихи 12-16 этой главы. Было бы опрометчиво делать вывод о невежестве Матфея на основании его молчания, и из его собственных слов ясно, что он не предполагал, что возвращение в Галилею последовало за искушением так же близко по времени, как это происходит в его повествовании. Ибо он сразу же связывает Искушение с Крещением: «Тогда Иисус был возведен Духом» (стих 1), и поэтому должен быть отведен некоторый промежуток времени, в течение которого Иисус покинул пустыню и пошел в какое-то место, где Он мог услышать о заключении Джона в тюрьму. Разрыв необходим. Его объем не указан, равно как и причины молчания о его содержании. Но мы можем с таким же основанием предположить, что стремление Матфея перейти к своей главной теме — служению в Галилее — заставило его рассматривать короткое посещение Иерусалима как эпизод, из которого мало что вышло, а также объясняло его молчание весьма невероятным невежеством. Тем же объяснением можно объяснить небольшое упоминание о Его выходе из Назарета, о котором Лука рассказал памятную историю.
Иоанна заставили замолчать, и это побудило Иисуса вернуться в Галилею и начать там Свое служение. Считают, что причиной Его было желание избежать подобной участи, но Он был в большей безопасности от Ирода в Иерусалиме, чем в Капернауме, в пределах досягаемости руки тирана, протянутой из близлежащей Тивериады, и это предположение более вероятно, поскольку но еще более достойно то, что Его побуждал прямо противоположный мотив. Голос, возгласивший: «После меня придет более великий, чем я», был задушен в темнице. Было уместно, что Тот, о ком говорил Иоанн, сразу же выступил вперед. Между громким заявлением герольда и появлением короля не должно быть никакого перерыва, чтобы люди не сказали, что еще одна надежда рухнула и еще один пророк оказался мечтателем. И разве не является уроком на все времена тот факт, что, когда Иоанн замолкает, Иисус начинает говорить? Разве угасание света, зажженного для свидетельства об истинном Свете, не является поводом для того, чтобы этот незажженный и неугасимый Свет горел ярче, хотя заплаканные глаза часто не видят его?
Выбор Капернаума в качестве места жительства подсказывает пророчество Матфея Исаии, которое он свободно цитирует, объединяя в одно предложение географические термины из стиха 15, которые на еврейском языке являются завершением одного абзаца, и пророчество в стихе 16, которое На иврите начинается другое. Территория Завулона лежала на территории, которая сейчас называется Нижней Галилеей, и простиралась от северной оконечности Геннисаретского моря до побережья Средиземного моря, а территория Неффалима лежала дальше на север. «Морской путь» здесь не обозначение другой области, а уточнение тех, которые были названы в предыдущих пунктах, и может быть переведено в сторону моря, «в то время как за Иорданом» находится почти языческая территория на восточном берегу реки Иордан. река, а Галилея язычников — это общее название всех трех: двух племенных территорий и заиорданской области. Все они объединены в одно обозначение: народ, сидевший во тьме», и таким образом весь стих 15 и первое предложение стиха 16 образуют именительный падеж глагола «видел». Есть что-то очень впечатляющее в этом длительном скоплении географических названий и в том, что все они слились в одно печальное описание своей инертной тьмы, а затем так же слились, как и видение восходящего великого света. Сильный пафос этого описания и его печальная реальность не должны оставаться незамеченными. Они сидят во тьме — позиция вялой томности и вынужденного бездействия, слишком верный символ паралича, который падает на все высшие действия духа, если свет Божий погашен. Ночью активны только дикие звери. Низшие части человеческой природы могут энергично работать в этой тьме, но все, что составляет его славу, в ней вяло. Свет Христа стал великим импульсом к прогрессу. Расы без него сидят и не маршируют. Но это еще не все, ибо печальная картина вновь обрисовывается более черными тенями в следующем предложении, заменяющем тьму «еще более трагическими словами, областью и тенью смерти». Царство тьмы – это область смерти. Эта ужасная фигура является его хозяином, и, как ни странно, сама интенсивность ее черноты способна отбрасывать тень даже там, где нет света, и углублять мрак. Второе предложение опережает первое в другом отношении, поскольку первое говорит только о видении «света», второе говорит о благословенной внезапности, с которой он возник. В одном пункте говорится о человеческом восприятии, в другом — о божественном откровении, которое предшествует этому и делает его возможным.
Но имел ли Матфей какое-либо право видеть в служении господина Галилея исполнение пророчества, которое, как было сказано, было просто обещанием, что северные части Израиля, которые по географическому положению должны были принять на себя первый и самый тяжелый удар ассирийского вторжения , должно ли быть избавление от угнетателя? Да; ибо видение Исаией света, восходящего над Израилем, сокрушенным иностранным гнетом, было основано на явно мессианском предсказании. Именно потому, что Мессия должен был прийти, он ожидал, что Ассирия будет изгнана, а Израиль будет освобожден, и он был прав в своих ожиданиях, поскольку, хотя Мессия тогда не пришёл видимо, Его пришествие было гарантией, и в некотором смысле причина избавления Израиля. И Матфей был не менее прав, видя в этом более раннем освобождении лишь зачаточное исполнение пророчества, которое своей мимолетностью, внешней и неполнотой указывало вперед к лучшему источнику Света и к более полному избавлению от более мрачной тьмы и более смертельная смерть. Жизнь была светом людей», учителем всякого познания Бога, источником всего света истинной радости, подателем всего света белой чистоты, и Он воскрес в мире, сидящем во тьме, чтобы все люди могли ходить. во свете и будьте детьми света.
МЭТТ. iv. 17-25 — РАННИЙ ПРИВЕТ И ПЕРВЫЕ МИНИСТРЫ КОРОЛЯ
С того времени Иисус начал проповедовать и говорить: покайтесь, ибо приблизилось Царство Небесное. 18. И Иисус, проходя у Галилейского моря, увидел двух братьев, Симона, называемого Петром, и Андрея, брата его, закидывающих сеть в море, ибо они были рыбаками. 19. И сказал им: следуйте за Мною, и Я сделаю вас ловцами человеков. 20. И они тотчас оставили сети свои и последовали за Ним. 21. Идя оттуда, Он увидел других двух братьев, Иакова, сына Зеведеева, и Иоанна, брата его, в лодке с Зеведеем, отцом их, починяющими сети свои, и позвал их. 22. И они тотчас оставили корабль и отца своего и последовали за Ним. 23. И ходил Иисус по всей Галилее, уча в синагогах их и проповедуя Евангелие Царства, и исцеляя всякую болезнь и всякую немощь в людях. 24. И слава о Нем разнеслась по всей Сирии: и приводили к Нему всех больных, которые были взяты различными болезнями и мучениями, и тех, которые были одержимы бесами, и тех, которые были безумными, и тех, которые имели паралич; и Он исцелил их. 25. И следовало за Ним великое множество людей из Галилеи, и Десятиградия, и Иерусалима, и из Иуды, и из-за Иордана. iv. 17-25.
В этих стихах мы даем краткое изложение раннего служения нашего Господа в Галилее. События представлены и скомбинированы таким образом, чтобы создать впечатление триумфального шествия новопомазанного монарха. Он проносится по северным регионам, повсюду выполняя двойную функцию обучения и исцеления, и повсюду его сопровождают нетерпеливые толпы. Этот радостный всплеск новой власти, подобный мощному фонтану, бьющему в солнечный свет, и этот прилив народного энтузиазма призваны усилить впечатление последующей враждебности народа. Царь, которого приветствовали сначала, в конце концов распинают. В те первые дни это были розы, розы, но они вскоре завяли. В этих стихах есть три момента: Царь действует как Его собственный глашатай; Царь призывает Своих первых слуг; и Король, обладающий Своей властью и приветствуемый Своими подданными.
I. В стихе 17 мы видим поразительную картину Царя как Его собственного вестника. Слово «проповедовать», конечно, буквально означает «провозглашать, как это делает глашатай». Примечательно, что этот самый ранний этап учения нашего Господа описан теми же словами, что и проповедь Иоанна. Строгий голос замолчал. Вместо свободной пустыни у Иоанна теперь были мрачные стены Махаэ, ограничивающие его деятельность. Но Иисус принимает свое послание, хотя и с некоторым отличием. Суровые образы топора, веера, огня не повторяются, как казалось бы. Слова более суровые, чем слова Иоанна, могли горячо сойти с уст, в которые изливалась благодать; но время для этого еще не пришло. Может показаться странным, что Христос говорил о Царстве и молчал о Царе. Но такое молчание было лишь частью той скрытности, которой было отмечено все Его учение, и было признаком Его мудрого приспособления Своих слов к способностям Его слушателей, а также Его смирения. Он скрывал Свою царственность, удостоив быть Своим глашатаем; заменяя провозглашение абстрактного, Царства, конкретным, Королем; тем, что нерадивым слушателям кажется, что он всего лишь продолжатель вести послания предшественника; простым, отдаленным регионом, который Он выбрал для Своей первой работы. В равной степени необходима была вера в то, что Царство близко, и покаяние столь же необходимо как подготовка к нему, кем бы ни был Король. Тот же самый закон соответствия между посланием и слушателями, который Он предписывал Своим последователям, когда Он призывал их быть осторожными, бросая жемчуг, и который управлял Его собственными полнейшими заключительными откровениями Своим самым верным друзьям, когда Он сказал: «У меня еще много есть что сказать вам, но вы не можете сейчас это донести», — сформировал Его первые слова, обращенные к возбужденной, но невежественной толпе.
II. Повеление Царя созвать Своих слуг. Призвание первых четырех учеников изложено так, чтобы подчеркнуть следующие моменты: братство двух пар; их род занятий в момент вызова; краткое, авторитетное слово Христа; Он наделил их новыми функциями, которые в некотором смысле были продолжением старых; их непоколебимое, мгновенное послушание и добровольный отказ от всего. Все эти моменты создают впечатление королевской власти и в некоторой степени объясняют природу королевства и сердце короля. Матфей, по-видимому, не знал о предыдущем общении четверых с Иисусом, как записано в Иоанна 1. Его повествование, взятое отдельно, подчеркивает странное влияние, оказываемое небесами на этих занятых рыбаков. Но это влияние не менее примечательно и становится более объяснимым, если принять во внимание дополнительное объяснение Иоанна. В нем говорится, что один брат из каждой пары, а именно Андрей и, возможно, Иоанн, искал Иисуса по свидетельству Крестителя и в ту незабываемую ночь пришел к убеждению, что Он был Царем Израиля. Здесь также говорится, что Андрей первым нашел своего брата Симона; из чего мы можем заключить, что другой из двоих затем нашел своего брата Иакова, и что каждый привел на небеса своего брата. Тогда были скреплены узы ученичества. Но, очевидно, когда Иисус отправился в Иерусалим в то первое путешествие, записанное только в Евангелии от Иоанна, все четверо вернулись к рыбалке и стали ждать Его дальнейшего призыва. Это произошло так, как описывает Матфей. Предыстория, которую Иоанн позволяет нам заполнить, показывает нам, что их следование было не внезапным слепым импульсом, а преднамеренной капитуляцией людей, которые хорошо знали, что они делают, хотя они и не постигли всей истины о Его Царстве и их место в нем. Во всяком случае, они знали, что Он был Мессией и что они были призваны голосом, которому они должны были повиноваться, быть Его солдатами и сторонниками. Они не могли не знать, что призыв означает опасность, лишения, конфликт. Они сплотились по призыву, как это делают солдаты, когда командир чествует их, зачитывая их имена, выбранные в качестве лидеров штурмового отряда.
Был ли это тот самый случай, о котором повествует св. Лука, после первого чудесного вылова рыбы? Это одна из трудностей в гармонизации синоптических повествований, которые всегда будут разделять мнения. В целом я склоняюсь к тому, что наиболее естественным будет ответить «нет». Причины увели бы нас слишком далеко в сторону. Но, принимая эту точку зрения, мы можем отметить, через сколько этапов Иисус провел эту группу Своих учеников, прежде чем они были полностью признаны апостолами. Во-первых, они были привязаны к Нему как ученики, что никоим образом не мешало их ремеслу. Затем последовал призыв к более пристальному вниманию к Нему, который, однако, вероятно, все еще был несколько прерывистым. Затем последовал звонок, записанный Люком, который окончательно вырвал их из домов; и, наконец, их назначение апостолами. На каждом этапе у них могла быть возможность вернуться». Их призвание в королевстве осознается ими медленно. Их и нас ведут мало-помалу к должностям и задачам, о которых мы вначале и не мечтаем. Долг раскрывается перед покорным сердцем постепенно. Аврама ведут в Харран, и только там он узнает свой конечный пункт назначения. Послушание вознаграждается призывом к более полной отдаче, что также является более полным обладанием Тем, ради кого совершается отдача.
Слово короля имеет силу». Призыв Христа авторитетен в своей краткости. Весь долг заключается в том, чтобы идти за Мной». Ему не нужно использовать аргументы. С самого начала этот кроткий и скромный человек принимает тон, который в других устах мы называем высокомерным. Его стиль королевский. Его рот автократичен. Он знает, что имеет право повелевать. И, как ни странно, мир признает правоту и не находит ничего недостойного Его кротости - кротости, которую Он полностью сознавал, что является еще одним парадоксом, - в этом безусловном притязании на абсолютное подчинение Его кратким приказаниям. Чем объясняется такой авторитетный тон? Как получается, что царство свободы с самого начала является абсолютным деспотизмом? Тот же самый безапелляционный призыв распространяется не только на этих четырех рыбаков, но и на всех нас. Они были первыми, кто услышал это, и продолжали занимать главенствующее положение среди учеников, поскольку составляют первую группу из трех кватернионов, на которые всегда делится список апостолов. Но тот же самый голос говорит с нами, и Царь действительно призывает нас быть Его слугами и солдатами, как и они.
Их быстрая реакция самоотдачи является свидетельством власти над их сердцами, которую завоевал Иисус. Одна пара братьев оставила свои сети плавающими в воде; другой оставил отца с сеткой и веревкой в его старых руках. Оставить было не так уж и много богатства. Но тот отдает многое, кто отдает все, как бы мало это ни было; и тот ничего не отдает, кто что-то удерживает. Он оставил им одну сладкую часть их земного счастья, усиленную ученичеством, ибо рядом с каждым был его брат, а естественная привязанность облагораживалась общей верой и служением. Если бы Зеведей остался, у Иоанна все еще был бы Иаков. Правда, меч Ирода разорвал их союз, и Иаков умер первым, а Иоанн последним из двенадцати; но до этого должны были наступить годы счастливого братства. Таким образом, как капитуляция, которая внешне отказывается от имущества или друзей, так и та, которая сохраняет их, освященные тем, что они удерживаются и используются ради Него и от Него, были продемонстрированы в быстром повиновении этих четверых призыву Царя.
Я сделаю вас ловцами человеков». Это свидетельствует о добром желании как можно меньше повлиять на смену профессии. Их старое ремесло по-прежнему будет принадлежать им, только в более благородной форме. Терпение, смелое противостояние буре и ночи, соблюдение указаний, указывающих, куда забрасывать, настойчивость, которая работала всю ночь, хотя в сети не блестело ни одного плавника, - все это найдет свое место в их новой карьере. И эти слова не менее царственные, чем призыв. Они содержат глубокие намеки на природу царства, которые поначалу едва ли можно было понять. Но, по крайней мере, было бы ясно, что Иисус призвал их к служению, чтобы собрать людей из тоскливых волн мирских забот и труда в царство устойчивого покоя, и что, призывая их к служению, Он наделил их силой. Так Он и делает до сих пор. Всех, кого Он призывает следовать за Ним, Он считает ловцами человеков. Эти четверо получили это поручение и способности не как апостолы, а как простые ученики. Всем христианам даны одни и те же повеления и пригодность. Следуя за Христом, подчинение, обязанность прилагать усилия для завоевания других, способность сделать это принадлежат всем подданным Царства Христова.
III. Триумфальное шествие короля. Наш евангелист, очевидно, объединяет безотносительно хронологического порядка общие черты раннего служения Галилея. Он рисует его как время радостной деятельности, всеобщего признания, быстрой и широко распространяющейся славы. Мы не преувеличиваем впечатление их победоносной рекламы, когда называем эти заключительные стихи отчетом о триумфальном продвижении короля по его владениям. Соблюдайте повторяющееся употребление всех: всю Галилею, всякую болезнь и всякую немощь, всю Сирию, всех больных. Мэтью старается передать ощущение всеобщего волнения и широкого, громкого приветствия. Заметьте также, что деятельность Христа ограничивается Галилеей, но слава о Нем переходит границу язычества. Король остается на Своей территории, но Он побеждает за границей. Сирия и преимущественно языческий Декаполис и Пера (за Иорданом) перемещаются. Запах мази не только наполняет дом, но и обогащает без запаха наружный воздух. Пророчество, содержащееся в пришествии Волхвов, начинает исполняться. С момента своей первой проповеди Царство распространилось. Обратите внимание также на контраст между служением Иоанна и Христом, заключающийся в том, что первый оставался на одном месте, и толпа должна была выходить к нему, тогда как самый гений миссии Христа выразился в том, что этот царь-пастырь искал печальных и больных. и ходил по всей Галилее». Заметьте также, что прежде, чем исцелить, Он учит и проповедует благую весть о Царстве. Провозглашение Иоанном Царства было настолько наполнено угрозами и смешано с огнем, что его едва ли можно было назвать Евангелием; но здесь то радостное слово, употребленное впервые, уместно. Вести, исходившие из уст Христа, были благими, и провозгласить их было Его первой задачей. Чудеса исцеления были на втором месте. Это был не звонок перед проповедью, а благословение после нее. Они исходили от Христа в богатом изобилии. Горячая восприимчивость людей, какими бы невежественными они ни были, тогда была сильнее, чем когда-либо впоследствии. Поэтому поток чудесной силы был более беспрепятственным. Но можно задаться вопросом, имеем ли мы в целом адекватное представление об огромном количестве чудес Христа. Записанные — лишь малая часть сделанных. В виноградниках Эшкола было больше винограда, чем гонцы привезли в лагерь. О чудесах нашего Господа рассказывают единицы; они, кажется, были созданы множеством. Эти первые были не только свидетельствами Его притязаний на звание Царя, но и иллюстрациями природы Своего царства, которое Он завоевал и связал сильного человека, а теперь разрушал его дом». Это были притчи о Его высшей работе над человеческими душами, которые Он приходит очистить от гнета бесов, от эпилептических приступов, от бессилия поступать правильно. Они были символами неиссякаемого источника силы и быстрых и столь же неисчерпаемых сокровищ сочувствия, обитавших в Нем. Они были Его первыми трофеями в Его священной войне, Его первыми дарами Своим подданным.
Таким образом, охваченный энтузиазмом и проливая на утомленных новые надежды, а на больных непривычное здоровье и пробуждая в медлительных душах некоторые стремления, которые возвеличивали и вдохновляли, явился король. Но никакие иллюзии не обманули Его спокойного предвидения. С самого начала Он знал путь, который лежал перед Ним; и в то время как мимолетная преданность невежественных людей кричала осанну вокруг Его шагов, Он увидел крест в конце, и это зрелище не заставило Его поколебаться.
МЭТТ. т. 1-16 — НОВЫЙ СИНАЙ
И, увидев народ, Он взошел на гору; и когда Он сел, пришли к Нему ученики Его: 2. И Он открыл уста Свои и учил их, говоря: 3. Блаженны нищие духом, ибо их Царство Небесное. 4. Блаженны плачущие, ибо они утешатся. 5. Блаженны кроткие, ибо они наследуют землю. 6. Блаженны алчущие и жаждущие праведности, ибо они насытятся. 7. Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут. 8. Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят. 9. Блаженны миротворцы, ибо они наречутся детьми Божиими, 10. Блаженны гонимые за правду, ибо их есть Царство Небесное. 11. Блаженны вы, когда люди будут поносить вас и гнать вас и говорить о вас всякое зло ложно из-за Меня. 12. Радуйтесь и веселитесь, ибо велика награда ваша на небесах: так гнали пророков, бывших прежде вас. 13. Вы — соль земли; но если соль потеряет силу свою, чем сделаешь ее соленой? отныне он годится ни на что, кроме как быть выброшенным вон и быть попираемым людьми. 14. Вы свет миру. Город, стоящий на холме, невозможно укрыть. 15. И, зажигая свечу, не ставят ее под спудом, а на подсвечнике; и дает свет всем, кто в доме. 16. Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного». т. 1-16.
Безымянная гора где-то на берегу Галилейского моря — это Синай Нового Завета. Контраст между диким запустением дикой природы и улыбающейся красотой солнечного склона возле прибежищ людей символизирует контраст гениальности двух кодов, исходящих из каждого. Там Бог сошел в величии, и облако скрыло Его от взоров людей; здесь Иисус сидит среди Своих последователей, Бог с нами. Царь провозглашает основные законы Своего царства и раскрывает большую часть его природы тем, что Он начинает с описания характеристик его подданных, а также тем, что это описание выражено в форме заповедей блаженства.
Мы должны оставить нерешенным вопрос об отношении Нагорной проповеди к краткому изданию ее части, данному Лукой, указав лишь, что в этой первой части Евангелия от Матфея нам, очевидно, представлены общие итоги; как, например, краткое изложение галилейского служения в предыдущих стихах и грандиозное шествие чудес, которое следует за ним в восьмой главе. и IX. Поэтому нет оснований предполагать, что и здесь евангелист собрал вместе в качестве образцов проповеди нашего Господа слова, которые не были произнесены одновременно. Его описание служения в Галилее в гл. iv. 23, как учение «и исцеление», определяет расположение его материалов от главы V до конца главы IX. Сначала идет проповедь, затем следуют чудеса.
Заповеди блаженства в целом представляют собой набор парадоксов для плотского разума». Они должны были развеять глупые иллюзии толпы относительно природы королевства; и они, должно быть, вызвали отвращение и отвернули многих потенциальных участников этого дела. Они подобны струе холодной воды на пламенные, нечистые энтузиазмы, жаждущие царства грубых наслаждений и вульгарных завоеваний. И, вне всякого сомнения, Иисус намеревался, чтобы они действовали подобно испытанию Гедеона и отсеивали тех, чья тяга к плотским благам была превышена. Но они были испытаниями просто потому, что воплощали вечные истины о характерах Его подданных. Наше узкое пространство позволяет лишь самую поверхностную трактовку этих глубоких слов.
I. Основание всего положено в нищете духа. Слово «обнищавший» означает не только того, кто находится в состоянии нужды, но, скорее, того, кто осознает это состояние и ищет облегчения. Если мы можем сослаться здесь на латинские слова, то здесь имеется в виду mendicus, а не нищий, нищий, а не бедняк. Так что быть нищим духом — значит в сокровенной реальности сознавать нужду, пустоту, зависимость от Бога, свои недостатки; подразумевается истинная оценка себя как слепого, злого, слабого; характерный тон чувства, на который указывается, - это самоотречение, как у мытаря, бьющего себя в грудь, или у ослабленного болезнями, измученного голодом блудного сына, или у некогда самодовольного Павла: о несчастный я человек. !' Люди, которым не нравится евангельское учение, иногда говорят: «Дайте мне Нагорную проповедь». Так говорю я. Только возьмем все это; и если мы это сделаем, мы придем, как нам часто придется указывать в последующих отрывках, к чему-то необычно похожему на евангелическое богословие, которому оно иногда противопоставляется. Ибо Христос начинает Свое изображение гражданина Царства с сознания нужды и греха. На этом основана вся остальная мораль Проповеди. Это корень всего небесного и божественного по своей природе. Таким образом, это учение категорически против современной языческой доктрины уверенности в своих силах и действительно воплощает в себе тот самый принцип, за предполагаемое упущение которого некоторым людям нравится эта проповедь; а именно, что наша гордая самоуверенность должна быть сломлена, прежде чем Бог сможет сделать с нами что-нибудь доброе, или мы сможем войти в Его Царство.
Обещания, связанные с заповедями блаженства, в каждом случае являются результатами, вытекающими из качества, а не наградами, произвольно данными за него. Так и здесь обладание царством происходит вследствие нищеты духа. Конечно, такое царство, которое могло быть унаследовано таким образом, было противоположностью тому, чего хотел узкий и плотский национализм евреев, и эти первые слова, должно быть, остудили многих начинающих учеников. Царство Небесное — это правление Божие через Христа. Оно присутствует везде, где пожелает Ему поклониться; это будущее, как и полная реализация, на небесах, откуда оно приходит и которым, как и его Царь, оно принадлежит даже на земле. Очевидно, подданными ее могут быть лишь те, кто чувствует свою зависимость и в нищете духа отбросил своеволие и самонадеянность. «Их есть царство» не означает, что они будут править, но из них будут его подданные». Правда, они будут править в совершенной форме; но первое и, в сущности, единственное блаженство — это повиноваться Богу; и это блаженство может прийти только тогда, когда мы научимся нищете духа, потому что мы видим себя нуждающимися во всем.
II. Каждая заповедь блаженства вытекает из предыдущей, и все сплетенные вместе образуют украшение благодати на шее, цепочку из драгоценных камней. Второе звучит более жестоким парадоксом, чем даже первое. Печаль благословенна. Это, конечно, не может означать простое горе как таковое. Это может быть благословением, а может и не быть. Горе делает людей хуже так же часто, как и делает их лучше. Его волны часто накатывают на нас, как море на болота, оставляя их такими же солеными и бесплодными, какими оно их и нашло. И печаль не всегда гарантирует утешение. Мы должны обязательно понимать здесь это слово так, чтобы привести его в согласие с контекстом и связать его как с прежним Блаженством, как вытекающим из него, так и с последующими. Единственное вразумительное объяснение состоит в том, что эта печаль возникает от созерцания тех же фактов, касающихся себя, которые ведут к нищете духа, и, по сути, является эмоциональной стороной того же настроения. Тот, кто принимает истинную меру самого себя, не может не сожалеть об ужасающей пропасти между тем, чем он должен и может быть, и тем, чем он является, ибо он знает, что здесь дело не только в несчастье или неизбежной слабости существа. Необходимо учитывать мрачную реальность греха. Личная ответственность и вина – это факты. Душа, которая однажды увидела свое прошлое таким, какое оно есть, и пристально посмотрела в глубины своего существа, не может не скорбеть». Такое раскаяние лежит в основе всякого нравственного прогресса. Этическое учение Нагорной проповеди ставит в основу эти два: нищету духа и слезы о грехе. Принимают ли его поклонники этот факт близко к сердцу? Это рассказ Христа об ученичестве. Нам предстоит пробраться через узкие ворота, через которые мы пройдем только на коленях и оставив все свои сокровища снаружи. Но, пройдя через него, мы оказываемся в огромном храме с широкими проходами и высокой крышей. Такая печаль обязательно утешит. Другого горя нет. Утешение, в котором он нуждается, — это уверенность в прощении и очищении, и эта уверенность никогда не была получена от Царя напрасно. Комфорт здесь фильтруется для нас каплями; в будущем он прольется потоком. Блаженна печаль, приводящая к переживанию нежного прикосновения руки, оттирающей слезы с лица и исторгающей зло из сердца! Блажен плач, приготовляющий праздничный венец и елей радости и одежды хвалы, вместо пепла на голову и вретища на дух!
III. Кротость здесь, по-видимому, рассматривается преимущественно как проявление к людям, и, таким образом, она составляет первую из социальных добродетелей, которые отныне чередуются с добродетелями, имеющими исключительное отношение к небу. Это благодать, которая противопоставляет терпеливую мягкость ненависти, обидам или антагонизму. Выдающееся положение, уделяемое ему в учении Господа, является одной из особенностей христианской морали и постоянным осуждением большей части так называемого христианства. Гордость, гнев, самоутверждение и возмездие красуются в красивых именах и называются мужскими добродетелями. Кротость вызывает улыбку или попирается, а людей, проявляющих ее, называют квакерами, малодушными, трусливыми и тому подобными. Общественная жизнь среди нас находится в вопиющем противоречии этому Блаженству; а что касается национальной жизни, то все христианские народы согласны, что применять к ней заповедь Христа было бы абсурдно и самоубийственно. Он сказал, что кроткие должны наследовать землю; Государственные деятели говорят, что единственный способ сохранить страну — это быть вооруженным до зубов и не позволять никому оскорблять ее флаг безнаказанно. Кажется, в этом Блаженстве мало места для энергичной внешней политики или должного уважения к собственному достоинству, не так ли? Но заметьте, что эта кротость естественным образом следует за предыдущими положениями. Тот, кто знает себя и познал глубину своего зла, не будет торопиться вспыхивать из-за пренебрежения и обид. Истинная кротость — это не просто природное расположение духа, но прямой результат скудости духа и вытекающей из нее скорби. Итак, это проверка их реальности. Многие люди будут исповедовать свои грехи и вспыхнут от негодования из-за какого-нибудь пренебрежения или оскорбления. Если он это сделает, то его скромные слова не будут иметь большого значения, и благословение этих обещаний едва ли коснется его сердца.
Имеет ли Христос в виду просто сказать, что кроткие люди приобретут землю должным образом? Разве они не имеют в настоящее время в наследстве землю, хотя им и не принадлежит ни фута ее? У них есть мир, который наслаждается им, которым он помогает приблизиться к Богу, которые видят Его в нем, для которых он является полем для служения и средством для развития характера. Но в будущем Царство Небесное станет царством земным, и кроткие святые будут царствовать с Царем кротким и смиренным сердцем.
IV. Праведность – это подчинение воле Божией или моральное совершенство. Голод и жажда — это энергичные метафоры страстного желания, подразумевающие, что праведность — это истинное питание Духа. Всякое стремление благородного духа благословенно. Стремление к недостигнутому – соль всей высокой жизни. Лучше осознавать нужду, чем быть довольным. Есть голод, который является неблагословенным, жадный аппетит к свиной оболочке, который является страданием, когда его не утоляют, и отвращением, когда насыщаем. Но нам предназначено быть праведными, и мы не будем напрасно желать этого. Бог никогда не посылает уст, но Он посылает мясо, чтобы наполнить их. Такие стремления предсказывают свои плоды.
Обратите внимание, что этот голод следует за опытом прежних заповедей блаженства. Это вопрос нищеты духа и этой блаженной скорби. Заметьте также, что благословенно стремление к праведности, а не обладание ею или ее достижение. Разве это не первый намек на христианское учение о том, что мы не творим и не побеждаем, а получаем? Бог дает это. Наше отношение к этому дару должно быть искренним. Такой блаженный алчущий получит. . . праведность от Бога спасения Его». Уверенность в том, что он это сделает, в конечном итоге опирается на верность Бога, который не может не ответить на все желания, которые Он вдохновляет. Они — предчувствие Его целей, подобно розовым облакам, бегущим перед колесницей восхода солнца. Желание быть праведным уже является праведностью сердца и воли и раскрывает истинные наклонности души. Ее реализация в жизни – вопрос времени. Постепенная реализация здесь указывает на полноту на небесах, когда мы увидим Его лицо в праведности и будем удовлетворены, когда пробудимся по Его подобию.
V. И снова мы имеем благодать, оказываемую людям. Милосердие – это больше, чем кротость. Это подразумевало оппозицию и было в основном негативным. Это совершенно не касается поведения других и на самом деле является проявлением любви к нуждающимся, особенно к недостойным. Оно охватывает сострадание, милосердное терпение, милосердие и проявляется в поступках, в словах, в слезах. Это благословенно само по себе. Эгоистичная жизнь — погибель; жизнь милосердия сладка и имеет привкус небес. Это следствие милости, полученной от Бога. Нищета духа, скорбь, жажда праведности приносят глубокие переживания Божьего кроткого терпения и дарующей любви и делают нас подобными Ему пропорционально тому, насколько они реальны. Наше милосердие, таким образом, является отражением Его. Он должен быть мерилом и образцом нашего по глубине, размаху, степени самопожертвования и щедрости его даров. Строгое требование!
Проявление милосердия является условием его получения. В целом мир возвращает нам, как зеркало, отражение наших собственных лиц; а милосердные люди обычно получают то, что отдают. Но это закон со многими исключениями, и Иисус имеет в виду нечто большее. Милосердные люди получают милость от Бога, но, конечно, мы не заслуживаем милости, будучи милосердными. Это противоречие в терминах; ибо милосердие – это именно то, чего мы не заслуживаем. Место милосердия в этом ряду показывает, что Иисус рассматривал его как следствие, а не причину нашего опыта Божьего милосердия. Но Он снова и снова учит, что жестокое, немилосердное сердце лишается божественной милости. Это происходит потому, что такое расположение имеет тенденцию затемнять само состояние ума, которому единственному может быть дарована милость Божья. Такой человек, должно быть, забыл свою бедность и печаль, свои стремления и их богатую награду, и поэтому на время должен был покинуть то место, где он мог принять дар Господа. Жизнь, несоответствующая христианским мотивам, лишит христианина христианских привилегий. Рука на горле брата разрушает прощение самого слуги. Он не может быть одновременно хищным кредитором и освобожденным от банкротства.
VI. Если оторваться от этой связи, то в следующем блаженстве мало блаженства. Какой смысл рассказывать нам, как нас сделает счастливой чистота сердца? Это только вызывает отчаянный вопрос: «А как мне быть чистым?» Но когда мы ставим это слово на свое место здесь, оно вселяет надежду. Ибо оно учит, что чистота является результатом всего, что было раньше, и происходит от того очищения, которое является верным ответом Бога на нашу бедность, скорбь и тоску. Такая чистота явно прогрессивна, и по мере ее увеличения растет и видение Бога. Чем больше очищаются стекла телескопа, тем ярче сияет для наблюдателя великая звезда. Ни один человек не видел Бога», и не может видеть Его ни среди туманов земных, ни в безоблачном небе небесном, если под видением мы подразумеваем чувственное восприятие или полное, прямое постижение духом. Но увидеть Его возможно и теперь, если под этим понимать познание Его характера, уверенность в Его присутствии, чувство общения с Ним. Наше земное сознание Бога может стать настолько ясным, прямым, реальным и уверенным, что оно заслуживает названия видения. Такое блаженное предчувствие Его является прерогативой тех, чьи сердца Христос очистил и чье внутреннее око поэтому способно созерцать Бога, потому что оно подобно Ему. Если бы глаз не был солнечным, как бы он мог видеть солнце?» Мы можем закрыть глаза на Него, погрязая в грязи. Нечистота не позволяет увидеть чистоту. Сведенборг глубоко сказал, что нечестивцы видят только черноту там, где солнце.
Как и все эти заповеди блаженства, это имеет двойное исполнение, поскольку царство имеет две стадии: здесь и в будущем. Чистота сердца – это условие видения Бога на небесах. Без святости ни один человек не увидит Господа». Зрение делает нас чистыми, а чистота заставляет нас видеть. Таким образом, рай будет состоянием постоянно возрастающего, взаимно действующего зрения и святости. Подобно Ему, потому что мы видим Его, мы увидим Его больше, потому что мы усвоили то, что видим, подобно тому, как солнечный свет раскрывает лепестки и окрашивает цветок своими красками тем глубже, чем шире он раскрывается.
VII. Еще раз мы видим чередование благодати, оказываемой людям. Если мы придадим должное значение порядку этих заповедей блаженства, мы почувствуем, что миротворец Христа должен быть чем-то большим, чем просто композитором человеческих ссор. Ибо он должен быть обучен всем предшествующим опытом и должен быть освобожден от себя, раскаивающимся, жаждущим и наполненным праведностью, и, следовательно, чистым сердцем, а также, по отношению к людям, кротким и милосердным, прежде чем он сможет надеюсь заполнить эту часть. Это обучение углубляет концепцию мира, который должны распространять подданные Христа. Прежде всего, это мир, который входит в душу, прошедшую все эти стадии; иными словами, христианский миротворец должен сначала стремиться к установлению мира между людьми и Богом, умоляя их примириться с Ним, а затем, как следствие этого, должен стремиться распространить во все человеческие отношения благословенное единство и дружба, которые самым верным образом вытекают из общего обладания миром Божьим. Конечно, отношение, которое подданные истинного Короля имеют ко всем войнам и сражениям, ко всем раздорам и раздорам, не исключено, но основано на этом более глубоком смысле. Столетия, прошедшие с тех пор, как были сказаны эти слова, еще не довели христианское сознание до полного осознания их смысла и долга. Слишком многие из нас все еще верят, что великие и действенные двери можно взорвать порохом, и считают это Блаженство советом совершенства, а не одним из основных законов Царства.
Христианин, который движется таким образом среди людей, стремясь распространить повсюду мир с Богом, который наполняет его собственную душу, и мир со всеми людьми, который только те, кто имеет высший мир, могут сохранить ненарушенным в своих спокойных, кротких сердцах, будет более или менее признан людьми богоподобными и будет иметь в своем сердце свидетельство, что небеса называют его Своим ребенком. Он будет видимо носить образ Отца Своего и услышит голос, говорящий с ним, как с сыном.
VIII. Последнее Блаженство венчает все парадоксы сериала тем, что на первый взгляд кажется резким противоречием. Преследуемые благословлены. Предыдущие семь высказываний усовершенствовали изображение того, каким должно быть дитя Царства. К этому присоединяется спокойное пророчество, которое, должно быть, разбило многие радужные мечты среди слушателей о том, чем непременно обернется его принятие миром. Иисус не призывает людей к господству, чести и победе; но презирать и страдать. Он знал, что Его собственный венец первым должен был быть сплетен из терновника, и его копии должны были ранить чело Его последователей. Но даже эта судьба была благословлена; ибо страдать за правду, то есть страдать за Него, приносит возвышение духа, торжественную радость, тайные запасы силы и сладкую близость общения, еще неведомую. Благородная армия мучеников восстала перед Его мыслями, пока Он говорил; и теперь, восемнадцать столетий спустя, небеса переполнены теми, кто с помощью топора, кола и виселицы вошли туда. Слава не умирает, и горе позади». Они склоняются со своих престолов, чтобы засвидетельствовать нам, что Христос истинен и что легкое страдание принесло вечную славу.
МЭТТ. т. 2 — ПЕРВОЕ Блаженство
Блаженны нищие духом, ибо их есть Царство Небесное». т. 2.
Вы пришли не на гору, пылающую огнем, не на звук трубы и не на голос «ужасных» слов». При таком сопровождении был обнародован старый закон, но здесь, в этой, так называемой, Нагорной проповеди, законы Царства провозглашаются Самим Царем; и Он не излагает их с строгостью написанных на каменных скрижалях. Никакого жесткого не принуждай, никакого железа не запрещай; но каждая заповедь связана с благословением, и каждая требуемая характеристика усиливается мыслью, что она способствует нашему высшему благу. То, что Он изрекал Свои законы под видом этих заповедей блаженства, хорошо соответствовало характеру Христа и устам, в которые изливается благодать.
Это, первое из них, мертво для плоти и чувств, парадокс для людей, которые судят о добре и зле по вещам внешним и видимым, но глубоко, вечно, безусловно и внутренне истинно. Все, что мир одобряет и похлопывает по спине, Христос осуждает, и все, чего мир отстраняется и боится, Христос предлагает нам сделать своим собственным и уверяет нас, что в этом мы обретем наше истинное благословение. Нищие духом», они — счастливые люди.
Причина благословения так же чужда закону и земным помыслам, как и благословение, причиной которого оно является, - ибо их есть Царство Небесное». Нищета духа не будет способствовать земным замыслам и не станет инструментом того, что мир называет успехом и процветанием. Но оно даст нам нечто лучшее, чем земля, оно даст нам рай. Думаете ли вы, что это лучше, чем земля, и должны ли вы быть склонны согласиться с благословением тех, кто может потерять мирские дары, но наверняка получит небесные блаженства?
Теперь, я думаю, мне лучше всего разобраться с этими словами, рассмотрев наиболее простым образом основные характеристики ученика Иисуса Христа и благословенные стороны этого характера.
I. Итак, во-первых, основная характеристика учеников Христа.
Следует отметить, что версия Нагорной проповеди Луки, которая гораздо короче версии Матфея, опускает слова «дух» и поэтому на первый взгляд кажется восхвалением и благословением внешнего состояния земной бедности. Мэтью, напротив, говорит: «нищий духом». И различие между двумя евангелистами дало повод некоторым утверждать, что тот или иной из них неправильно понял смысл Христа и изменил Его выражение либо путем пропуска, либо путем расширения. Но если вы заметите другое различие между двумя формами изречения в обоих Евангелиях, то вы, я думаю, найдете объяснение уже упомянутому; ибо «Блаженства Матфея» — это общие утверждения: «Блаженны»; а слова Луки адресованы кругу учеников: «Блаженны вы». И если мы должным образом примем во внимание это различие, мы увидим, что общее утверждение обязательно требует объяснения, которое прилагается к нему в версии Матфея, чтобы предотвратить неправильное понимание того, что наш Господь придавал такое большое значение земным условиям, что предполагал, что добродетель и блаженство были единообразно привязаны к любому из них. Иисус Христос не был вульгарным демагогом, льстившим бедным и оскорбляющим богатых. У Луки «нищие» сразу видно, что Христос говорил не обо всех бедных по внешнему состоянию, а об определенном классе таковых. Без сомнения, большинство Его учеников были бедными людьми, которых влекло или побуждало чувство необходимости открыть Ему свои сердца. Внешняя бедность является благословением, если она ведет людей на небеса; это не благословение, если, как это часто бывает, оно отталкивает людей от Него; или если, что еще чаще бывает, это оставляет людей небрежными к Нему. Таким образом, расширенная форма Евангелия от Матфея по смыслу идентична краткой форме Евангелия от Луки, учитывая разницу в структуре двух заповедей блаженства.
И вот мы подходим как раз к такому вопросу: что это за нищета духа? Мне не нужно тратить ваше время на то, чтобы сказать, чем это не так. Мне кажется, это скромная и справедливая оценка нас самих, нашего характера, наших достижений, основанная на ясном осознании наших собственных потребностей, слабостей и грехов.
Нищие духом». Интересно, было бы вполне разумно для мотылька, порхающего при свете, или комара, танцующего свой час в солнечном луче, гордиться тем, что у него более длинные крылья или более красивые отметины на них? , чем некоторые его собратья? Гораздо ли разумнее для нас превозносить себя и придавать большое значение всему, чем мы являемся или что сделали? Два или три простых вопроса, на которые столь же просты ответы, должны вспарывать этот раздутый пузырь самооценки, который мы все склонны взорвать. Что ты имеешь, чего бы не получил?» Где ты взял это? Как вам это удалось? Как долго это продлится? В конце концов, это такое уж большое дело? Вы написали книгу; вы умны как оператор, экспериментатор; ты успешный студент. Вы заработали кучу денег; вы преуспели в своей земной карьере и можете позволить себе смотреть на людей, которые терпят неудачу и находятся ниже вас по социальному положению, с улыбкой жалости или презрения, в зависимости от обстоятельств. Хорошо! Я предполагаю, что расстояние до ближайшей неподвижной звезды от вершины одного муравейника в лесу примерно одинаковое, как и от вершины следующего, хотя один может быть на фут выше другого. Я полагаю, что мы все произошли из ничего и являемся кем угодно просто потому, что Бог — это всё. Если бы Он на мгновение лишил кого-либо из нас Свою поддерживающую и вдыхающую силу, мы бы превратились в небытие, как лист бумаги, обожженный в огне, и вернулись бы обратно в ту пустоту, из которой Его указ, и только Его указ, позвонил нам. И все же мы здесь, некоторые из нас придают большое значение нашим качествам или имуществу и очень много думают о себе, потому что мы обладаем ими, и все это время мы всего лишь великие пустоты; и то, чем мы так гордимся, — это то, что влил в нас Бог.
Вы думаете, что это все банально. Внесите это в свою жизнь, братья; примените его к своей оценке себя и своим ожиданиям от других людей, и вы избавитесь от значительной части неприятностей и страданий вашего настоящего.
Но самая глубокая причина привычного и устоявшегося низкого мнения о себе кроется в более печальном факте. Мы не только получающие ничто; у нас есть что-то наше, и это наша воля, и мы подняли это против Бога. И если положение человека как зависимого существа должно лишить его всякого возвышенного взгляда и высокого духа, то его положение как грешного человека перед Богом должно положить его ничком на лицо в присутствии этого Величества; и заставить его приложить руку к губам и сказать из-за покрывала: «Нечистый!» нечистый! О, братья, если бы мы только спустились в глубину собственного сердца, каждый из нас нашел бы там более чем достаточно, чтобы сделать всякое самодовольство и самомнение совершенно невозможным, как и должно быть для нас за всегда. У меня нет желания и, видит Бог, нет необходимости преувеличивать по этому поводу; но мы все знаем, что если бы мы были вывернуты наизнанку и всякая нечистая, гадкая тварь, и каждое пятно и пятно на этих наших сердцах распространилось бы на свету, мы не смогли бы смотреть друг на друга; мы едва могли встретиться лицом к лицу с самими собой. Если бы нас с вами посадили, как раньше сажали преступников, к позорному столбу с доской, висящей на шеях, и рассказывали бы всему миру, кто мы такие и что мы сделали, не было бы необходимости в тухлых яйцах. бросился на нас; мы должны ненавидеть себя. Вы знаете, что это так. Я знаю, что это про меня так, и сердце сердцу отвечает, как в стакане». И разве мы те люди, которые воодушевляются среди своих собратьев и говорят: «Я богат, разбогател и ни в чем не имею нужды»? Разве мы не знаем, что мы бедны и несчастны, слепы и наги? О, братья, гордое древнее изречение греков: «Познай самого себя», если бы чистейший святой по эту сторону неба следовал ему непоколебимо и честно, привело бы к такому глубокому отречению от всех притязаний, к этой нищете духа.
Мир так мало находился под влиянием учения небес, что он использует термин «бездушное создание» как выражение позора и унижения. Должно быть как раз наоборот; ибо только человек, который побывал в темницах своего характера и взывал к Богу из глубин, сможет сделать дом своей души тканью, которая может стать храмом Божьим, с его сияющим блеском. вершина может пронзать облака и, кажется, почти касается небес. Великий поэт сказал нам, что то, что ведет жизнь к высшей власти, — это самопознание, самоуважение и самоконтроль. И в благородном смысле это правда, но глубочайшее самопознание приведет скорее к самоотвращению, чем к самоблагоговению; и самообладание возможно только тогда, когда, зная свою собственную неспособность справиться с собственным злом, мы бросаемся на того Агнца Божия, уносящего на себя грех мира, и просим Его вести и хранить нас. Правильное отношение для нас такое: Он даже не поднял очей к небу, а ударил себя в грудь, говоря: «Боже, милостив надо мне, грешнику». И тогда, слаще голосов ангелов, льющихся среди синевы, раздастся благодатное слово: Блаженны нищие духом, ибо их есть Царство Небесное».
II. Обратимся теперь к благословенным аспектам этой характеристики.
Христос не говорит «радостный», «весёлый», «радостный». Это плохие, вульгарные слова по сравнению с глубиной, спокойствием и постоянством, которые присущи этому великому слову «благословенный». Это гораздо больше, чем просто радость, которая может быть бурной и часто нечистой. Она гораздо глубже, чем любая радость, источник которой находится во внешнем мире, и она остается, когда радости исчезают, и все певчие птицы весны молчат зимой души. Блаженны бедные. . . ибо их есть Царство Небесное».
Большая часть оставшихся заповедей блаженства указывает на будущее; это касается настоящего. Здесь не сказано «будет», но есть Царство. Это всеобъемлющее обетование, заключающее в себе последующие обещания, ибо они представляют собой лишь различные аспекты, видоизмененные в зависимости от потребностей, которые они обеспечивают, одной энциклопедии благословений, обладания Царством Небесным. .
Царство Небесное (или Божие) — это состояние, в котором воля Божья абсолютно и совершенно повинуется. Оно способно к частичной реализации здесь и гарантировано к полной реализации в будущем. Для первых слушателей этих слов эта фраза обязательно наводит на мысль, которая так широко распространена в пророчествах и в иудаизме, о Мессианском Царстве; и мы вполне можем ухватиться за эту мысль, чтобы указать на первый из элементов этого блаженства. Эта нищета духа благословенна, потому что она является необходимым условием для того, чтобы стать людьми и подданными Христа. Со своей стороны, дорогие друзья, я считаю, что основная причина, по которой многие из нас не являются убежденными христианами, мужчинами и женщинами, действительно вошедшими в то Царство, которое есть послушание небу в Господе, заключается в том, что мы поверхностное знание или полное отсутствие знания о нашем собственном греховном состоянии и о серьезности этого факта. Интеллектуально я понимаю, что недооценка универсальности и ужасности греха во многом влияет на формирование всех искалеченных, несовершенных, частичных взглядов на Христа, Его характер и природу, которые поражают мир. Это мать большинства наших ересей. И практически, если вы не чувствуете никакого бремени, вам не хочется слышать о Том, Кто его понесет. Если у вас нет чувства нужды, сообщение о том, что есть запас, не будет иметь никакого эффекта для ваших ушей. Если вы не осознали истину, что кем бы вы ни были, чем бы вы могли гордиться – мудрым, умным, красивым, образованным, богатым, преуспевающим – у вас есть вот это, чтобы лишить вас всего самомнения, что ты грешный человек, и если ты не осознал этого, то для тебя не будет Евангелием то, что Иисус Христос умер, праведный за неправедных, и живет, чтобы очистить нас.
Братья, есть только один путь к истинному и полному обладанию Христовым спасением – через нищету духа. Это узкая дверь, подобная простым низким щелям в стене, которые в древние времена служили доступом к какому-то богатому дворцу или величественному строению — узкие проемы, для того чтобы войти в которые человеку приходилось наклонять свой высокий гребень. Если вы никогда не стояли на коленях перед Богом, чувствуя, какой вы нечестивый мужчина или женщина, я сильно сомневаюсь, что вы когда-нибудь предстанете с сияющим лицом перед Богом и прославите Его всю вечность за Его милость к вам. Если хочешь иметь Христа своим, то должен начать с того, с чего Он начинает Свои Блаженства, с нищеты духа.
Оно благословенно, потому что оно приглашает богатство Божье прийти и сделать нас богатыми. Оно привлекает к себе общение бесконечного Я Бога со всеми Его оживляющими, очищающими и смиряющими силами. Благодать привлекается чувством нужды, как поднятый перст громоотвода низводит с неба огонь. Высоты бесплодны; именно в долинах текут реки и цветут цветы. Бог гордым противится, а смиренным дает благодать». Если мы желаем иметь Его, который является единственным источником всякого блаженства, в наших сердцах, как истинное достояние, мы должны открыть дверь для Его входа нищетой духа. Желание приносит удовлетворение; и те, кто знает свои нужды, и только они, будут искренне желать, чтобы их удовлетворяли.
Эта нищета духа блаженна, потому что она сама по себе награда. Всякое самолюбие и самодовольство подобны ежу, как кто-то сказал, свернутому не в ту сторону и терзающему себя своими колючками». А человек, который всегда или часто думает, насколько он выше А, Б или С и сколько А, Б или С должны предложить ему благовоний, наверняка получит больше шлепков, чем комплиментов, больше вражда, чем привязанность; и все тело будет болеть от оскорбленного тщеславия всех видов. Но если мы познали себя и отошли от этих высоких мыслей, то быть смиренными духом — значит быть мудрыми, веселыми, довольными, простыми, спокойными при любых обстоятельствах. Вы помните пастушка Джона Баньяна, который находился в долине унижения. Там росло легкость сердца, и его песня была: «Тот, кто низок, не должен бояться падения». Если у нас есть эта истинная, глубоко укоренившаяся нищета духа, мы окажемся ниже бури, которая пронесется над нашими головами. Дубы ловят молнии; трава и первоцветы не опалены. День Господень будет над всем высоким, и высота людей унизится».
Итак, дорогие братья, блаженство не может быть найдено вне нас. Нам не нужно спрашивать, кто поднимется на небеса или кто спустится в бездну», чтобы принести это. Это в тебе, если вообще есть. Христос учит нас, что источники всякого истинного блаженства находятся внутри нас; там или нигде нет Эдема. Если у нас есть характер и характер, изложенные в этих заповедях блаженства, состояние не имеет большого значения. Если источник всякого блаженства внутри нас, то первый шаг ко всему этому — нищета духа. Облекитесь в смирение». Учитель препоясал Себя полотенцем раба, и ученики Его должны подражать Тому, Кто сказал: возьмите иго Мое на себя. . . . Я кроток и смирен сердцем. . . и вы найдете покой» — и разве это не блаженство? — вы найдете покой душам вашим».

МЭТТ. т. 4 — ВТОРОЕ Блаженство
Блаженны плачущие, ибо они утешатся». т. 4.
Обычный поверхностный взгляд на эти так называемые заповеди блаженства состоит в том, что они представляют собой просто набор несвязанных друг с другом высказываний. Но они представляют собой нечто большее. В них есть жизненно важная связь и прогресс. Драгоценности не свалены в кучу; они вплетены в цепь, которую всякий, кто носит, будет иметь украшение благодати на своей шее». Они являются продуктом общего корня; этапы эволюции христианского характера.
В предыдущей проповеди я пытался показать, что корень всего этого — нищета духа, о которой говорится в предыдущем стихе; и как оно действительно лежит в основе высшего типа человеческого характера и само по себе уверено в обладании Царством Небесным. А теперь я перехожу ко второй из этих заповедей блаженства. Как и все остальные, это парадокс, поскольку исходит из совершенно иной, чем общепринятая, концепции о том, что является главным благом человека. Если цели, которые обычно нас занимают, действительно являются истинными целями жизни, то в этом слове Господа нашего нет никакого смысла, ибо тогда лучше было бы вообще не печалиться, чем печалиться и утешаться. Но если истинная цель, ради которой нам всем дан этот торжественный дар жизни, состоит в том, чтобы мы могли стать подражателями Богу, как дорогие дети», тогда мало что может быть для людей более благодарным, чем священная скорбь, чем то, за что Есть несколько более мощных инструментов для создания того типа характера, который мы здесь собираемся создать. Все высокие, достойные, серьезные мыслители и поэты (которые для большинства людей являются лучшими учителями) говорили ту же самую мысль, как и Христос. Но Он говорит это со всей Своей особенностью, которая неизмеримо углубляет ее торжественность и ставит истину сентиментальных высказываний, которые часто бросают вызов человеческой природе, на незыблемых основаниях.
Итак, позвольте мне попросить вас вместе со мной самым простым способом рассмотреть две мысли нашего текста: кто такие скорбящие, которые блаженны» и какое утешение они получают.
I. Скорбящие, которые благословлены.
Блаженны плачущие». Ах! это не всеобщее блаженство. Не все скорбящие благословлены. Действительно, было бы хорошей новостью для мира, столь полного страданий, о котором люди иногда думают, что лучше его не было, и в котором хранится так много разбитых и разбитых сердец, если бы каждое горе имело свое благословение. Но как мы видели в предыдущей беседе, что бедность, которую Христос назвал благословенной, не есть просто стесненность обстоятельств или недостаток материальных благ, так и здесь печаль, вокруг головы которой Он бросает этот ореол славы, не является тем, что возникает от простого изменения внешних обстоятельств или от каких-либо естественных причин. Влияние первого изречения пронизывает все заповеди блаженства, и поскольку там «нищие духом» объявляются счастливыми, то и здесь мы должны пойти гораздо глубже, чем просто внешние условия, чтобы найти основание произнесенного благословения. Давайте для начала будем уверены в том, что никакое состояние, будь то богатство или горе, не является абсолютно и обязательно хорошим, но что место всего истинного блаженства находится внутри, в расположении, которое правильно соответствует условиям, которые Бог отправляет.
Поэтому я бы сказал, во-первых, что скорбящие, которых Христос объявляет блаженными, «это нищие духом». Траур — это эмоция, которая следует за этой нищетой. Первое — это признание истинной оценки наших собственных характеров и недостатков; другое — чувство, которое следует за этим признанием. Один — прозорливый пророка. Я человек с нечистыми устами»; другой — это вопль того же пророка, пришедший в то же время: «Горе мне, ибо я погиб!»
И конечно, братья, если бы мы с вами когда-либо имели хоть какое-то представление о том, чем мы на самом деле являемся, и предстали бы перед светом лица Божия, и поразмыслили бы над своим характером и своими поступками в этом - не жестоком, но всепроникающий свет, который исходит от Него, не может быть никакого отношения, никакого расположения, более подходящего лучшему, самому чистому, самому благородному из нас, чем то, что горе мне, ибо я погиб!»
О, дорогие друзья, если — не как богословский термин, а как цепляющийся, личный факт — мы осознаем, что такое грех против Бога, что обязательно должно из него исходить, какие отягчающие причины вызывают Его кротость, Его милосердие, Его постоянное благодеяние. Если мы с легкостью совершаем зло, а затем вытираем губы и говорим: «Мы не причинили никакого зла», мы должны быть более знакомы, чем сейчас, с глубиной этого переживания скорби о грехе.
Я не могу слишком настойчиво убеждать вас в своем убеждении (возможно, оно мало что стоит, но я обязан его высказать), что есть несколько вещей, в которых так называемое христианство наших дней нуждается больше, чем в более глубоком осознании этого факта. , и тяжесть факта личной греховности. В этом кроется корень поверхностности всего того, что сегодня в мире называет себя христианством. Это источник почти всех зол, от которых стонет Церковь. И я уверен, что если бы миллионы людей, которые самодовольно записывали себя в переписи как христиане, смогли бы хоть раз увидеть себя такими, какие они есть, и связать свое поведение с мыслью Бога об этом, они получили бы потрясения, которые отрезвили бы их. И я уверен, что если они не увидят себя таким образом здесь и сейчас, однажды они получат потрясения, которые их ошеломят. И вот, дорогие друзья, я призываю вас, как и самого себя, как основание и первый шаг ко всем солнечным высотам богоподобия и блаженства, спуститься, спуститься глубоко в потаенные уголки и увидеть, как, подобно старейшинам Израиля, которых пророк увидел в темной комнате, мы поклоняемся пресмыкающимся, отвратительным существам, похотливым существам в тайниках внутри. И тогда мы будем еще больше обладать этой нищетой духа, и сознательное признание своего истинного характера сольется с скорбью, которая вполне блаженна.
Теперь еще раз обратите внимание, как такая скорбь утончает и облагораживает характер. Насколько разными были бы наши претензии к другим людям, если бы мы обладали этой трезвой, печальной оценкой того, кем мы являемся на самом деле! Как исчезнет наша раздражительность, высокомерие и настойчивое требование уважения, почтения и почтения к нам! Насколько более жесткой была бы наша охрана в отношении самих себя, своих эмоций, своих наклонностей и вкусов! Насколько снисходительнее было бы наше осуждение откровенно и заведомо непослушных, которые пошли немного дальше в деле, но ни на дюйм дальше по существу, чем мы! Насколько различно наше отношение к нашим собратьям; и как низко наше отношение к небу! Такая печаль отрезвила бы нас, избавила бы нас от вожделения благ земли, сделала бы нас серьезными и задумчивыми, привела бы нас к той печальной, мудрой доблести, которая является победоносной чертой человечества.
Нет ничего более презренного, чем жизнь, которая из-за отсутствия этого самопознания пенится в праздном веселье и кипит в том, что мир называет приподнятым настроением».
«В жизни нет музыки»
Это звучит исключительно идиотским смехом,
Нет ни одной струны, настроенной на веселье
Но в этом есть нотки меланхолии».
Так сказал тот, чья репутация в английской литературе в основном является репутацией юмориста. Он узнал, что единственное благородное человечество — это то, в котором фонтаны смеха и слез лежат так близко друг к другу, что их воды смешиваются. Я умоляю вас не смешивать смех дураков, «то есть треск терновника под горшком», с истинной, торжественной, облагораживающей радостью, которая живет вместе с этой печалью моего текста.
Далее, такой плач, вселившийся в скорбь, происходящую от внешних бедствий, сделает и ее благословенной. Как я уже сказал, в любом состоянии жизни нет ничего, что обязательно и повсеместно делало бы его благословенным. Хотя поэты, моралисты и христиане много, красиво и правдиво говорили об освящающем и подслащающем влиянии бедствий, не будем забывать, что, возможно, столько же людей становятся хуже от своих печалей, сколько становятся от них лучше. . Есть такая вещь, как стать угрюмым, жестоким, эгоистичным, пренебрегающим долгом, обиженным на Бога, безнадежным под давлением наших бедствий. Благословен Бог, есть такое явление, как они тянутся к Нему! Тогда они тоже попадают под влияние этого благословения Учителя, и внешнее горе прославляется в благословенной скорби. Капля-другая этой настойки, траура, происходящего от нищеты духа, пролитая в чашу скорби, очищает и подслащает воды, делает их тонизирующими и горькими. Братья, если наши внешние потери, разочарования и боли помогают нам постичь и принимаются нами в память о нашем собственном недостоинстве, то и это есть сладкие дары Божии нам.
Еще одно слово. Эта скорбь вполне совместима и переживается в чистом виде только вместе с высочайшей и чистейшей радостью. Я говорил о необходимой необходимости такой печали для всей дворянской жизни. Но вспомним, с другой стороны, что ни у кого нет столько оснований радоваться, как у того, кто в нищете духа схватил и владеет богатством Царства. И если человек, наряду с этим глубоким и печальным чувством своей греховности, не удерживает высшего — праведности Христовой, данной покаянию и вере, — то его познание собственного недостоинства еще слишком поверхностно, чтобы унаследовать благословение. Нет причины, почему в христианском сердце не должны лежать рядом, - есть все причины, почему должны лежать - эти два чувства, не противоречащие друг другу и противоречивые, но способные слиться воедино, - скорбь блаженная, и радость неизреченная и полная славы.
II. А теперь пару слов об утешении, которое обязательно получит такая скорбь.
Что бы ни говорили сентименталисты, неверно, что всякая печаль утешается и, следовательно, благословляется. Это можно забыть. Боль может меньше жалить; люди могут прибегать к тривиальным или ложным, недостойным, низким облегчениям и воображать, что они утешаются, когда их только развлекают. Но печаль, о которой идет речь в моем тексте, обязательно обеспечивает каждому человеку, обладающему ею, последующее утешение. Это утешение актуально как в настоящем, так и в будущем.
Что касается настоящего, то скорбь, основанная, как это основано в нашем тексте, на нищете духа, обязательно принесет после себя утешение прощения и очищения. Нежная рука Христа, возложенная на нас, чтобы заставить нашу вину уйти и закоренелые привычки склонности ко злу исчезнуть из нашей природы, является Его ответом на крик Его ребенка: «Горе мне, ибо я погиб!» И что-либо более вероятно, чем то, что Христос, услышав, как человек таким образом жалуется на себя перед Ним, не сможет послать Свой быстрый ответ.
Ах, братья! вы никогда не узнаете, насколько глубоки и невыразимо драгоценны утешения, которые может дать Христос, если только вы не научитесь отчаянию в себе и не придете беспомощными, безнадежными и все же уверенными в себе к этому великому Господу. Опустошите ваши сердца, и Он наполнит их; осознай свое отчаянное положение, и Он поднимет тебя. Чем глубже мы погружаемся в глубину, тем вернее будет отскок и тем выше взлет к зениту. Это те, кто имеет нищету духа и основанную на ней скорбь, и только они переходят в самые сладкие, священные, сокровенные тайники сердца Христова и там находят вполне достаточное утешение.
Подобным же образом это утешение придет в своей самой благородной и наиболее достаточной форме к тем, кто берет свои внешние печали и связывает их с этим чувством собственной незаслуженности. О, дорогие друзья, если я говорю с кем-нибудь, у кого сегодня отягощено сердце, пусть он будет уверен в том, что путь к утешению лежит через подчинение; и что путь к подчинению лежит через признание нашего собственного греха. Если мы будем лежать спокойно, позволим Ему поразить цель и благословить жезл», то жезл расцветет и принесет плод. Вода водопада не сверкала бы радужными оттенками на солнце, если бы ее не разбрызгали брызги о черные камни. И если мы скажем вместе со старым добрым доктором Уоттсом:
«Когда Его удары ощущаются,
Его ударов меньше, чем наших преступлений,
И легче нашей вины.
нетрудно будет поклониться и сказать: «Да будет воля Твоя», и с покорностью мы получим утешение.
Есть ли что-нибудь, что можно сказать об этом будущем утешении? Очень мало, потому что мы знаем очень мало. Но Сам Бог отрет все слезы с их глаз». Надежда на это утешение сама по себе является утешением, и надежда становится тем более светлой, когда мы познаем и измеряем глубину нашего собственного зла. Землю необходимо затемнить, чтобы можно было по-настоящему увидеть волшебную, неземную красоту сияния западного неба. Печаль земная — это фон, на котором нарисован свет небесный.
Итак, дорогие друзья, будьте уверены в том, что единственное, что должно привести человека к печали, — это его собственный характер. Ибо все остальные причины горя являются орудиями добра. И будьте уверены и в том, что единственное, что может обеспечить адекватное скорби утешение, — это принести скорбь Господу Христу и попросить Его разобраться с ней. Его первое слово служения проходило параллельно с этими двумя заповедями блаженства. Когда Он говорил их, Он начал с нищеты духа и перешел к плачу и утешению, и когда Он открыл уста Свои в синагоге Назарета, Он начал с: Дух Господень на Мне, потому что Он помазал Меня на проповедь добра. весть нищим, чтобы дать скорбящим на Сионе диадему вместо пепла, елей радости вместо плача, одежду хвалы от духа тяжести».
МЭТТ. т. 5 — ТРЕТЬЕ Блаженство
Блаженны кроткие! ибо они наследуют землю, - МАТ. т. 5.
Оригинальность нравственного учения Христа заключается не столько в новизне Его повелений, сколько в том новом отношении, в котором Он их устанавливает, в углублении, которое Он им придает, в мотивах, на которых Он их основывает, и в силе, которую Он сообщает для соблюдения их. Другие до Него произносили благословение кротким, но наш Господь имеет в виду гораздо больше, чем они, и как в Своем описании характера, так и в обещании, которое Он дает ему, Он подтверждает уникальность Своего понятия о совершенном человеке. мужчина.
Мировой идеал в целом сильно отличается от Его. Он склоняется к более заметным и так называемым героическим добродетелям; он предпочитает большой яркий желтый подсолнух фиалке, прячущейся среди травы и дающей знать о своем присутствии только ароматом. Блаженны сильные, которые могут постоять за себя», — говорит мир. Блаженны кроткие», — говорит Христос.
Псалмопевец сказал это перед Ним и устно присоединил к этому слову то же обещание. Но наш Господь имеет в виду больше, чем Давид, когда сказал: «Кроткие наследуют землю». Прошу вас теперь вместе со мной подумать, во-первых, что такое эта христианская кротость; затем, откуда оно исходит; а потом, куда это ведет.
I. Что такое христианская кротость.
Обычно это слово используется для описания отношения или, точнее, расположения к людям, особенно к тем, кто унижает нас, причиняет вред или вредит нам. Но христианская концепция кротости, хотя и включает в себя это, идет гораздо глубже; и, прежде всего, имеет отношение к нашему отношению или, скорее, нашему расположению к Богу. И что это такое в этом аспекте? Кротое терпение и кроткое послушание, принятие Его дел, каковы бы они ни были, как бы они ни разрывали или опустошали наши сердца, без ропота, без угрюмости, без бунта и сопротивления, — вот глубочайшее представление о кротости, которую Христос объявляет благословенной. . Когда на нас приходит горе, если только нам не даровано нечто большее, чем естественная сила, мы почти уверены, что, как капризные дети, когда их бьют, будем лягаться, падать и кричать или воспримем причинение печали как оскорбление и оскорбление. повреждение. Если у нас есть какие-либо права на это благословение, мы должны заслужить его, приняв свои печали; тогда принятая печаль становится торжественной радостью или почти сродни ей. Бык, который бьет по стрекалам, делает при этом только две вещи; он не уходит от них, а ранит свои скакательные суставы и глубже вонзает острые кончики в рваные раны. Позвольте Ему ударить, дорогой друг, потому что, когда Он ударяет, Он разрезает начисто; и нет яда на острие ножа Его. Кротость по отношению к Богу – это, во-первых, терпеливое терпение Его Воли.
А по отношению к Нему это, во-вторых, беспрекословная покорность и послушание. Его местонахождение – в завещании. Когда воля покорена, человек далек на пути к совершенству; и смысл всего, что Бог делает с нами, - радости и печали, света и тьмы, когда Его рука дает и когда Его рука отнимает, как когда Его властный голос повелевает и сладкие порывы Его любви милостиво сдерживают - есть чтобы наша воля стала пластичной и гибкой, как кусок выделанной кожи, к каждому прикосновению Его руки. Истинная кротость идет гораздо глубже, чем любое отношение к людям. Оно опирается на суверенную волю Бога как на наше высшее благо и наслаждается тем, что абсолютно и совершенно соответствует ей.
А затем следует, как само собой разумеющееся, то, что обычно составляет все значение слова, та кротость, которая проявляется в нашем отношении к людям. Истинно кроткое сердце остается непоколебимым, несмотря на все провокации. Большинство людей подобны собакам, которые отвечают лаем на лай и от этого только делают ночь отвратительной и сами охриплыми. Но наше дело — встречать зло добром; и чем больше нас обесценивают, чем больше нам вредят, чем больше мы окружены злобой и презрением, тем терпеливее и настойчивее нужно любить дальше.
Ах, братья, легко это сказать и трудно сделать; но это простой христианский долг. Старомодные люди верят, что солнце тушит огонь. Я не знаю, как это может быть, но я уверен, что единственное, что гасит огонь антагонизма, гнева и злобы в тех, кто не любит нас или хочет причинить нам вред, - это то, что мы должны настойчиво освещать и, возможно, побеждать зло добром. . Раздраженные, мы остаемся, если действительно кротки, хозяевами себя, спокойными и уравновешенными, и потому блаженны в себе. Кротость не предъявляет претензий к другим. Многие люди страдают от раздражения, вызванного отсутствием того, что они считают должным уважением. Они воют и ноют, потому что их не ценят. Не ждите от мужчин многого. Не предъявляйте требований, хотя бы по той простой причине, что чем больше вы требуете, тем меньше вы получаете; и чем меньше вы думаете о том, что вам причитается, тем больше у вас шансов получить желаемое.
Но это бедная, неглубокая почва. Истинный призыв таков: «Будьте подражателями Богу, как дорогие дети».
Ах, в каком другом мире мы должны были бы жить, если бы люди, говорящие: «О, Нагорная проповедь — моя религия», действительно сделали бы ее своей религией! Сколько трений было бы устранено из всей нашей жизни; как революционизируется все общество, и земля станет раем!
Но при описании кротости следует учитывать еще одну вещь. Эта благодать, как показывает пример нашего Господа, гармонирует с неустрашимой храбростью и упорным сопротивлением злу в мире. Что касается нас лично, не должно быть никаких границ для нашего терпеливого принятия личной несправедливости; с точки зрения мира не должно быть границ нашей воинственной позиции против общественного зла. Только будем помнить, что гнев человеческий не творит правды Божией». Если бы соперничающие теологи, разгневанные филантропы и социальные реформаторы, готовые вцепиться друг другу в глотку за священное дело человечества, помнили бы только, что нельзя сделать ничего хорошего, кроме как в этом духе, была бы большая вероятность того, что ошибки и страдания человечества исправляются, чем, увы! есть сегодня. Кротость – самая сильная сила в мире, и воины Христовы должны быть священниками и сражаться в битвах Царства, облаченные не в звенящие, сияющие доспехи, не с острыми мечами, не с жестокой и нетерпеливой горечью споров, но в побеждающей кротости. Вы можете взять все паровые молоты, которые когда-либо были выкованы, и разбить айсберг, и, за исключением сравнительно небольшого тепла, которое выделяется при ударах и расплавляет некоторую часть запаха, он будет все еще льдом, хотя и измельченным, а не целым. Но стоит ему попасть в бесшумный дрейф арктического течения и спокойно спуститься на юг, тогда солнечные лучи насмерть поражают его холод, и он рассеивается в теплом океане. Кротость – победитель. Не будьте побеждены злом, но побеждайте зло добром».
II. Обратите внимание, откуда проистекает эта христианская кротость.
Вы обратите внимание на то место, которое занимает это Блаженство в связанном ряду этих драгоценных высказываний. Это следует за нищетой духа и трауром». И это также зависит от утешения, которое скорбящему обещано получить. Это поведение и расположение к Богу и человеку, которые вытекают из внутреннего опыта, описанного в двух предыдущих заповедях блаженства, который имел отношение только к нам самим.
Единственное, на что можно положиться в качестве адекватного обливания холодной водой для наших искр гнева, негодования, возмездия и бунта, это то, что мы прошли через предыдущий опыт, научились справедливо и скромно оценивать себя, научились пришли на небеса с покаянием в сердце, были подняты Его милостивой рукой из праха, где мы лежали у Его ног, и были приняты в Его объятия. Тот, кто таким образом познал себя, почувствовал покаяние и получил утешение прощения и очищения, тот, и только он, является человеком, которому при всех провокациях и при любых обстоятельствах можно абсолютно доверять жить в дух кротости.
Если я узнал что-нибудь о своем собственном грехе, если глаза мои наполнились слезами и сердце мое - сознательным недостоинством перед Ним, о, тогда уж точно я не буду пинать и роптать против дисциплины, от которой главная цель - избавить меня. о зле, которое убивает меня; но скорее я узнаю в скорбях, которые обрушиваются на меня, в потерях, разочарованиях и пустых местах в моей жизни и сердце, один путь исполнения Богом Его великого обещания. От всей вашей грязи и от всех ваших идолов я буду очистить тебя». Человек, который таким образом познал цель, высшую цель печали, вряд ли будет упрекать Бога за то, что он дал ему слишком много очищающего средства.
Подобным образом, если мы каким-либо реальным образом получили для себя утешение, которое Бог дает кающемуся сердцу, мы будем легко довольны всем, что Он посылает. И если мы сравнили себя не с собой, а с Его законом, и узнали, сколько мы должны нашему Господу, маловероятно, что мы схватим нашего брата за горло и скажем: «Заплати мне, что ты должен». ' Если кто-то обращается со мной плохо, пытается ограбить меня, причинить мне вред, насмехаться надо мной или отвернуться от меня холодно, кто я такой, чтобы возмущаться этим? О, братья, для правильного отношения к ближним нам необходимо более глубокое убеждение в своей греховности перед Ним. Многие из нас наделены естественной склонностью к кротости, но этого недостаточно. Многие из нас стремятся взращивать эту благодать из истинных и правильных, хотя и не самых глубоких побуждений. Подкрепим их тем, что исходит из размышления о месте, которое занимает это Блаженство в свитой цепи, и будем помнить, что ему должны предшествовать нищета духа «и скорбь».
Теперь нас, христиан, ждет суровое испытание. Если я познал себя и с покаянием получил прощение Божие, то буду кроток с Богом и с людьми. Если я не кроток перед Богом и людьми, получил ли я прощение Божие? Одна из главных причин, почему многие из вас, христиан, так мало осознают Божье прощающее милосердие, как постоянную радость в вашей жизни, заключается в том, что вы так мало повинуетесь заповеди: подражайте Богу и ходите в любви, как Бог. простил и возлюбил нас».
III. И теперь, наконец, заметьте, куда ведет эта кротость.
Они унаследуют землю». Эти слова цитируются, как я уже сказал, из одного из псалмов, и в устах псалмопевца они, я полагаю, имеют особое указание на мирное владение Израилем землей обетованной, которая в том Ветхом Завете ставилась в зависимость от желания народа верность. В этом аспекте, если рассматривать Нагорную проповедь как программу Самого Царя, какую ведро холодной воды должны были вылить подобные слова на горячие мессианские ожидания плотского еврея! Вот был царь, который не надеялся отвоевать землю вооруженным восстанием против римских легионов, но сказал: будьте кротки, и вы действительно завладеете ею, есть ли Пилат в доме прокуратора в Керея или нет. '
Но для нас эти слова имеют двойное значение, как и все обетования, прилагаемые к этим заповедям блаженства. Они применимы к настоящему; они применимы к будущему. И это не просто небрежное толкование, объясняющее их недостаточную проверку здесь, на земле, какими-то смутными надеждами на будущее исполнение, а вытекающее из того простого факта, что дары, которые человек получает при условии, что он является истинным учеником, суть одно и то же и различаются лишь степенью здесь и в дальнейшем. Обстоятельства, без сомнения, изменятся, и в этом небесном состоянии будет многое не похоже на то, что мы переживаем здесь. Но суть христианского блаженства одна и та же и в этом мире, и в самых дальних пределах сияющей, но тусклой вечности за ее пределами. Итак, мы считаем, что двойная ссылка на эти слова присуща фактам дела, а не является импровизированной интерпретацией.
В настоящее время существует наследие земли, которое идет так же несомненно, как тень с солнечным светом, с кротостью, о которой говорится в нашем тексте. Не буквально, конечно, ибо неверно, что эта христианская благодать имеет в себе какую-либо тенденцию притягивать к себе какое-либо материальное благо. Мир, которым владеет внешний мир, принадлежит сильным людям, людям способным, обладающим силой, напором и амбициями. Если хочешь пройти сквозь толпу, сделай локти свои как можно острыми и ступни свои на носках соседей как можно тяжелее, и дорога будет проложена для тебя; но в большинстве случаев кроткий человек, стоящий на краю толпы, на этом и остановится.
Неправда и то, что не было бы настоящего блаженства, даже если бы земля в этом внешнем смысле принадлежала нам. Ибо нельзя измерить счастье акром, и внешнее состояние самого сытого изобилия и богатства, превосходящего мечты скупости и превосходящего тяготы забот, не обеспечивает ни одному человеку даже того жалкого блаженства, которое знает мир. , не говоря уже о твердом блаженстве, которое провозглашает Христос.
Поэтому мы должны пойти глубже, чтобы понять значение наследования». Каковы бы ни были наши обстоятельства, верно, что это спокойное, уравновешенное, покорное принятие божественной воли и послушание ей, а также это любящее и безобидное отношение к людям обязательно приносят с собой миролюбие сердца, которое извлекает высшее благо из хоть немного материальных благ, которые может послать нам Божье провидение. Раньше считалось, что боги и блаженные духи питаются не грубой материальной плотью жертвоприношений, а определенным тонким ароматом и сущностью, поднимающейся в дыму благовоний. Так и кроткие люди Христовы живут и процветают и благословляются истинным обладанием земными благами, даже если их внешняя часть этого блага может быть очень маленькой. Лучше немногое, что есть у праведника, чем богатство многих нечестивцев».
И, кроме того, есть дальнейшее исполнение этого обещания, о котором я осмелюсь сказать лишь очень мало. Мне кажется весьма вероятным, что слова нашего Господа здесь совпадают с тем, что является общим потоком представлений во всем Писании, о том, что совершенная форма Царства Божьего должна быть реализована на этой обновленной земле, когда она станет новая земля, на которой обитает правда». Так это или нет, но во всяком случае из этих слов мы можем с полным основанием понять мысль, что в конечном состоянии ассимиляции и общения с Богом и Христом, на которое христианские люди имеют право смотреть вперед, на планете будет существовать внешняя вселенная. где они будут осуществлять свою деятельность и от чего они будут черпать еще невообразимые удовольствия.
Но во всяком случае, дорогие братья, мы можем быть уверены в этой блаженной мысли, что те, кто смиренно живут, зная и оплакивая свой грех, и кто смиренно принимает в свое сердце как единственную надежду утешение Христова прощения и очищения, кто смиренно принимают, смиренно терпят, смиренно послушны, даже здесь будут иметь в своих сердцах тихий источник мира, который заставит пустыню радоваться и цвести, как роза, и в дальнейшем они будут увенчаны господством над всем. Кротость побеждает, и побеждающий наследует все».
МЭТТ. т. 6 — ЧЕТВЕРТАЯ БЛАГОДАРНОСТЬ
Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся» (МАТ. т. 6.
Два предварительных замечания дадут нам точку зрения, с которой я хочу сейчас рассмотреть эти слова. Во-первых, мы видели в предыдущих проповедях, что эти парадоксы христианской жизни, которые мы называем Заповедями блаженства, представляют собой связанную цепочку или, скорее, продукт одного общего корня. Каждое предполагает все предыдущее. Конечно, было бы ошибкой ожидать единообразия в процессе формирования характера, и этапы, которые в мышлении разделимы и последовательны, могут быть одновременными и фактически сливаться. Но, тем не менее, наш Господь обрисовывает здесь последовательные этапы роста истинной христианской жизни. Мне еще придется сказать о том месте в ряду, которое занимает это Блаженство, но сейчас я просто прошу вас помнить, что оно имеет основу и ряд предыдущих переживаний, из которых оно вытекает, и что мы не поймем его. глубину смысла Христа, если мы изолируем его от них и будем рассматривать его как нечто отдельное.
Еще одним соображением является поразительное отличие этого Блаженства от других. Кроткие, милосердные, чистые сердцем, миротворцы — все они достигли определенных качеств. Но это благословение произносится не тем, кто достиг праведности, а тем, кто стремится к ней. Желание, дошедшее до такой степени, что его можно сравнить с физической тягой голодного человека к пище или с властной жаждой пересохшего горла, кажется странным родом блаженства; но лучше жаждать высшего, хотя и недостижимого, блага, чем довольствоваться низшим, которым уже обладаешь. Лучше подняться, хотя вершина далека и тропа крута, чем пастись среди стад в жирных долинах. Устремление – это блаженство, когда оно достойно направлено. Итак, давайте посмотрим на эти два пункта этого блаженства; этот божественный голод души и его несомненное удовлетворение.
I. Обратите внимание на голод, который благословен.
Теперь «праведность» стала своего рода богословским термином, который люди используют, не придавая ему какого-либо особого значения. И было бы немного лучше заменить праведность абстракцией морального подчинения воле Бога. Предположим, мы попытаемся перевести слова моего текста на современный английский язык и вместо того, чтобы говорить: «Блаженны те, кто алчет и жаждет праведности», скажем: «Блаженны мужчины и женщины, которые больше всего желают добра». Разве это не звучит немного более близко к нашей повседневной жизни, чем заезженное и изношенное слово моего текста? Праведность — это не что иное, как подчинение духа небу и выполнение всего того, что благородно, прекрасно и достославно.
Создание такого характера, стремление к совершенствованию духа и поведения — это высшая цель, которую может поставить перед собой человек. Есть много других жажд души, которые вполне законны. Многие из них бодрят, облагораживают и возвышают. Невозможно не жаждать предметов первой необходимости. Хорошо жаждать любви, мудрости. Лучше стремиться к тому, чтобы быть хорошими мужчинами и женщинами. Для чего мы здесь? Наслаждаться? Работать? Знать? Да! Но не поведение, и тем более не мысль, и менее всего наслаждение в любой из его форм является целью жизни и должно быть нашей целью здесь, на земле. Мы здесь, чтобы научиться быть; а воспитание и создание характеров, соответствующих воле Божией, есть Омега всей нашей жизни во плоти. Все эти другие вещи, даже самые высокие из них, страстное желание
«Чтобы следовать за знанием, как затонувшая звезда,
За пределами самых дальних границ человеческой мысли».
должны быть подчинены этой дальнейшей цели — быть хорошими мужчинами и женщинами. Все это леса; здание имеет характер, соответствующий воле небес и уподобленный небесному подобию.
Это считается утверждением главной цели человека для всех разумных и вдумчивых людей в их самые глубокие и искренние моменты. Итак, в то время как мы должны позволить нашим желаниям выйти на более низкие уровни и стремиться привлечь к себе различные дары, необходимые для различных фаз и сторон нашего существа, вот один из них, который подсказывает человеку собственная совесть. явно высший и доминирующий — голод и жажда праведности.
Еще далее обратите внимание, как это желание, на которое наш Господь произносит Свое благословение, идет в ряд. Я знаю, что у всех людей есть скрытые, а иногда частично и фрагментарно действующие в их жизни и проявляющиеся на поверхности спорадические желания добра. Их существование проводит грань между человеком и дьяволом. И нет на земле души, которая бы не чувствовала иногда стремления быть лучше, чем она есть, по ее собственному сознанию, сегодня. Но стремление, которое благословляет наш Господь, приходит после и является результатом предыдущих характеристик, которые Он описал. Должна быть нищета духа, признающая нашу собственную недостаточность и недостойность; или, выражаясь проще, мы должны осознать себя грешниками. Должен быть траур, который следует за этим откровением нас самих; покаяние, которое не смывает грех, но делает нас способными получить прощение. Должно быть утешение от полученного прощения; и необходимо подчиниться Высшей Воле, которая является истинным корнем всей кротости, перед лицом антагонизма со стороны созданий и сопротивления со стороны обстоятельств. Когда таким образом из человека выбивается самомнение, и он знает, как далек он от обладания какой-либо настоящей, глубокой собственной праведностью; и когда, далее, его сердце засияло сознанием прощения; и когда, в дальнейшем, его воля склонится перед Отцом Небесным, тогда в его сердце возникнет голод и жажда, более глубокие, гораздо более верные в осуществлении, чем когда-либо может быть реализовано в другом сердце, чужом такому опыты. Братья, если мы когда-либо обретем праведность, которая сама по себе благословенна, то это должно произойти потому, что у нас есть голод и жажда, которые обостряются и усиливаются глубоким открытием нашего собственного зла, смиренным покаянием перед Богом и радостной уверенностью в свободе и свободе. полное прощение.
Далее заметьте, что благословенным объявляется не осуществление желания, а само желание. И это так не только потому, что, как я уже сказал, все благородные стремления хороши, реализованные или нереализованные, а цель важнее достижения, и то, чего сильно желает человек, часто является раскрытием его глубочайшего «я» и пророчеством. о том, каким он будет; но Христос ставит здесь стремление к определенному качеству в один ряд с обладанием рядом других достигнутых качеств, потому что Он намекнет нам, что такую праведность, которая утолит бессмертный голод и жажду наших душ, следует принять. в ответ на тоску, а не быть созданным нашими собственными усилиями.
Это подарок; и условие получения дара – желать его честно, искренне, глубоко, постоянно. Псалмопевец увидел проблеск той же истины, когда завершил свое описание человека, который достоин взойти на гору Господню и стоять на святом месте Его, с тем, что он получит благословение от Господа и праведность от Бог его спасения».
Конечно, говоря, что первый шаг к обладанию этой Богом дарованной и Богом благословенной праведностью является не усилие, а стремление, я не забываю, что сохранение ее и воздействие ее на наш характер и на наше поведение , должно быть результатом нашего постоянного усердия. Но это усилие, основанное на вере; и, как я полагаю, главным образом усилия по поддержанию открытой линии связи между нами и Богом, великим Дарителем, обеспечивают нам обладание этим даром Божьим. Дорогие друзья, праведность, которая приносит нам пользу, не является нашим творением, а даром Бога через Иисуса Христа.
Итак, прежде чем я перейду к другим мыслям моего текста, могу ли я здесь на минутку остановиться? Блаженны алчущие и жаждущие» — подумайте о картине, которая наводит на это — ненасытное желание голодающего человека, почти неистовая тоска пересохшего горла. Это картина интенсивности и глубины нашего желания быть хорошими? Желаем ли мы, исповедующие христианство, мужчины и женщины, избавиться от наших зол и облечься в праведность, с честностью, серьезностью и постоянным стремлением, которые сделали бы такие слова, подобные этим, в моем тексте чем-то еще, если бы они были применены к нам? чем самая горькая ирония? О, смотришь на христианскую церковь и смотришь - что более полезно - в свое сердце и противополагаешь прохладному, ленивому, случайному и, боюсь, единственному полуискреннему желает быть лучше, с безошибочной искренностью и реальностью нашего стремления быть богатыми, или мудрыми, или процветающими, или знаменитыми, или счастливыми в наших домашних отношениях и тому подобное. Увы! увы! что весь поток великой реки столь многих исповедующих христианские желания течет к земле и творениям, и малейшая струйка отрывается, как ковш для мельницы, от великого потока и направляется к высшим вещам. Благословен голод и жажда праведности. Мы с вами можем сказать, заслуживают ли наши желания такого названия.
II. А теперь, во-вторых, удовлетворение этого божественного голода души.
Они наполнятся», — говорит наш Господь. Все эти обещания, прилагаемые к Заповедям блаженства, имеют двойную ссылку: на уверенность настоящего и на совершенство будущего. Наличие такой двойной ссылки может стать совершенно очевидным, если мы заметим, что первое из обетований, которое включает в себя их все, а остальные являются лишь аспектами и фазами, заключено в настоящем времени, в то время как остальные стоят в настоящем времени. будущее. Их есть Царство Небесное», «не будет — они утешатся», «они унаследуют землю» и так далее. Итак, мы имеем право, более того, обязаны рассматривать это великое обещание в тексте как имеющее две эпохи исполнения: одну частично здесь, на земле, а другую полную в будущем. И эти двое различаются не по сути, а по степени.
Итак, что касается настоящего, они будут наполнены». Разве это не должно быть Евангелием для ищущего духа человека, который так хорошо знает, что значит быть распятым в муках тщетного желания и сосредоточить свое сердце на том, что никогда не попадает в его руки? Есть одна область, в которой нет ничего настолько невозможного, как то, что любое желание будет напрасным или любое желание будет неисполненным, и это область, на которую указывает нам Христос в этих великих словах моего текста. Отвернитесь от земли, где исполненные и неисполненные желания часто одинаково разочарованы. Отвернитесь от сомнительных удовольствий, которые приходят к тем, чьи сердца стремятся к любви, мудрости, богатству, преходящему счастью; и будьте уверены в том, что единственное стремление, которое никогда не будет разочаровано и, получив ответ, не принесет нам лишь пепла вместо хлеба, — это стремление быть подобными Богу и подобию Христу. Одно только это желание обязательно будет исполнено, и, будучи исполнено, обязательно будет благословенно.
Неправда, что все желания праведности исполняются. Те, которые возникают, как я уже сказал, в сердцах людей спорадически и вне фона переживаний моего текста, не всегда, не часто, даже частично реализуются. Без сомнения, в каждой стране есть души, жаждущие праведности, поскольку они способны ее распознать. И мы уверены в том, что ни одно такое усилие и стремление не остается незамеченным для Того, Кто слышит крик молодых воронов и не остается глухим к молитвам людей, жаждущих добра. Но опыт большинства из нас, за исключением Иисуса Христа, состоит в том, что то, чего я не хотел бы, я делаю, и то, чего я хотел бы, я не делаю». Голод и жажда праведности, какими бы несовершенными они ни были, которые время от времени ощущают все люди, не могут разрушить ужасную непрерывность их поведения как зла в глазах Бога и их собственной совести. Итак, именно потому, что каждый человек знает что-то об остроте этого желания праведности, которое, однако, по большей части остается нереализованным, мир полон печали. О, несчастный я человек, кто избавит меня от тела этой смерти?» становится выражением самых благородных среди нас. Тогда к нам приходит это великое Евангелие, и Назарянин уверенно предстает перед миром, смутно осознающим свою нужду, а иногда и несчастным, потому что он плох, и говорит: Хо! всякий жаждущий, придите к водам. . . . Приди ко Мне и пей».
Какое право имел Он стоять так и обещать, что всякое желание добра будет исполнено в Нем? Он имел на это право, потому что Он Сам имел силу и цель осуществить это. Ибо в этом суть Его Евангелия: каждому, кто просит об этом, Он даст тот дух жизни, который принадлежал Ему и который освободит нас от закона греха и смерти».
Таким образом, дорогие друзья, мы должны довольствоваться тем, что занимаем место получателей и принимаем, а не вырабатываем для себя эту праведность, к которой мы более или менее слабо, и все мы слишком слабо, иногда стремимся. О, поверьте мне, без Него вы никогда не получите в свой характер доброты, которая удовлетворит вас самих. Сибирские заключенные иногда рвут цепи и убегают на некоторое расстояние. Обычно их забирают обратно и снова запирают в плену. Если мы способны (а мы в некоторой степени это делаем) разорвать в себе оковы зла, то мы не сможем завершить наше освобождение никаким нашим умением, усилием или действием. Мы должны быть довольны получением благословения. Нет ткацкого станка, который мог бы сплести, и нет иглы, которую могли бы использовать руки человека, чтобы сшить чистую одежду, подобающую душе. Мы должны довольствоваться тем, что взяли одежду праведности, сотворенную Иисусом Христом, и сняли с Его помощью древнее «я», забрызганное грязью мира и запятнанное плотью, и облачились в нового человека. », которое дарует Христос, и только Христос.
Что же касается будущего исполнения этого обетования, то желание будет жить на небесах, желание расширит дух, расширенный дух будет способен на более полные дары богоподобия, а возросшая способность обеспечит больший прием. Таким образом, в вечности, в благословенном чередовании, мы будем испытывать желание, приносящее новые дары, и удовлетворение, порождающее новые желания.
Дорогие друзья, все, что я пытался сказать в этой проповеди, собрано в одно слово – чтобы я мог быть найден в Нем, имея не свою собственную праведность, но ту, которая через веру Христову, праведность, которая от Бога по вере».
МЭТТ. т. 7 — ПЯТОЕ Блаженство
Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут». т. 7.
Божественная простота Заповедей блаженства скрывает в себе божественную глубину как в отношении отдельных заповедей, так и в отношении последовательности в целом. Я уже указывал, что первую из этой серии следует рассматривать как корень и зародыш всех последующих. Если мы на мгновение отложим ее и рассмотрим только плоды, которые последовательно развиваются из нее, мы увидим, что остальные члены последовательности расположены парами, из которых каждый содержит, во-первых, характеристику, более внутреннюю и относящуюся к глубокие вещи индивидуальной религии; и, во-вторых, характеристика, имеющая свое поле действия в наших отношениях с людьми. Например, «скорбящие» и «кроткие» составляют пару. Алчущие и жаждущие праведности и милостивые составляют пару. «Чистые сердцем» и «миротворцы» составляют пару.
Эта последовательность вряд ли может быть случайной. Это детальное применение великого принципа, который наш Господь подтвердил в его ветхозаветной форме, когда Он сказал, что первая великая заповедь, любовь Божья, имела сопутствующую и подобную ей любовь к ближнему. Религия без благодеяния и благодеяние без религии одинаково искалечены. Одно — корень без плода, а другое — плод без корня. Самые избранные эмоции, самая низкая вера, самые высокие стремления, глубочайшее сознание своего недостоинства — эти бесценные элементы личной религии — мало чего стоят, если с ними не связаны неразрывно кротость, милосердие и миротворчество. Что Бог соединил, того человек да не разлучит». Если какой-либо христианский народ пренебрег служением человека ради поклонения Богу, он бросает вызов учению Христа. Если какие-либо противники христианства нападают на него на том основании, что оно способствует такому пренебрежению, они ошибаются в системе, которую критикуют, и судят о ней по несовершенной практике учеников, а не по совершенным наставлениям Учителя.
Итак, здесь мы имеем характеристику, лежащую в самом сердце этой серии заповедей блаженства, которая полностью относится к нашему поведению друг к другу. Поэтому мои замечания теперь будут носить очень домашний, банальный и практический характер.
I. Обратите внимание на характерную черту, на которую наш Господь изливает здесь Свое благословение – милосердие.
Как и все остальные члены этой последовательности, за исключением, пожалуй, последнего, это качество относится скорее к расположению, чем к действию. Поведение, конечно, включено; но поведение лишь во вторую очередь. Иисус Христос всегда ставит поведение на второе место, как это делают все мудрые и великие учителя. Каковы мысли человека в сердце его, таков и он». Это лейтмотив всей благородной морали. И никто никогда не осуществлял это более тщательно, чем мораль Евангелия. Это плохой перевод и ограничение этого великого слова, которое ставит на первый план лишь милосердные действия. Милосердие моего текста — это, прежде всего, некий привычный способ смотреть и чувствовать по отношению к людям, особенно к людям, страдающим и нуждающимся, и особенно к людям, оказавшимся плохими и порицаемыми. Подразумевается, что жесткое возмездие приведет к более суровым методам суждения и действий.
Поэтому первой характеристикой милосердного человека является то, что он милостив в своих суждениях; не делать людям худшего, не быть Адвокатом Дьявола в своих оценках своих собратьев; но бесконечно и, как это называет мир, глупо и невероятно, мягок в своих порицаниях и всегда готов принять милосердную - которая обычно является более истинной - конструкцию действий и мотивов. Это очень устаревшая мысль, брат, но чтобы придать обыденности поразительную силу, нужно привести ее в непосредственную связь с нашей собственной жизнью и поведением. И если вы попытаетесь неделю пройти мимо этой изношенной банальности, я ошибусь, если вы не обнаружите, что у нее есть зубы, чтобы кусать вас, и крепкая хватка, которая может вас схватить. Изношенная истина не изнемогает, пока ей не подчиняются, а когда мы пытаемся ей подчиняться, она перестает быть обыденностью.
Могу еще раз напомнить вам, что это милосердие, которое есть прежде всего внутреннее чувство и способ, как я сказал, думать и смотреть на недостойных людей, должно, конечно, обязательно найти свое проявление в нашем внешнем поведении. . И будет, о чем мне не стоит распространяться, готовность помочь, дать, простить не только обиды против общества и морали, но и обиды против самих себя.
Мне нет необходимости более подробно останавливаться на этой первой части моей темы. Я хотел главным образом подчеркнуть, что начинать с действия, в нашем понимании милосердия, есть ошибка; и что мы должны очистить наши сердца от антипатий, антагонизмов и циничных подозрений, если хотим унаследовать благословения нашего текста.
Прежде чем идти дальше, я хотел бы указать на связь между этим возложенным долгом милосердия и предшествующей ему добродетелью кротости. Достаточно трудно переносить презрение, которое терпеливые заслуги недостойных принимают без единого красного пятна на щеке, одного возмущения или прилива гнева в сердце; и сделать это может поставить нас всех перед необходимостью. Но это еще не все, чего требует от нас этика Христа. Недостаточно проявлять пассивную добродетель кротости; должен быть деятель милосердия. А призывать к этому — значит возлагать дополнительный груз на нашу совесть, а также еще больше усложнять и растягивать обязательства, под которыми мы находимся. Мы не сделали того, что худшие люди и наши самые злые враги имеют право получить от нас, когда с трусливой неискренностью мира говорим: «Я могу простить, но не могу забыть». Это не прощение и не милосердие. Недостаточно стоять на месте, не сопротивляясь. Должна быть протянута рука помощи и прилив жалости и милосердия в сердце, если мы хотим делать то, что наш Учитель сделал для всех нас, и то, что наш Учитель требует от нас делать друг для друга. Милосердие – активная сторона пассивной кротости.
Далее, одним словом, я хотел бы отметить здесь еще одно, а именно: какой печальный, строгий и верный взгляд на положение людей в мире возникает из-за того, что в нашем отношении к ним существуют только три качества, которые Христос помещает в эту семеричную бриллиантовую тиару кротость перед лицом ненависти и несправедливости; милосердие перед лицом слабости и зла; миротворчество перед лицом враждебности и разногласий. В каком мире нам приходится жить, где высшими достоинствами являются те, которые предполагают подобные пороки! Ах! дорогие друзья, как овцы среди волков, это верно и сегодня. И единственной побеждающей силой является терпеливая кротость, которая возмещает всякое зло добром и является единственным средством его преобразования и, таким образом, преодоления его.
Люди много говорят, и по большей части очень неискренне, о своем восхищении этими заповедями, собранными в этой главе. Если бы они попытались прожить их в течение двух недель, они, возможно, сделали бы паузу немного дольше, чем некоторые из них, прежде чем сказать, как это делают люди, ненавидящие богословие Нового Завета: «Нагорная проповедь — моя религия». Это? Это не очень похоже. В любом случае, если это так, то это религия, практика которой прискорбно хромает.
II. Позвольте мне попросить вас взглянуть на то, о чем я уже частично упомянул, — на то место в этом ряду, которое занимает Милосердие.
Теперь, конечно, я знаю, и ничто из того, что я говорю сейчас, не должно быть воспринято ни на мгновение как сомнение или недооценка того, что, совершенно независимо от религии, в структуру человеческой природы вплетено то чувство милосердия, которое наш Господь здесь венчает Его благословение. Но наш Господь говорит здесь не о том естественном, инстинктивном чувстве, которое отчасти ненадежно и имеет мало силы, если не считать подкрепления высших мыслей, позволяющих последовательно проводить себя в жизни; но это милосердие, которое является больше, чем инстинкт, больше, чем чувство, больше, чем естественный ответ человеческого сердца на вид сострадания и страдания, которое, по сути, является продуктом всего, что предшествовало ему в этом связанная цепочка характеристик и их благословений.
И поэтому я прошу вас вспомнить это. Нищие духом, «скорбящие», «кроткие», «алчущие и жаждущие правды» — вот источники, питающие течение этой реки; и если его питать не из них, а из поверхностных вод человеческих чувств и инстинктов, он высохнет задолго до того, как сможет освежить бесплодные места и охладить жаждущие уста. И обратите внимание также на предыдущие обетования: их есть Царство Небесное»; они будут утешены»; они унаследуют землю; они будут наполнены». Это переживания, которые, опять же, представляют собой еще одно собрание истоков этого потока.
То есть истинное, продолжительное, надежное, побеждающее милосердие имеет двойной источник. Сознание собственной слабости, печаль, охватывающая сердце, когда оно обнаруживает свой собственный грех, преклоненная покорность прежде всего воле Божией, а во вторую очередь тем антагонизмам, с которыми, подчинившись этой воле, мы можем встретиться. в жизни, а также страстное стремление к более полной праведности и более блестящей чистоте в нашей собственной жизни и характере - это опыт, который сделает человека мягким в суждениях о своем брате и полным тающего милосердия во всех его делах. с ним. Если бы я знал, насколько темна моя собственная природа, насколько я склонен к несовершенному злу, как мало мне нужно благодарить себя за добродетели, которые я практиковал, которые во многом обусловлены моим освобождением от искушений и моими возможностями, и как мало я имею в самом себе, что я могу осмелиться вынести суровое суждение, которое я испытываю искушение применить к другим людям, тогда слова порицания застрянут у меня на языке, и горькое представление о поведении и характере моего брата будет заглушено молчанием. . «За исключением открытых вспышек, — сказал один из самых святых людей, — мне не нужно ничего из того, что было у Иуды и Каина». Если мы почувствуем это, мы спросим себя: кто ты, осуждающий чужого слугу?» и осуждение других застрянет у нас в горле, когда мы попытаемся его высказать.
И, с другой стороны, если я, посредством этих путей самопознания, и смиренной самооценки, и покаянного исповедания греха, и гибкости воли к небу, и стремления, как к своей высшей пище и добру, после праведность, которой, как я чувствую, я не обладаю, пришла в такое положение, в котором моя бедность Его даром обогатилась, и Его милостивая рука отерла слезы с моего лица и даровала полное обладание великими благословениями. по моей смиренной воле и по праведности, которую я так долго внушал мне, неужели я не узнаю, как божественно даровать недостойным, и не буду ли побужден сообщить то, что я уже получил? Итак, будьте подражателями Богу, как возлюбленные дети; и живите в любви, как и Христос возлюбил нас». Глубоко, насквозь, всеобще и всегда милостивы только те, которые получили милость. Свет отражается под тем же углом, под каким он падает, и единственный способ, благодаря которому от наших лиц и нашей жизни может исходить слава, которая осветит многие темные сердца и сделает солнечный свет во многих тенистых местах, - это то, что эти сердца будут иметь обратились к самому источнику небесного сияния и таким образом получили от Господа то, что также «они доставляют» людям.
Итак, братия, из этих мыслей следует два простых и практических увещевания. Во-первых, давайте мы, христиане, познаем плоды милости Божией и будем уверены в том, что наше собственное милосердие по отношению к людям есть точная мера количества полученной нами божественной милости. Во-вторых, давайте все познаем корень человеческого милосердия к людям. Сегодня существует множество видов филантропии, благотворительной и благотворительной работы и чувств, совершенно независимо от всякого восприятия и всякой веры в Евангелие Иисуса Христа, поскольку люди, осуществляющие эту благотворительность, обеспокоенный. Я, со своей стороны, достаточно ограничен, чтобы поверить, что потоки нехристианской благотворительности, которые текут сегодня в нашей стране и в других странах, питаются из источника Христа, хотя этот источник ушёл под землю и прорывается в свет, по-видимому, не связан со своим источником. Если бы не было Нового Завета, было бы очень мало того благодеяния, которое сегодня пренебрегает Новым Заветом. Исторически именно великие истины, которые мы удобно резюмируем как евангельское христианство, стали матерью нового милосердия, которое со времен Христа распространилось по миру. Я, со своей стороны, считаю, что если вы вычеркнете учение о всеобщей греховности, если вы закроете Крест Христов, если вы не найдете в нем проявления Бога, бесконечно милостивого к самым недостойным, то вы имеете разрушили основу, на которой будет основываться истинная и действенная благотворительность. Итак, дорогие братья, давайте все будем стремиться обрести более смиренное и истинное представление о том, чем мы сами являемся, и более высокую и истинную веру в то, что такое Бог в Господе; а затем помнить, что если они у нас есть, мы обязаны и докажем, что они у нас есть, сделав то, что является якорем нашей надежды, образцом нашей жизни.
III. Наконец, обратите внимание на воздаяние: они будут помилованы».
Но было бы жалким ослаблением этой великой мысли предполагать, что она означает, что если А. милостив к Б., Б. будет милостив к А. Иногда это правда, а иногда нет. Не так уж важно, правда это или нет; это не то, что имеет в виду Иисус Христос. Все эти блаженства – дары Божии, и это тоже дар Божий. Это Его милость, которую обретает милосердный человек.
Но вы говорите: разве вы только что не говорили нам, что это чувство и переживание милосердия Божия должно предшествовать моему милосердию, а теперь говорите, что мое милосердие должно предшествовать милосердию Божиему? Нет; Я не говорю, что оно должно предшествовать этому; Я говорю, что мое милосердие как бы заключено между сегментами золотого круга и имеет с одной стороны переживание божественного милосердия, которое оживляет мое благодаря благодарности и подражанию; с другой стороны, более обширное переживание божественной милости, которое следует за моим поведением по примеру моего Господа.
Это лишь один из примеров широкого общего принципа: тому, кто имеет, будет дано, а у того, кто не имеет, отнимется даже то, что он имеет». Спасение не является таким необратимым даром, как однажды подаренный человеку, который может продолжаться в любом случае и будет продолжаться; но оно дано таким образом, что для его удержания и еще более для его увеличения необходима определенная линия чувств и действий.
Наш Господь, конечно, не имеет в виду, что этот отдельный член ряда несет в себе всю силу обрушить на человека благословения, которые возникают только благодаря соединению всего ряда, но что он представляет собой один из той связанной группы, которая получит благословение свыше. И благословение здесь изложено в соответствии с конкретной Благодатью, о которой идет речь, в соответствии с тем великим законом возмездия, который несет жизнь в жизнь и смерть в смерть.
Ни один человек, который, приняв милость Божию, живет сурово, сурово, самоуглубленно, неумолимо и малообщительно, не будет хранить эту милость ни в каком живом сознании, ни в каком-либо благодатном исходе. Раб взял своего товарища-раба за горло и сказал: «Заплати мне, что ты должен», а господин его сказал: «Отдавай его мучителям, пока он не отдаст до последнего кодранта». Вы получаете свое спасение как бесплатный дар; вы храните его чувствами и поведением, соответствующим подарку.
Хотя благожелательность, направленная на себя, не является благожелательностью, совершенно законно и даже абсолютно необходимо, чтобы, хотя мотивом милосердия является полученная милость, поощрением милосердия должно быть милосердие, которое еще предстоит оказать. Живите в любви, как и Христос возлюбил нас»; и когда вы думаете о своем собственном недостоинстве и о великих дарах, которые дал милостивый Бог, пусть это побудит вас двигаться среди людей как копии Бога, и будьте уверены, что вы углубляете свою духовную жизнь не только посредством медитации и верой, но практическим делом и проявляя ко всем людям милость, подобную той милости, которую даровал вам Бог.
МЭТТ. т. 8. Блаженство шестое.
Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят». т. 8.
При первом слушании едва ли можно понять, является ли характер, описанный в этом великом изречении, или данное обещание более недоступным для людей. Чистые сердцем»: кто они? Есть ли среди нас кто-нибудь, кто может вообразить, что обладает характером, подходящим для видения Бога или позволяющим ему с радостью переносить это ослепительное сияние? Они увидят Бога, «которого никто из людей никогда не видел и увидеть не может». Разумеется, требование невозможно, и обещание не менее невозможно. Но разве Иисус Христос издевается над нами, предъявляя невыполнимые требования, и развеивает перед нами надежды, которые никогда не смогут осуществиться? Было много моралистов и потенциальных учителей, которые поступали так. Какой смысл говорить человеку, лежащему на поле боя, израненному и с отстреленными обеими ногами: «Если ты только встанешь и побежишь, ты будешь в безопасности»? Какой был бы смысл говорить людям, какими блаженными они были бы, если бы были противоположностью того, что есть на самом деле? Но это не путь Христа.
Эти слова, какими бы высокими и далекими они ни казались, на самом деле являются одними из самых обнадеживающих и лучезарных слов, когда-либо исходивших даже из Его уст. Ибо они предлагают реализацию кажущегося невозможного характера, они обещают обладание кажущимся невозможным видением; и они успокаивают страхи и говорят нам, что зрелище, от которого, если бы это было возможно, нам иногда хотелось бы уклониться, является источником нашей чистейшей радости. Итак, мне кажется, в этих великих словах стоит обратить внимание на три вещи: как можно очистить сердца; как чистое сердце может увидеть Бога; и как это зрелище может быть простым блаженством.
I. Как можно очистить сердца.
И вот, здесь особенно необходим ключ, который в предыдущих проповедях открыл нам сокровища смысла этих заповедей блаженства. Ибо, как я уже сказал, если вы воспримете это как просто изолированное высказывание, оно станет насмешкой и болью. Но если соединить его, как желает наш Господь, со всеми предыдущими звеньями этой сплетённой цепи, описывающей свойства благочестивой души, то оно примет совсем иной вид. Чистые сердцем — это те, кто применил и получил предыдущие качества и дары от Бога. То есть, должна предшествовать вся такая чистота, на которую способно божественное видение, нищета духа, сознающего свое истинное состояние, скорбь, справедливо ощущающая тяжесть и ужас этого состояния, стремление к его противоположности, которая будет никогда не будет голода и жажды души, если этому не предшествует глубокое чувство греха и покаяние, которое следует за ним.
Но когда эти вещи произошли раньше и когда они сопровождались, как это обязательно будет, результатами, вытекающими из них без промежутка времени, а именно. обогащение обладанием царством, утешение и осушение слез покаяния и обладание праведностью, дарованной потому, что ее желают, а не завоеванной, потому что ради нее трудятся, - тогда и только тогда сердце очистится и испражнился от своих зол и своего эгоизма, и его глаза открылись, успокоились и укрепились, чтобы созерцать неослепляющий вечный свет Божий. Слово моего текста, стоящее отдельно, приносит отчаяние. С точки зрения Христа, как одной из тех характеристик, которые Он описал, она зажигает самую светлую и самую надежную надежду.
Может ли эфиоплянин изменить кожу свою или леопард свои пятна?» Нет; но Бог может изменить их; и смысл моего текста, рассматриваемый в его должной связи с этими другими заповедями блаженства, заключается в том, что необходимая чистота является не делом рук человека, а даром Божиим. Та же самая истина, которая здесь вытекает из изучения места нашего текста в этой серии, сжата в более краткую, но по существу эквивалентную форму в высказывании другой части Нового Завета об очищении их сердец верой».
Дорогие братья, мы возвращаемся к старой истине: все надежды и усилия человека по исправлению и самосовершенствованию должны начинаться с осознания греха, плача по нему, стремления к божественной благости, открытия сердце для его принятия; и только тогда мы сможем подняться на эти безмятежные высоты чистоты сердца. Это, и только это, способ, которым «можно вывести чистое из нечистого». и люди, запятнанные и оскверненные злом, скованные цепями того, что является матерью всякого зла, а нечестивые делают себя центром своей жизни, могут быть омыты, очищены и освобождены, и Бог станет целью и целью. , мотив и цель, сила и награда всей их работы. Праведность — это дар с самого начала, и это дар, даруемый при условии покаяния перед Богом и веры в Господа нашего Иисуса Христа». У всех нас есть стремления к чистоте, подавляемые, разбитые, опровергаемые тысячу раз в нашей жизни изо дня в день, но они есть; и единственный способ, которым они могут быть полностью удовлетворены, - это когда мы пойдем со своими грязными руками, пустыми и грязными, и поднимем их к небу, и скажем: Дай то, что Ты повелеваешь, даже чистое сердце, и мы будем чистый.'
Но не будем также забывать, что этот дар, данный не раз и навсегда, а постоянно, при наличии постоянного желания, должен быть использован, присвоен, внедрен в наш характер и отработан в нашей жизни, посредством нашего собственными усилиями, а также нашей собственной верой. Итак, имея сии обетования, возлюбленные, очистим себя от всякой скверны плоти и духа, совершая святыню в страхе Господнем». Всякий человек, которому дарован этот «дар, очищает себя, как Он чист». Тот, Кто приносит нам дар возрождения, посредством которого мы получаем новую природу, свободную от греха, призывает каждого из нас, преподнося нам чашу с очищающей водой: «Омойся, очистись; отложи зло своих дел; . . . перестаньте делать зло, научитесь делать добро». Что Бог соединил, человек да не разлучит», т.е. акт веры, посредством которого мы получаем, акт усердия, посредством которого мы используем очищающую силу.
II. Обратите внимание, как чистое сердце видит Бога.
Говоря о таком тексте, возникает искушение погрузиться в мистические глубины, но я хочу сейчас противостоять этому искушению и разобраться с ним простым и практическим способом. Конечно, мне нет нужды напоминать вам или делать что-то большее, чем просто напоминать вам, что речь здесь идет не о чувственном восприятии Того, Кто невидим, но и не об адекватном и непосредственном познании и постижении Того, Кто есть. бесконечен, и которого человек может постичь не больше, чем он может обхватить своими короткими руками пылающий шар центрального солнца. Но все же связь с небом возможна для грешных людей, когда они очистились через веру в Господа, которая настолько пряма, настолько непосредственна, что заслуживает названия видения; и что, как я полагаю, является основой более твердой уверенности и не менее ясного понимания, чем смысл, из которого заимствовано это имя. Ибо чувственным иллюзиям нет места в глазах чистого сердца своего Отца, Бога.
Только помните, что здесь и при толковании всех подобных библейских слов мы всегда должны руководствоваться и руководствоваться великим принципом, который наш Господь изложил при очень торжественных обстоятельствах, когда Он сказал: Видевший Меня видел отец.' Иисус Христос, чье имя от вечности есть Слово, от вечности до вечности является тем, на что указывает это имя, а именно. раскрывающая деятельность вечного Бога. И, как я полагаю, везде, где в сердцах людей зажигались либо созерцанием природы и провидения, либо интуицией их собственного духа, какие-либо проблески или проблески Бога, там действовал Свет, который просвещает всякого человека, приходящего в мир». И далеко за пределами исторического Откровения внутри Израиля, как записано в Священном Писании, это Вечное Слово раскрывало свет познания славы Божьей, насколько его могли воспринимать тусклые глаза людей. Но для нас, стоящих в полном сиянии этого исторического проявления в характере и работе Иисуса Христа, нашего Спасителя, наше видение Бога является не чем иным, как постижением и осознанием Христа как Бога, явленного во плоти».
Назовете ли вы это видением Божьим, или общением с Богом в Господе, или прибегнете к другой метафоре: Бог, обитающий в нас, и мы, обитающие в Господе, — все это сводится к одному и тому же: сознание Его присутствия, осознание Его характера, блаженная уверенность в любовных отношениях с Ним и общение ума, сердца, воли и поведения с Богом, приблизившимся ко всем нам в Господе.
Теперь мне нет нужды напоминать вам, я полагаю, что для такого осознания и активного, настоящего общения необходима чистота сердца. Это не произвольное требование, а, как мы все знаем, заложено в самой природе дела. Если мы подумаем о том, кем Он является, мы почувствуем, что только чистые сердцем действительно могут войти в любящее общение с Ним. Как могут двое идти вместе, если они не договорились?» И если мы поразмыслим над историей наших собственных чувств и осознания присутствия Бога с нами, то увидим, что нечистота всегда застилала пелену оку нашей души или набрасывала мглу невидимости на небеса. Самый маленький грех скрывает от нас Бога. Очень, очень маленькая крупинка красителя затемнит реку на многие километры и лишит ее способности отражать голубое небо и сверкающие звезды. Малейшее зло, сделанное и любимое, затмевает и затмевает, если не затмевает, для нас, делателей, само Солнце Праведности. Никакой грешник не сможет пройти посреди этой огненной печи и не сгореть. Чистые сердцем — и только они — увидят Бога».
Мне также не нужно напоминать вам, я полагаю, что в этом, как и во всех этих заповедях блаженства, зародышевое осуществление в настоящей жизни не должно быть отделено большим разрывом от совершенного осуществления в жизни грядущей. И поэтому я не останавливаюсь так много на различиях, какими бы великими и чудесными они ни были, между способом постижения и общения с Богом, который небо дарует нам, и способом того, чем мы можем наслаждаться. здесь; но я скорее указал бы на блаженную мысль, что по существу они едины, хотя по степени могут быть и различны. Без сомнения, изменившиеся обстоятельства, новые способности, уход времени и смысла, падение завесы плоти, которая является барьером между нами и невидимым порядком вещей, в которых мы живем, движемся и существуем». вызвать изменения и прогресс в способах и степени того видения, о котором с нашей стороны было бы глупо говорить. Если бы здесь было что-нибудь, с чем мы могли бы сравнить состояние блаженных на небесах, поскольку оно отличается от их состояния на земле, мы могли бы составить некоторое представление об этих различиях; но если бы здесь было что-нибудь, с чем мы могли бы сравнить это, то оно было бы менее славно, чем оно есть. Хорошо, что нам придется сказать: «Не видел глаз, не слышало ухо, и не приходило на сердце человеку того, что приготовил Бог». Итак, будем благодарны, что еще не открылось, кем мы будем»; и давайте никогда не позволим нашему незнанию этого способа заставить нас сомневаться или пренебрегать фактом, поскольку мы знаем, когда Он явится. . . мы увидим Его таким, какой Он есть».
III. Наконец, заметьте, какое блаженство приносит это зрелище.
Нет ничего другого, что могло бы удовлетворить глаз своим видением». Видение Бога, даже в той зачаточной и несовершенной форме, которая возможна на земле, — это единственное, что успокоит наши отвлекающие факторы, удовлетворит наши нужды, поднимет нашу жизнь на уровень безмятежной силы и блаженства, недостижимый посредством Любым другим путем. Такое зрелище затмит все ослепительные иллюзии земли, как, когда солнце поднимается на небо, звезды скрывают свои лица и становятся невидимыми. Это сделает нас хозяевами самих себя, хозяевами мира, королями времени, чувств и вселенной. Все будет по-другому, когда земля будет наполнена небом и каждый общий куст будет пылать Богом». Вот что возможно христианину, держащемуся небесами и имеющему в Нем общение с Отцом и Святым Духом.
Братья, я не смею сказать ни слова о блаженстве этого будущего. Золотые врата рая хорошо хранят свою тайну. Даже самые чистые радости земли, о которых поэты воспевали на протяжении неисчислимых столетий, ведь пение нужно вкусить, прежде чем оно будет задумано; и все наши представления о тамошнем блаженстве не что иное, как то, что может мечтать куколка в своей могиле относительно жизни сияющего крылатого существа, которым она однажды станет. Давайте довольствуемся своим невежеством и будем с уверенностью верить в то, что мы обнаружим, что видение Бога — это небеса небес.
Этим вечным видением мы обязаны вечному Открывающему; ибо, как я полагаю, Писание учит нас, что только в Нем прославленные святые видят Отца, как только в Нем мы имеем видение Бога здесь, на земле. Это зрение не является, подобно телесному чувству, с которым его сравнивают, далеким восприятием неуловимой яркости, а действительным обладанием тем, что мы видим. Мы видим Бога, когда у нас есть Бог. Когда у нас есть Бог, у нас достаточно.
Но я не смею закончить, не сказав ни слова. Нечистому сердцу возможно видение Бога, в котором нет блаженства. Наступит день, когда они призовут камни упасть и закроют их от лица Сидящего на престоле». Альтернатива перед каждым из нас, дорогие друзья, — либо каждое око увидит Его, и те, которые пронзили Его; и восплачут о Нем все племена земные»; или: я увижу лицо Твое в праведности. Когда я проснусь, я буду удовлетворен Твоим подобием». Если мы плачем, Сердце чистое сотвори во мне, Боже!» Он ответит: Я дам вам сердце новое, и возьму из плоти вашей сердце каменное, и дам вам сердце плотяное, и изолью на вас чистую воду, и вы будете чисты».
МЭТТ. т. 9 — СЕДЬМОЕ Блаженство
Блаженны миротворцы, ибо они наречутся детьми Божиими». т. 9.
Это последняя заповедь блаженства, характеризующая характер христианина. Далее следует еще одно, описывающее его прием миром. Но этот возводит верхний камень, сияющую вершину, на всю храмовую структуру, которую постепенно возводили предыдущие Блаженства. Вы, наверное, помните, что я указывал в предыдущих проповедях, как все эти различные черты христианской жизни выводятся из корня нищеты духа. Вы, возможно, помните также, как мне доводилось показать, что если мы считаем первое заповедь блаженства «Блаженны нищие духом» корнем и матерью всех остальных, то остальные устроены так, что мы попеременно имеем благодать, касается главным образом самого человека и его отношений с небом, причем это включает также и его отношения к человеку.
Есть три из них, которые смотрят в мир, и эти три завершаются этим моим текстом. Это кроткие», что описывает отношение человека к противостоянию и ненависти; «милосердный», описывающий его снисходительность в суждениях и жалость в действиях; и миротворцы». Ибо христианские люди должны не просто переносить обиды и возмещать их состраданием и любовью, но они должны активно стараться создать более здоровое и чистое состояние человечества и дышать миром Божьим, который превосходит понимание, над всеми звонки и борьба этого мира.
Итак, я думаю, если мы придадим должное значение этому имени «миротворец», мы обнаружим, что эта благодать достойно завершает весь связанный ряд и является той самой жемчужиной, которая скрепляет всю цепь христианских и христоподобных качеств.
I. Как создаются Христовы миротворцы?
Есть люди, в природном характере которых есть тонкий элемент, распространяющий вокруг себя спокойствие и согласие. Осмелюсь сказать, что мы все знали таких - возможно, какую-нибудь добрую женщину, без каких-либо блестящих умственных способностей, которая, тем не менее, сама жила в таком душевном мире, что в ее присутствии запрещались конфликты и болтовня. Есть и другие люди, которые любят мир и трусливо стремятся к нему, оставляя все в покое; чье миротворчество не имеет более благородного источника, чем ненависть к неприятностям и желание оставить спящих собак лежать. Они, вместо того чтобы быть миротворцами, являются разжигателями войны, поскольку они запасают материалы для огромного взрыва, когда-нибудь.
Но здесь Иисус Христос имеет в виду совсем другой характер, и мне нужно только попросить вас снова сделать то, что нам доводилось делать в предыдущих проповедях этой серии, – связать эту характеристику с теми, которые были до нее. , из которых он считается ярким и совершенным цветком и конечным результатом. Ни один человек не может принести другим то, чем он не обладает. Напрасно будет тот, чье собственное сердце раздирается борющимися страстями, чья собственная жизнь полна вражды и непримиримых выдающихся причин отчуждения и разногласий между ним и Богом, между ним и долгом, между ним и им самим, когда-либо будет пытаться избавиться от какой-либо глубокой или реальной мир среди людей. Он может поверхностно спаять какие-то внешние раздоры, но это еще не все, что имеет в виду Иисус Христос. Его миротворцы созданы, пройдя через весь предыдущий опыт, который раскрывается в предыдущих стихах. Они познали бедность своего духа. Они плакали слезами, пусть и не настоящими и буквальными, но гораздо более мучительными, слезами духа и совести, когда они думали о своих собственных недостатках и пороках. Они смиренно склонились перед волей Божией и даже той волей, которая выражается в противоречиях человека. Они жаждали обладания более полной и благородной праведностью, чем они достигли. Они научились судить других мягко, потому что знают, насколько сами в этом нуждаются, и протягивать другим руку помощи, потому что сознают собственное бессилие и потребность в помощи. Через все эти, зачастую болезненные, переживания они прошли к чистоте сердца, благословленной в некоторой степени видением Бога; и, будучи таким образом экипированы и подготовлены, они готовы выйти в мир и сказать в присутствии всех его бурь: «Мир!» будь спокоен. Часть чудотворной энергии Учителя, которому они служат, будет изливаться на тех, кто служит Ему.
Братья, миротворец, достойный этого имени, должен был пройти через эти глубокие духовные переживания. Я не говорю, что они должны происходить регулярными этапами, отделенными друг от друга. Это не тот путь, которым персонаж приближается к Богу. Это происходит не за счет ступенек на совершенно разных высотах, а, скорее, за счет восходящего склона. И хотя эти различные христианские благодати, которые предшествуют описанным в моем тексте, мысленно разделимы и связаны между собой способом, который наш Господь показывает на опыте, они могут быть и часто являются одновременными.
Но независимо от того, отделены ли они друг от друга во времени или нет, осуществилась ли по капле эта жизненная подготовка, о которой дают нам предыдущие стихи, или она вся разом хлынула на душу, как она вполне возможно, что оно так или иначе должно предшествовать тому, чтобы мы были миротворцами, которых желает и благословляет Христос.
Есть только еще один момент, который я хотел бы отметить здесь, прежде чем продолжить, а именно: следует отметить, что кульминация христианского характера, по мнению Самого Неба, находится в наших отношениях с людьми, а не в наших отношениях с людьми. отношение к небу. Поклонение сердца и духа, благочестивые эмоции самого священного, самого сладкого, самого священного и священного рода абсолютно необходимы, как я пытался вам показать. Но столь же, если не более, важно для нас помнить, что чистейшее общение с Богом и отборнейшие эмоциональные переживания христианской жизни призваны стать основой активного служения; и что, если за ними не следует такая услуга, есть веские основания полагать, что они поддельные и стоят очень мало. Служение человека есть результат любви Божией. Тот, кто начинает с нищеты духа, достигает совершенства, когда, забывая себя, и спускаясь с вершины горы, где находятся Шекина облако Славы и слышимый голос, он погружается в борьбу толпы внизу и освобождает дьявола. мальчик, одержимый одержимым им демоном. Начинайте непременно с нищеты духа, иначе вы никогда до этого не дойдете — Блаженны миротворцы». Но следите за тем, чтобы нищета духа привела к кротости, милосердию, миротворному влиянию, которое Христос назвал благословенным.
II. Какой мир приносят миротворцы Христовы?
Это очень любимый текст среди людей, которые очень мало знают о глубинах христианства. Они воображают, что оно апеллирует к здравому смыслу и естественному сознанию людей, независимо от подробностей доктрины или христианского опыта. Они очень сильно ошибаются. Несомненно, в применении, которое обычно придается этим словам нашего текста, есть поверхность истины, но только поверхность, как если бы это означало не что иное, как то, что он хороший человек, который ходит и пытается заставить спорящих людей уступить. разрешает их ссоры и создает целительную атмосферу спокойствия, куда бы он ни пошел». Это совершенно верно, но в тексте есть нечто большее. Если мы рассмотрим библейское использование этого великого слова «мир» и всю почву, которую оно охватывает в человеческом опыте; если мы вспомним, что оно входит как элемент в имя Христа, «Миротворец», «Князь мира»; и если мы заметим, как я уже это сделал, место, которое занимает это Блаженство в ряду, нам придется искать какой-то гораздо более глубокий смысл, прежде чем мы сможем понять масштаб намерения нашего Господа здесь.
Я не думаю, что захожу слишком далеко или придаю Его словам смысл, который они не должны нести, когда говорю, что первая характеристика мира, которую Его ученики прошли через свое ученичество, чтобы подходящее для них, — это мир примирения с Богом. Причина всех других битв в мире состоит в том, что отношения людей с Отцом Небесным нарушены и что, хотя из Него исходят только дружба и любовь, они часто встречаются у нас с антагонизмом, часто с сопротивлением воли. часто с отчуждением сердца и почти всегда с равнодушием и забывчивостью. Итак, первое, что нужно сделать, чтобы привести людей в мир друг с другом и с самими собой, — это исправить их отношения с небом и принести туда мир.
В наши дни мы часто слышим жалобы на христианские церкви и христианских людей за то, что они не бросаются с достаточной энергией, чтобы угодить цензорам, в движения, призванные создать более счастливые отношения в обществе. Самый длинный путь туда иногда оказывается самым коротким путем домой. Не всем нам, христианам, да и я сомневаюсь, что христианской церкви как таковой вообще свойственно бросаться в движения, о которых я говорил. Но если человек пойдет и принесет людям великое послание о примиряющемся и примиряющемся Боге, явленном в Господе и приносящем мир между людьми и Богом, он сделает больше, чтобы усладить общество и положить конец враждебности, чем, я думаю, он скорее всего, будет сделано любым другим методом. Христиане, мужчины и женщины, для чего бы вы и я ни были здесь, мы здесь главным образом для того, чтобы мы могли проповедовать устами и жизнью великое послание о том, что в Господе наш мир и что Бог был в Господе, примиряя мир с Сам.'
Мы, конечно, не должны упускать из виду то, что так часто считают единственным смыслом великого слова моего текста. Мы все обязаны сделать многое, чтобы привнести успокаивающее и успокаивающее влияние принципов Евангелия и примера Христа в мелочи повседневной жизни. Любой дурак может воткнуть спичку Люцифера в стог сена и разжечь пожар. Разжигать раздоры легко. Во всех нас есть злобная любовь к этому; и злые сплетни во многом способствуют этому. Но для того, чтобы потушить огонь, нужно нечто большее, чем для того, чтобы его зажечь, и нет более благородной обязанности для христиан, чем стремиться потушить все это дьявольское пламя зависти, ревности и взаимной вражды. Мы должны сделать это, во-первых, позаботившись о том, чтобы не отвечать презрением на презрение, на насмешки насмешками, на ненависть ненавистью, а стремиться побеждать зло добром». Чтобы ссориться, нужны двое, и ваш самый враждебный противник не сможет нарушить мир, если вы ему не поможете. Если вы полны решимости сохранить это, оно будет сохранено.
Могу я сказать еще слово? Я думаю, что наш текст, хотя и гораздо глубже, также очень ясно говорит нам, христианам, каков наш долг в отношении буквальной войны. Мне нет необходимости обсуждать здесь вопрос о том, законна ли когда-либо настоящая битва с использованием армий и мечей. Конечно, это любопытный вид христианского долга, если он когда-либо им станет. И когда кто-то думает о милитаризме, который сокрушает Европу и толкает ее невежественные классы к диким планам революции; и когда думаешь о чертовых полях сражений, о страданиях раненых, о скорбящих вдовах, о разоренных мирных крестьянах, о дьявольских страстях, которые вызывает война, некоторым из нас чрезвычайно трудно поверить, что все, что когда-либо происходит в соответствии с разумом Христовым. Но согласны вы со мной в этом или нет, но мой текст наверняка указывает на обязанность христианской церкви занять гораздо более решительную позицию по отношению к военному духу, чем, увы! это когда-либо происходило. Конечно, кажется, что то, что военные люди должны начинать религиозную службу или петь Te Deums, потому что тысячи людей были убиты, не совсем соответствует учению Христа. Конечно, это выглядит чем-то вроде сатиры на европейское христианство, когда один из главных уроков, которые мы преподали Востоку, заключается в том, что мы научили японцев тому, как использовать западное оружие для борьбы со своими врагами. Конечно, конечно, если бы христианские церкви приложили к сердцу эти простые слова Учителя, они бы направили свое общее влияние на борьбу с этим демоном войны и той жалкой, ложной славой, которая с ним связана. Блаженны миротворцы: попробуем заслужить благословение.
III. Наконец, обратите внимание на проблему миротворчества.
Их назовут сынами Божьими». Называется? Кем? Христос не говорит, но это нетрудно выяснить. Мне кажется, что предположение, что это сделано мужчинами, принижает это обещание вместо того, чтобы сделать его кульминацией всей серии. Кроме того, неверно, что если человек-христианин живет так, как я пытался описать, протестуя против определенного зла, пытаясь распространить вокруг себя атмосферу мира; и, прежде всего, стремясь прославить Имя великого Миротворца, люди обычно называют его сыном Божьим». Следующий стих говорит нам, как они назовут Его. Блаженны вы, когда люди будут поносить вас и преследовать вас и говорить всякое зло против вас из-за Меня». В них гораздо чаще бросают камни и тухлые яйца, чем забрасывают букетами ароматных роз, пользующихся всеобщим одобрением. Нет! нет! здесь имеется в виду не человеческое суждение. Не так уж важно, как нас называют мужчины. Имеет значение все, как нас называет Бог. Именно Он назовёт их сынами Божьими». Так думал апостол Иоанн, что имел в виду Христос, ибо он очень красиво и трогательно цитирует это место, когда говорит: Возлюбленные! вот, какую любовь дал нам Отец, чтобы нам называться сынами Божиими».
Божье призвание – это признание людей такими, какие они есть. Бог владеет человеком, который живет так, как мы пытались обрисовать, — Бог владеет им как Своим ребенком; явно сын, потому что он имеет подобие Отца. Итак, будьте подражателями Богу, как возлюбленные дети, и ходите в любви». Бог в Господе есть первый Миротворец, и те, кто ходят по миру, провозглашая Его мир и заключая мир, носят образ небесного и принадлежат небесам как Его сыновья.
Что означает это владение? Что ж, это значит многое, что еще предстоит раскрыть, но это означает и то, что шепот Голоса, владеющего нами детьми, будет услышан нами самими. Дух, вопиющий: Авва, Отче!» откроем наши уши, чтобы услышать, как Он говорит: «Ты Сын Мой возлюбленный». Или, выражаясь простым языком, нет более надежного способа, с помощью которого мы можем прийти к спокойному, счастливому и постоянному сознанию того, что мы дети Божьи, чем жить, как Он, распространяя мир Божий во все сердца.
В предыдущих проповедях я говорил, что все эти обетования, которые являются лишь естественным результатом характеристик, с которыми они связаны, имеют двойное значение: они исполняются в зародыше здесь и в зрелости в будущем. Как и все остальные, здесь есть двойная отсылка. Ибо сознание здесь и сейчас, что мы — дети Божии, есть лишь утренние сумерки того, что в дальнейшем станет наборным солнечным меридианом. Какие глубины божественного усвоения, какие тайны спокойного, мирного, сыновнего братства, какие богатства, неисчислимые божественным наследием, таятся в имени сына, может рассказать только обладание ими. Ибо тот же апостол, чей комментарий к этим словам мы уже цитировали, говорит далее: «еще не открывается, какими мы будем».
Только у нас есть одно заверение, достаточно широкое для всякого ожидания и достаточно твердое для твердой надежды: если дети, то наследники; наследники Божии и сонаследники Христу». Он должен сделать нас сыновьями, прежде чем мы сможем называться сыновьями Божьими. Он должен дать нам мир с Богом, с самими собой, с людьми, с обстоятельствами, прежде чем мы сможем эффективно приносить мир другим. Если Он дал нам эти блага, Он обязал нас распространять их. Давайте сделаем это. И если наш мир когда-либо будет произнесен напрасно по отношению к другим, он вернется к нам снова; и мы будем храниться в совершенном мире, даже среди раздора, пока не войдем, наконец, в город мира и не будем служить Царю мира вечно.
МЭТТ. т. 10 — ВОСЬМАЯ Блаженство
Блаженны гонимые за правду, ибо их есть Царство Небесное» (МАТ. т. 10.
Мы видели описание истинных подданных Царства, обретающих форму и полноту на наших глазах в предыдущих стихах, которые говорят нам, чем они являются в своем собственном сознании, чем они являются в своих стремлениях, чем они становятся по внутренней природе посредством дар небес чистоты, как они ходят среди людей, как ангелы Божии, кроткие, милосердные, мироприносящие. Нужно ли что-то еще для полноценного портрета, какой-то дополнительный штрих к картине? Да, что для них значит мир, какова плата за такую работу, как они воспринимают таких персонажей. Их отношение к нему — отношение миротворцев, примирителей; для них это враждебность и неприязнь. Блаженны гонимые за правду.
Я считаю, что эти слова столь же универсальны и постоянны в своем применении, как и все предыдущие. Эта характеристика, как и все остальные, является результатом предшествующих ей характеристик и предполагает их непрерывное действие. Прилагаемое благословение не является произвольным обещанием, а находится в таком же тесном отношении к характеристике, как и другие. И он отмечен как последний в ряду, поскольку является повторением первого, чтобы выразить идею полноты, округленного целого; предположить, что все остальные суть лишь элементы этого и что первоначальное благословение, данное нищим духом, тождественно тому, что является наградой за высший христианский характер, обладающий скрыто тем, что другой имеет в полном развитии.
1. Воздаяние мира миротворцам.
Можно подумать, что это положение во всяком случае относится только к особым эпохам, и особенно к первому основанию христианства. Такая ссылка, конечно, есть. И очень примечательно то, как ясно и честно Христос всегда предупреждал потенциальных учеников о том, что они заработают в этом мире, следуя за Ним.
Но Он, кажется, прилагает особые усилия, чтобы показать, что здесь Он провозглашает принцип равной общности с другими, отделяя его применение к Своим непосредственным слушателям, которое следует в следующем стихе, от универсального утверждения в тексте. Их индивидуальный опыт был лишь иллюстрацией общего правила, а не исчерпыванием его. И вы помните, как часто одна и та же мысль изложена в Писании в самых совершенно общих выражениях.
1. Заметьте, что между истинным христианином и миром неизбежен антагонизм.
Возьмите характер, как он описан в предыдущих стихах. Шаг за шагом он чужд симпатиям и привычкам нерелигиозных людей. Принципы другие, практика другая.
Истинный христианин должен быть постоянным упреком миру, воплощенной совестью.
Есть только два способа положить конец этому антагонизму: либо привести мир к христианскому характеру, либо спустить христианский характер к миру.
2. Несомненным и единообразным результатом является противодействие и неприязнь – преследование в его реальности.
Тьма ненавидит свет.
Некоторые, без сомнения, будут тронуты; Во всех людях есть то, что признает, насколько ужасна доброта. Но более высокий характер не любит низший, который любит.
Аристид Справедливый». Сам Христос.
Что касается практики, то праведная жизнь не сделает человека популярным». А что касается мнений, то искренние религиозные мнения любого рода неприятны. Не их исповедание, а их реальность – особенно те, которые кажутся каким-либо образом новыми или странными – делают обычного человека гневно нетерпимым к искреннему христианству, которое серьезно относится к своему вероучению и настаивает на проверке им обычной жизни. Праздность, самоуспокоенность и врожденный консерватизм объединяют усилия в негодовании от присутствия таких неудобных энтузиастов, которые все расстраивают и хотят перевернуть мир».
«Хандрящая сова жалуется на луну
Например, бродить возле ее плющевой башни.
Приставать к ее древнему, одинокому правлению.
Семена преследующего характера заложены в человеческой природе и прорастают в бурях, которые приносит с собой христианство.
3. Фазы различаются в зависимости от обстоятельств.
Нам не следует искать более суровых и грубых видов преследования.
Тенденция века состоит в том, чтобы ни одного человека не подвергать наказанию за его веру, а предоставить максимальную свободу мысли.
Влияние христианства на народную мораль заключалось в том, что оно привело людей к стандарту праведности Христа.
Длительное провозглашение христианской истины в Англии делает простое ее исповедание совершенно безопасным и даже правильным делом.
Но антагонизм по сути остается тем же.
Пусть человек искренне примет даже догматы устоявшейся религии и будет жить согласно им, и он это узнает. Пусть он попытается провозгласить и утвердить некоторые из тех истин христианства, влияние которых на социальные, экономические и церковные вопросы понято лишь частично. Пусть он установит и будет придерживаться высоких стандартов христианской морали и посмотрим, что из этого выйдет, скажем, в бизнесе или в общественной жизни.
Все, кто хочет жить благочестиво, будут подвергаться гонениям».
4. Нынешние формы, возможно, не менее тяжелы, чем старые.
Они, без сомнения, очень малы по сравнению со львами на арене или огнями Смитфилда. Кривая губа, гражданское презрение, отчуждение тех, чье хорошее мнение мы хотели бы иметь, или, если мы занимаем какую-либо общественную позицию, ядовитая клевета в прессе и оскорбительные эпитеты - это тривиальные, но вполне реальные признаки неприязни. . Вместо кинжала у нас язык убийцы. Но, тем не менее, такие вещи могут потребовать такого же героизма, как и вынесение вызова на дыбу, и дух, высовывающий язык, может быть таким же плохим, как и дух, который кричал: Christianos ad leones». 5. Основная причина того, почему исповедующие христианство сейчас так мало знают о преследованиях, заключается в том, что существует так мало реального антагонизма. Если бы вы были от мира, то мир возлюбил бы своих». Церковь заквасила мир, но и мир заквасил и Церковь; и, кажется, все согласны с тем, что не должно быть фанатичной доброты раннего примитивного образца. Конечно, тогда не будет гонений, когда религия ходит в серебряных туфлях, и вы обнаружите, что христиане бегают ноздря в ноздрю с другими, и никто не может сказать, кто есть кто.
Опять же, многие спасаются, избегая простых христианских обязанностей, запираясь в своих маленьких уголках.
а) Давайте будем уверены, что никогда не отступим от нашего христианского характера, чтобы купить чье-либо хорошее мнение.
Не нам спускать флаги перед теми, кто стреляет через наши луки. Разве вы никогда не чувствовали, что заявить о своих принципах — это усилие? Вы никогда не чувствовали, что в обществе им улыбаются? Разве вам не льстит, когда вам показывают, что ваша религия — единственное, что стоит между вами и радушным приемом со стороны этих людей?
(б) Давайте будем уверены, что именно праведность и Христос являются основой всего, что нам приходится выносить, а не наши собственные недостатки характера и характера.
(в) Давайте будем уверены, что мы сами не являемся гонителями.
Быть таковым заложено в человеческой природе.
Мужчины часто были и исповедниками, и инквизиторами. Дух сурового осуждения, яростной ненависти и нетерпеливой нетерпимости часто позорил христиан. Нам надлежит быть только и всегда кроткими, милосердными миротворцами; и если люди не принимают истину, нужно стремиться завоевать их и добиться их расположения, а не сердиться.
Очень трудно быть одновременно твердым и терпимым, не позволяя глупому сердцу разгореться ленивым светом доброжелательности ко всем убеждениям и тем самым подвергая опасности свою собственную, и не позволяя интенсивной приверженности нашим собственным убеждениям омрачиться бессильной яростью против их самых суровых противников. Но давайте помнить, что как Бог является нашим величайшим примером милосердия, так и Христос является нашим величайшим примером терпения как в условиях неверия мира, так и в гонениях мира.
II. Божий дар гонимым.
Царство Небесное».
Это последнее обещание такое же, как и первое, — выразить полноту, законченное целое. Все остальные — лишь элементы этого.
Эта высшая награда, данная самому совершенному святому, есть не что иное, как более полное обладание тем, что дано в зародыше самому смиренному и самому грешному с самого начала. Нищие духом получают это вначале.
Из этого обещания не подразумевается, что блаженство христианина зависит от случайного поведения по отношению к нему другого человека или что у мучеников есть место, которого никто другой не может достичь. Но их Царство Небесное является естественным результатом характера, вызывающего гонения, и естественным результатом развития того характера, который вызывает гонение. Это обещание, как и все остальные, имеет двойное исполнение.
Вознаграждение уже есть.
Гонения – это результат характера, который приводит христиан в Царство. Их царство — они подданные. Им дано войти.
Гонения делают нынешнее сознание обладания Царством более ярким и радостным. Это приносит принудительное ощущение призвания, отдельного от враждебного мира. Как где-то выразился Томас Фуллер, в смутные времена Церковь строит высоко, точно так же, как это делают люди в городах, где мало места для расширения на уровне земли.
Преследование освещает и укрепляет надежду и, таким образом, может стать бесконечно сладким и благословенным. Как часто мученику, как и Стефану, дано было увидеть отверстое небо и Иисуса, стоящего по правую руку от Бога, как бы поднявшегося на ноги, чтобы поддержать и принять Своего слугу. Павел и Сила заставили стены темницы звенеть своими похвалами, хотя их спины были мертвенно-бледными и обагрены кровью. И мы, ради всего святого, в наших гораздо меньших испытаниях, можем иметь такое же, более сознательное владение Царством и светлую надежду на еще более полное владение им.
Будущее вознаграждение есть в совершенном царстве, где люди вознаграждаются в соответствии с их способностями. И если то, как мы встретили мировое зло, было правильным, то это сделает нас пригодными для более полного обладания им.
В заключение мы возвращаемся к мысли обо всех этих заповедях блаженства как о цепи и начале всего как о покаянии и вере.
Многие бедняки или маленькие дети могут иметь более высокое место на небесах, чем те, кто умер на костре за своего Господа, ибо не наша история, а наш характер определяет наше место там, и всю полноту Царство принадлежит каждому, кто с кающимся сердцем приходит на небеса в Господе, а затем постепенно из этого корня выводит сначала стебель, затем колос, затем полное зерно в колосе.
Вот идеал характера Иисуса: нищий духом, скорбящий, кроткий, алчущий и жаждущий праведности, милосердный, чистый сердцем, миротворец, гонимый за правду. Быть ими – значит быть благословленным. И вот идеал Иисуса о том, что, помимо присущего такому характеру блаженства, составляет истинное блаженство души: обладание Царством Небесным, утешением от Бога, наследием земли, наследник которой не может владеть двором, полное удовлетворение стремления к праведности, получение милости от Бога, имени сынов Божиих и, наконец, как первое, обладание Царством Небесным. Является ли идеал Иисуса вашим? Верите ли вы, что такой характер есть высшее, чего может достичь человек, что он сам по себе истинно блаженен и принесет результаты, в отличие от которых все низменные радости грубы и ложны? Счастливы будете вы, если вы так верите, и если вы верите в это, вы сделаете идеал, который Он рисует, своей целью и, следовательно, обеспечите блаженство, которое Он приписывает ему, как вашу величайшую награду.

МЭТТ. ст.13 — СОЛЬ БЕЗ ВКУСА
Вы — соль земли; но если соль потеряет силу свою, чем сделаешь ее соленой? С тех пор он ни на что не годен, как только быть изгнанным и попираемым людьми». (МАТФ. т. 13.
Эти слова, должно быть, казались смехотворно самонадеянными, когда они были произнесены впервые, и с тех пор они слишком часто казались простой насмешкой и иронией. Галилейский крестьянин с несколькими своими грубыми соотечественниками, собравшимися вокруг него, стоит там, на горе, и говорит им: «Вы, горстка, — те люди, которые должны удержать мир от гниения и привести его в порядок». во всем своем лучшем свете». Странно, когда мы думаем, что Христос верил, что эти люди были способны выполнять эти великие функции, потому что они черпали свою силу от Него Самого! Еще более странно думать, что, несмотря на все жалкие непоследовательности исповедующей Церкви с тех пор, в целом исторический опыт подтвердил эти слова! И хотя некоторые мудрецы могут скривить губы в насмешке, говоря о нас, христианах: «Вы — соль земли!» однако наиболее прогрессивная, самая просвещенная и самая моральная часть человечества получила свой импульс к прогрессу, свое просвещение в отношении самых высоких истин и самую чистую часть своей нравственности от людей, получивших силу передавать эти истины. от Иисуса Христа.
Итак, дорогие братья, я должен сказать сейчас две или три вещи, которые, я надеюсь, будут ясными, искренними и глубокими, о функции Христианской Церкви и каждого отдельного ее члена, изложенной в этих словах; о торжественной возможности того, что у человека может отойти квалификация для этой функции; о серьезном вопросе о том, можно ли когда-нибудь возместить такую потерю; и о определённом конце бессолевой соли.
I. Итак, сначала о высокой задаче учеников Христа, изложенной здесь.
Вы — соль земли!» Метафора требует очень небольшого объяснения, сколько бы усилий она ни потребовала. Оно включает в себя две вещи: серьезное суждение о реальном состоянии общества и возвышенное заявление о том, что последователи Христа могут с ним сделать.
Серьезное суждение относительно фактического состояния общества: оно коррумпировано и имеет тенденцию к коррупции. Вы не солите живое существо. Солишь мертвого, чтобы он не был гниющим. И Христос косвенно говорит здесь то, что Он говорит ясно и не раз в других местах: Человеческое общество без Моего влияния представляет собой труп, который гниет и распадается; и вы, верная горстка, частично постигшие смысл Моей миссии и уловившие что-то от духа Моей жизни, вас следует втереть в эту гниющую массу, чтобы подсластить ее, остановить разложение, остановить разложение, дать придать ему пресность и спасти его от разрушения из-за его собственной злобы. Вы — соль земли».
О нас так говорят не только потому, что мы являемся носителями истины, которая сделает все это, но мы, христиане, должны делать это под влиянием своего поведения и характера.
Эта метафора предполагает две или три мысли. Главный из них — это наша сила и, следовательно, наша обязанность остановить разложение вокруг нас своей собственной чистотой. Присутствие доброго человека не позволяет дьяволу иметь пространство для выполнения своей работы. Осуществляем ли мы с вами репрессивное влияние (если не делаем ничего лучшего), чтобы злая и низкотонная жизнь стыдилась показаться в нашем присутствии и отступала, как злодеи от яблоня фонарь полицейского? Это не высокая функция, но она очень необходима, и ее должны выполнять все мужчины и женщины-христиане – обличать и препятствовать действию коррупции, даже если у них нет силы дышать лучший дух в мертвую массу.
Но пример мужчин-христиан не только репрессивен. Оно должно искушать все самое лучшее, чистое и высшее в людях, с которыми они вступают в контакт. Каждый человек, который поступает правильно, помогает формировать общественное мнение в пользу правильных поступков; и каждый человек, который снижает уровень морали в своей жизни, помогает снизить его в обществе, частью которого он является. И поэтому тысячью способов, на которых мне нет нужды здесь подробно останавливаться, люди, в сердце которых есть Христос и что-то из поведения и характера Христа повторяется в их сердцах, должны оказывать сохраняющее и очищающее влияние посреди этого развращенного мира.
Есть еще два момента, которые я назову и не буду подробно останавливаться на них. Первый из них заключается в том, что соль выполняет свою работу, вступая в тесный контакт с веществом, на которое она должна воздействовать. И поэтому мы, соприкасаясь с большим количеством зла и нечестия, благодаря многим общим отношениям дружбы, родства, бизнеса, близости, гражданства и тому подобного, мы не должны стремиться уклониться от контакт со злом. Единственный способ очистить соль — это втирать ее в испорченную вещь.
И снова соль делает свое дело тихо, незаметно, постепенно. Вы — свет миру», — говорит Христос в следующем стихе. Свет далеко идущий и яркий, сверкающий так, что его можно увидеть. Это одна сторона христианской работы, та сторона, которая большинству из нас нравится больше всего, та, которая бросается в глаза. Ай! но есть гораздо более скромная и, как мне кажется, гораздо более полезная работа, которую нам всем предстоит делать. Мы никогда не будем светом мира, «кроме как при условии, что будем солью земли». Вам придется играть скромную, незаметную и молчаливую роль в борьбе с развращением чистым примером, прежде чем вы сможете стремиться сыграть другую роль, излучая свет во тьму и таким образом привлекая людей к Самому Небесам.
Итак, братья, почему я повторяю все эти общие, избитые банальности, какими я их знаю? Просто для того, чтобы внушить им один вопрос, обращенный к сердцам и совести христианских мужчин и женщин: есть ли что-нибудь в вашей жизни, что делает этот текст в его применении к вам чем-то иным, кроме самой горькой насмешки?
II. Серьезная вероятность того, что соль потеряет свой вкус.
Нет нужды задаваться вопросом, является ли такая потеря физическим фактом или нет, могут ли в естественной сфере любые формы материи, имеющие соленый вкус, потерять его по какой-либо причине. Нас это совершенно не касается. Дело в том, что мы, называющие себя христианами и являющиеся ими, можем утратить нашу пронзительную остроту, которая препятствует развращению; потерять все, что отличает нас от людей, которыми мы являемся, и стать лучше.
Теперь я думаю, что никто не может смотреть на нынешнее состояние исповедующего христианский мир; или, в более узком аспекте, о нынешнем состоянии английского христианства; или, в еще более узком смысле, никто не может оглянуться на это собрание; или, если смотреть в самом узком смысле, никто из нас не может заглянуть в свое сердце, не почувствовав, что это высказывание опасно близко к правде по отношению к нам. И я прошу вас, дорогие друзья-христиане, пока я пытаюсь остановиться на этом вопросе, задайте себе этот вопрос: Господь, не я ли это? и не думать о других людях, которым, по вашему мнению, эта кепка подойдет.
Таким образом, наблюдается со всех сторон — прежде всего, стирание различия между солью и массой, в которую она добавлена, или, другими словами, христианские мужчины и женщины глотают телесно и практикуют полностью, принципы мира, что касается жизни, что приятно и что желательно, и что касается применения морали в бизнесе. В этом отношении нет ни малейшей разницы между сотнями и тысячами людей, исповедующих христианство, и нерелигиозным человеком, офис которого находится на той же лестнице. Я знаю, конечно, что в каждой общине есть святые мужчины и женщины, которые стараются сохранить себя незапятнанными от мира, но я также знаю, что в каждой общине есть такие, чья религия почти не влияет на их общее поведение. , и не предохраняет их даже от порчи, не говоря уже о том, чтобы сделать их источниками очищающего влияния. Вы не можете льстить своим душам, что причина, по которой сегодня так мало различий между Церковью и миром, заключается в том, что мир стал намного лучше. Я знаю, что в значительной степени принципы христианской этики проникли в сознание такой страны и нашли свой путь даже среди людей, которые вообще не заявляют о том, что они христиане. Слава богу за это; но это не объясняет всего.
Если вынуть раскаленный шар из печи и положить его на морозную пустошь, пройдут два процесса: шар потеряет тепло, а окружающая атмосфера его приобретет. Есть два способа уравнять температуру более горячего и более холодного тела: первый состоит в том, что горячее становится холодным, а другой — в том, что холодное становится горячим. Если вы не нагреваете мир, мир замораживает вас. Каждый человек влияет на всех людей вокруг себя и получает от них влияние, и если экспорта не больше, чем импорта, если от него не исходит больше влияний и более могущественных влияний, чем приходит в него, то он - бедное существо, и во власти обстоятельств. Люди должны быть либо молотами, либо наковальней: они должны либо наносить удары, либо принимать их. Я боюсь, что многие из нас, называющих себя христианами, получают от мира гораздо больше вреда, чем когда-либо мечтают принести ему добро. Помните это, вы — соль земли», и если вы не сольете мир, мир сгниет вас.
Есть ли разница между вашим идеалом счастья и нерелигиозным? Есть ли разница между вашим представлением о том, что такое удовольствие, и нерелигиозным? Есть ли какая-нибудь разница в вашем применении правил нравственности в повседневной жизни, какая-нибудь разница в вашем общем взгляде на вещи с точки зрения нечестивого мира? Да или нет? Заражается ли соль трупом или она очищает порчу? Ответь на вопрос, брат, как перед Богом и своей совестью.
И еще кое-что. Не может быть сомнения, что повсюду и среди нас наблюдаются случаи охлаждения пыла христианского благоговения. В этом причина небольшого различия в характере и поведении между миром и Церковью сегодня. В арктическом климате не произрастают тропические фрукты, и если бы жара была понижена, а она была понижена, вы не можете ожидать славы характера и чистой отрешенности поведения, которые вы имели бы при более высокой температуре. Нет никаких сомнений в том, что нынешняя температура для некоторых из нас является явной потерей тепла. Оно не всегда было таким низким. Термометр опустился.
Без сомнения, среди нас есть те, у кого когда-то была гораздо более энергичная христианская жизнь, чем сегодня; которые когда-то были гораздо более пылающими любовью к Богу, чем сейчас. И хотя я знаю, конечно, что с годами эмоции станут менее яркими и чувство может уступить место принципу, но я не знаю причины, почему с годами пылкость должна уменьшаться, а теплота нашей любви должна уменьшаться. нашему Учителю следует отказаться. Будет меньше шипения и треска, когда огонь догорит; пламени может быть меньше; но будет более жаркое сияние румяного, непламенного жара. Вот что должно быть в нашем христианском опыте.
Я думаю, что не может быть никаких сомнений в том, что частичное стирание различия между Церковью и миром и угасание пыла благоговения, которое к этому приводит, следует отнести к еще более глубокой причине, а также к более глубокой причине. это потеря или уменьшение реального общения с Иисусом Христом. Именно это сделало солью этих первых учеников». Именно это сделало их легкими». Именно это, и только это, делает преданность пылкой и заставляет характеры сиять странной святостью, которая порицает беззаконие и способствует очищению мира. И поэтому я хотел бы напомнить вам, что общение с Иисусом Христом – это не смутное упражнение ума, а то, что его следует развивать тремя вещами, которые, боюсь, становятся для меня все менее и менее привычными среди исповедующих христианство: медитация, изучение Библии. , частная молитва. Если у вас их нет — а вы лучше всех знаете, есть они у вас или нет, — никакая сила на небе или на земле не сможет помешать вам потерять аромат, который делает вас солью.
III. Теперь я подхожу к следующему пункту, и это торжественный вопрос: есть ли возможность пересолить бессолевую соль, вернуть утраченный вкус?
Чем его посолить? — говорит Мастер. Это достаточно ясно, но не будем заходить слишком далеко. Если Церковь предназначена для очищения мира, а сама Церковь нуждается в очищении, то есть ли в мире какая-нибудь сила, которая сделает это? Если армия присоединится к повстанцам, есть ли какая-нибудь сила, которая вернет армию подчиниться? Наш Господь говорит об обычных средствах и средствах. По сути, он говорит: если единственное, что предназначено для сохранения мяса, потеряет свою силу, есть ли что-нибудь, что могло бы его солить? Пока что ответ кажется: нет.
Но у Христа нет намерения доводить эти слова до крайности, утверждая, что если соль потеряет свой вкус, если человек потеряет остроту своей христианской жизни, он не сможет вернуть ее, снова обратившись к источнику, из которого он получил это сначала. В этих словах нет такого смысла. Нет препятствий ни на пути возвращения кающегося к источнику всякой силы и чистоты, ни на полном восстановлении утраченного благоухания, если человек только осуществит полное воссоединение себя с источником благоухания.
Дорогие братья, это послание адресовано каждому из нас; те же умоляющие слова, которые апокалиптический провидец услышал с Небес, приходят к нам с тобой: «Итак вспомни, откуда ты ниспал, и покайся, и твори прежние дела». И весь вкус и сладость, исходящие от общения с Иисусом Христом, вернутся к нам в большей мере, чем когда-либо, если мы вернемся к Господу. Покаяние и возвращение вернут соленость соли и блеск свету.
IV. Но одно последнее слово предупреждает нас, каков определенный конец бессолевой соли.
Как выразился другой евангелист: «Это не хорошо ни для земли, ни для навозной кучи». Вы не можете положить его на землю; в нем нет оплодотворяющей добродетели. Вы не сможете даже выбросить его в кучу мусора; там это принесет вред. Выбросьте его на дорогу; он остановит трещину где-нибудь между камнями, когда она будет хорошо протоптана мужскими каблуками. Это все, для чего он пригоден. Богу это не нужно, человеку это не нужно. Если он не смог выполнить единственное, для чего был создан, то он потерпел неудачу вообще. Подобно ножу, который не режет, или лампе, которая не горит, которая может иметь красивую ручку или красивую ножку и может быть высокохудожественной и украшенной; но вопрос в том, режет ли, горит ли? Если нет, то это вообще провал, а в этом мире нет места неудачам. Самое бедное живое существо самого низкого типа оттолкнет мертвое существо с дороги. Итак, с солью, потерявшей силу, остается только одно — выбросить ее и растоптать.
Да; где малоазийские церкви, патриархаты Александрийский, Антиохийский, Константинопольский; все это раннее сирийское и палестинское христианство: где они? Где находится Церковь Северной Африки, Церковь Августина? Растоптан ногами людей! Над аркой мечети в Дамаске можно прочитать полустертую надпись: «Царство Твое, Христе, есть вечное Царство», а над ней: «Нет Бога, кроме Бога, и Мухаммед — пророк Его!» Соль потеряла свою силу и была выброшена.
И верит ли кто-нибудь, что церкви христианского мира вечны в своем нынешнем виде? Я повсюду вижу признаки распада существующих воплощений и организаций, которые составляют христианскую жизнь. И я уверен в том, что в грядущие к нам дни бури, в которой мы уже попали, все мертвые ветви будут вырваны из дерева. Тем лучше для дерева! И многое из того, что называет себя организованным христианством, должно погибнуть, потому что в нем недостаточно жизненной силы, чтобы устоять. Ибо вы знаете, что именно низкая жизненная сила подхватывает все возникающие болезни; а из глазниц больных овец вороны выклевывают глаза. И именно слабые типы духовной жизни, непоследовательное христианство наших церквей принесут урожай отступников, еретиков и ренегатов, которые падут перед искушением.
Братья, помните следующее: если вы не вернетесь близко к своему Господу, вы отойдете от Него еще дальше. Мертвость будет углубляться, холод будет становиться все ледянее и ледянее; ты будешь терять все больше и больше жизни и проявлять все меньше и меньше подобия и чистоты Иисуса Христа, пока не придешь к этому - я молю Бога, чтобы никто из нас не пришел к этому - у тебя есть имя, которое ты жив, а искусство мертво». Мертвый!
Брат мой, давайте вернемся к Господу Богу нашему и будем ближе к Нему, чем когда-либо, и подведем наши сердца под большее влияние Его благодати и выработаем привычку общения с Ним; и молитесь, и доверяйте, и предайтесь в Его руки, чтобы Его сила могла войти в нас, и чтобы мы в красоте нашего характера, чистоте нашей жизни и возвышении нашего духа могли свидетельствовать всем людям, что мы были со Христом; и может в какой-то мере остановить разложение, существующее в мире через похоть.
МЭТТ. ст. 14-16 — СВЕТИЛЬНИК И ВЕДРО
Вы свет миру. Город, стоящий на холме, невозможно укрыть. 15. И, зажигая свечу, не ставят ее под спудом, а на подсвечнике; и дает свет всем, кто в доме. 16. Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного». ст. 14-16.
Представление о служении учеников Христовых, содержащееся в этих словах, еще более смелое, чем то, которое выражено в предыдущей метафоре, которую мы рассматривали в последней проповеди. «Вы — соль земли» подразумевает высшую моральную чистоту и силу остановить разложение. Вы — свет мира» подразумевает высшее духовное просвещение и силу рассеивать невежество.
Это не весь смысл слов, но он, безусловно, в них есть. Итак, наш Господь здесь выносит Свой торжественный приговор о том, что мир без Него и тех, кто научился от Него, находится в состоянии тьмы; и что Его последователи могут поделиться тем, что принесет уверенность и ясность знания вместе с чистотой, радостью и всеми другими благословенными вещами, которые являются плодами света».
Это высокое требование иллюстрируется очень простой метафорой. В каждом скромном доме, из которого приходили Его крестьянские последователи, должна была быть лампа — какое-нибудь глиняное блюдце с небольшим количеством масла в нем, в котором плавал фитиль, грубая подставка для его установки, ящик для еды или муки. мусорное ведро и скромный поддон, на котором можно лежать. Эти простые предметы мебели призваны указать на этот торжественный урок. Когда вы зажигаете лампу, вы ставите ее на подставку, не так ли? Вы зажигаете его, чтобы он давал свет; ты не положишь его ни под мерку, ни под кровать. И я зажег тебя, чтобы ты светил, и поместил тебя туда, где ты есть, чтобы ты мог светить».
И та же мысль, с несколько иным поворотом в применении, заключена и в той другой метафоре, заключенной в середине этой притчи о свете: город, стоящий на холме, не может укрыться». Там, где они стояли на горе, они, несомненно, видели какую-то деревню, расположенную на хребте в целях безопасности, с белыми стенами, сияющими в ярком сирийском солнечном свете; ориентир на многие мили вокруг. Так говорит Христос: Город, который Я нашел, истинный Иерусалим, как и его прообраз в Псалме, должен выделяться своим положением, чтобы он мог быть радостью всей земли».
Я сейчас взял весь этот довольно длинный текст, потому что все его части так тесно связаны друг с другом и сходятся в одном торжественном призыве, которым он завершается и который я желаю возложить на ваши сердца и совесть: Пусть ваш свет так сияет перед людьми. .' Я не претендую ни на что похожее на искусственное расположение своих замечаний, а просто следую за словами в том порядке, в котором они лежат перед нами.
I. Прежде всего, несколько слов о великой концепции служения христианина, которая изложена в метафоре: «Вы свет миру».
Это выражение широкое, общее», как говорится. Затем, развивая эту небольшую притчу, наш Господь продолжает объяснять, что это за свет, с которым Он сравнил бы Свой народ – свет зажженной лампы. Это первый вопрос, на котором я хочу остановиться. Христианские мужчины в отдельности и христианская Церковь в целом сияют производным светом. Есть только Тот, Кто есть свет в Самом Себе. Тот, Кто сказал: «Я свет мира, тот, кто следует за Мною, не будет ходить во тьме», сравнивал Себя с солнечным светом, тогда как, когда Он сказал нам: «Вы — свет мира»; люди не зажгут светильник и не поставят его под сосуд». Он сравнивал нас с зажженным светом светильника, который имел начало и будет иметь конец.
До Его исторического проявления во плоти и независимо от него Вечное Слово Божие, которое с самого начала было Жизнью, было также светом человека; и весь свет разума и совести, все, что направляет и освещает, исходит из одного источника, Вечного Слова, которым все вещи возникли и существуют. Он был истинным светом, который просвещает каждого человека, приходящего в мир». И далее, исторический Христос, Воплощенное Слово, является для людей источником всякого истинного откровения Бога и самих себя, а также отношений между ними; Воплощенный Идеал человечества, Совершенный Образец поведения, который единственный проливает лучи уверенности во тьму жизни, который оставил длинный след света, когда Он прошел в тусклые области загробного мира. В обоих этих смыслах Он есть свет, и мы получаем от Него наше сияние.
Мы будем светом, если будем в Господе». Именно через союз с Иисусом Христом мы участвуем в Его просветлении. У солнечного луча не больше силы светить, если он отделен от Солнца, чем у человека есть возможность дать свет в этом темном мире, если он разлучен с Иисусом Христом. Отключите ток, и электрический свет погаснет; заглушите двигатель, и электрическая дуга потускнеет, увеличьте скорость, и она загорится ярко. Итак, условием моего бытия является сохранение моего общения с Иисусом Христом; и каждое изменение в степени, в которой я принимаю в свое сердце приток Его силы и Его любви, правильно измеряется и выражается большей или меньшей яркостью света, которым я отражаю Его сияние. Вы были некогда тьма, а теперь свет в Господе». Держитесь рядом с Ним и крепко держите Его руку, и тогда вы станете светом.
И теперь мне не нужно более чем на минуту-другую останавливаться на том, что, как я уже сказал, входит в это представление о христианском человеке как о свете. У этого есть две стороны: одна состоит в том, что все христиане, которые научились познавать Иисуса Христа и были истинно научены Им, обладают уверенностью и ясностью знаний, которые делают их светами мира. Мы не претендуем на какое-либо освещение, кроме моральной или религиозной истины. Все остальные поля мы оставляем неоспоримыми. Мы смиренно склоняемся с признанным невежеством и с непритворной благодарностью и восхищением перед теми, кто трудился над ними, как и перед нашими учителями, но если мы верны нашему Учителю и верны положению, в которое Он нас поставил, мы не будем стыдно сказать, что мы считаем, что знаем истину, насколько люди могут когда-либо знать, о важнейшем вопросе о Боге и человеке и о связи между ними.
Сегодня, я думаю, необходимо, чтобы христианские мужчины и женщины не были рассуждаемы, изощрены или запуганы своей уверенностью в том, что у них есть свет, потому что они знают Бога. В качестве последнего слова современной мысли провозглашается, что мы стоим перед лицом силы, которая, несомненно, существует, но о которой мы не можем знать ничего, кроме того, что она совершенно отлична от нас самих и что она всегда искушает нас поверить, что мы можем знаем это, и всегда ввергаем нас в отчаяние. Наш ответ: Да! мы могли бы сказать вам это уже давно, хотя и не совсем в вашем смысле; вы уловили половину истины, а вот и вся она: — Ни один человек никогда не видел Бога и не может увидеть Его! (Евангелие отчаяния, подтвержденное последними словами современных мыслителей), Единородный Сын, сущий в лоне Отчем, Он явил Его».
Христиане, мужчины и женщины, вы — свет мира». Тьма в себе, невежественные во многом, неодаренные высоким талантом, вы владеете глубочайшей истиной; не стыдитесь встать и сказать даже в присутствии Марсова холма со всеми его стоиками и эпикурейцами: «Которого вы по незнанию» — увы! не поклоняйтесь' - о Котором вы по неведению говорите, того мы возвещаем вам'.
И есть другая сторона, которую я только называю, моральная чистота. Свет — это эмблема чистоты, а также эмблема знания, и если мы христиане, мы имеем внутри себя, благодаря нашему обладанию пребывающим в нас Христом, силу, которая учит и позволяет нам практиковать мораль, стоящую выше теорий и дела мира. Но на этом нет необходимости останавливаться, поскольку это было связано с нашим рассмотрением предыдущего образа соли.
II. И теперь следующий момент, который я хотел бы отметить, — это, следуя словам, стоящим перед нами, — уверенность в том, что, если мы свет, мы будем сиять.
Природа и свойство света – излучать. Оно не может не сиять; и точно так же маленькая деревня, расположенная на холме, сверкающая и мерцающая в солнечном свете, не может не быть видна. Итак, говорит Христос: «Если вы имеете в себе христианский характер, если вы имеете Меня в себе, то такова природа христианской жизни, что она непременно проявится». Давайте остановимся на этом на мгновение или два. Возьмите две мысли: все искренние христианские убеждения требуют выражения; и весь глубокий опыт очищающей силы Христа в характере проявится в поведении.
Любое серьезное убеждение потребует выражения. Все, во что верит человек, имеет тенденцию превращать верующего в своего апостола. Это не так в отношении обычных повседневных истин и даже в отношении истин науки, но это касается всех моральных истин. Например, если человек обретает живое и сильное убеждение в зле невоздержания и благе воздержания, посмотрите, какая пламенная горячность пропаганды сразу же приступит к делу. И так по всему горизонту моральной истины, призванной влиять на поведение; оно такого рода, что человек не может внедрить его в мозг и сердце, не заставив его вскоре сказать: «Эта вещь овладела мной и превратила меня в своего раба»; и я должен говорить в соответствии со своими убеждениями».
Наиболее сильно этот опыт действует в отношении христианской истины, как высшей. Что же тогда мы можем сказать о положении христианских мужчин и женщин, если у них нет такой инстинктивной потребности высказываться? Чувствовал ли ты когда-нибудь в своем сердце такое: Слово Твое, сокрытое в костях моих, было подобно огню. Я устал терпеть и не мог остаться»? Знаете ли вы, исповедующие христианство, что-нибудь о желании высказать свои самые глубокие убеждения, о чувстве, что огонь внутри вас прожигает все оболочки и скоро погаснет? Что мы скажем о людях, у которых его нет? Не дай бог, я скажу, что пожара нет, но я говорю, что если фонтан никогда не поднимается на солнечный свет выше мертвого уровня бассейна, давление в основной части бассейна может быть очень небольшим; что если у человека нет желания высказывать свои религиозные убеждения, эти убеждения должны быть очень нерешительными и очень слабыми; что если вы никогда не чувствовали, что я должен кому-то сказать: «Я нашел Мессию», то вы не нашли Его в каком-то очень глубоком смысле, и что если свет, который есть в вас, может быть погребен под спудом, это не так уж и сложно. в конце концов, он легкий, и его нужно много кормить и подстригать, прежде чем он сможет стать тем, чем должен быть.
С другой стороны, любое глубокое переживание очищающей силы Христа в характере проявится в поведении. Очень хорошо, когда люди заявляют, что они получили прощение грехов и внутреннее освящение Духа Божьего. Если да, то давайте посмотрим на это, и давайте посмотрим на это в самых обычных и мелочных делах повседневной жизни. Связь между сокровенным опытом и внешним поведением такова, что если где-то глубоко внутри и произойдет настоящая революция, то она проявится в повседневной жизни. Я делаю все возможное для потери мощности при трансмиссии и потери мощности при трении. Я рад верить, что мы с вами и все наши несовершенные братья в сердце гораздо лучше, чем нам когда-либо удается показать себя в жизни. Слава Богу за утешение, которое может прийти из этой мысли, - но, несмотря на это, я настаиваю на том, что, делая все подобные поправки и устанавливая невозможный стандарт абсолютного тождества между долгом и поведением в этой нынешней жизни, тем не менее, на В целом, если мы христиане с каким-либо глубоким глубоким переживанием очищающей силы и влияния Христа и Его благодати, мы проявим это в жизни и поведении. Или, выражая это в графическом и простом образе моего текста: «Если мы свет, мы будем сиять».
III. Опять же, и очень кратко, эта обязанность давать свет еще более усиливается мыслью, что именно это и было целью Христа во всем, что Он сделал с нами и для нас.
Невзрачный образ здесь подразумевает, что Он зажег светильник не для того, чтобы поставить его под спудом, но что Его цель, зажгнув его, заключалась в том, чтобы он мог давать свет. Бог сделал нас причастниками Своей благодати и дал нам быть светом в Господе, среди прочего, для того, чтобы мы могли передавать этот свет другим. Ни одно существо не является настолько малым, чтобы оно не имело права ожидать, что его счастье и благополучие будут рассматриваться Небесами как цель в Его отношениях с ним; но ни одно существо не настолько велико, чтобы оно имело право ожидать, что его счастье или благополучие будут рассматриваться небесами и им самим как единственная цель Бога в Его отношениях с ним. Он дает нам Свою благодать, Свое прощение, Свою любовь, оживление Своего Духа через наш союз с Иисусом Христом; Он дает нам наше знание о Нем и наше подобие Ему – зачем? Для моего собственного спасения, для моего счастья и благополучия», — говорите вы. Конечно, благословенно имя Его за Его любовь и доброту! Но разве это вся Его цель? Павел так не думал, когда говорил: Бог, повелевший свету воссиять из тьмы, осветил сердца наши, чтобы мы могли дать другим свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа». А Христос не так думал, когда говорил: «Не люди зажигают свечу и ставят ее под спудом, но чтобы она освещала всех в доме». Небо поступает с нами, как мы с факелами: не зажигайте их для себя». Цель Бога состоит в том, чтобы мы могли сиять. Светильник зажигается не для того, чтобы освещать себя, а для того, чтобы он освещал всех, кто в доме».
Подумайте еще раз, что, хотя все это верно, все же существует серьезная возможность того, что люди - даже хорошие люди - могут заглушить, заглушить и скрыть свой свет. Вы можете это сделать, и я боюсь, что очень многие из вас это делают; двумя способами. Под целой горой несоответствий можно похоронить свет святого характера. Если пофантазировать, то можно было бы сказать, что бушель или сундук с едой означал материальное благополучие, а постель — праздность и любовь к покою. Интересно, сколько из нас, христианских мужчин и женщин, спрятали свой свет под мукой и кроватью, так интерпретируемой? Как многие из нас утопили свое посвящение и преданность в грязных водах мирских похотей и позволили любви к земным благам, богатству, удовольствиям и тварной любви окутать, как ядовитая атмосфера, вокруг светильника нашего христианского характера, заставляя его гореть тусклый и синий?
И мы можем похоронить свет Слова под трусливым, робким и равнодушным молчанием. Интересно, многие ли из нас это сделали? Подобно людям с голубой лентой, которые застегивают шинели поверх голубых ленточек, когда входят в компанию, где боятся их показать, есть много христиан, которые являются набожными христианами за столом причастия, но им было бы стыдно сказать, что они так и в разной компании в железнодорожном вагоне или за табльдотом. Есть исповедующие христиане, которые прошли всю жизнь в отношениях со своими отцами, сестрами, женами, детьми, друзьями, родственниками, своими слугами и зависимыми людьми и никогда не сказали ни слова любви своему Учителю. Это греховное сокрытие своего света под спудом и кроватью.
IV. И вот последнее слово, в котором сходится все это, — это простой долг: Если ты свет, сияй!
Так да сияет свет ваш пред людьми», — говорится в тексте, — чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного. В следующей главе наш Господь говорит: Смотрите, не творите милостыню вашу перед людьми, чтобы они увидели их. Ты не будешь таким, как лицемеры; ибо они любят молиться стоя в синагогах, чтобы их видели люди». В чем разница между двумя группами людей и двумя видами поведения? Мотив имеет значение в одном случае, а в другом: «Пусть свет ваш так сияет» не означает принятия мер предосторожности, чтобы ваша доброта могла выйти на публику, но это означает «Сияйте!» Вы найдете свет, и мир обретет глаза, не бойтесь этого! Вам не нужно стремиться, чтобы люди увидели вас», но вам нужно сиять, чтобы люди могли видеть.
Смотритель маяка не заботится о том, чтобы корабли, выбрасываемые в море, могли увидеть луч, сияющий от его лампы; все, что он делает, это кормит его и ухаживает за ним. И это все, что мы с вами должны делать — беречь свет, а не закрывать его, как трусы. Скромно, но смело осуществляйте свое христианство, и люди это увидят. Не будьте темным фонарем, горящим с горок вниз и не освещающим ничего и никого. Живите своим христианством, и это будет видно.
И помните, свечи зажигают не для того, чтобы на них смотрели. Свечи зажигаются для того, чтобы они могли увидеть что-то еще. Люди могут увидеть Бога через ваши слова, через ваше поведение, которые иначе никогда бы не увидели Его, потому что Его лучи слишком ярки для их тусклых глаз. И ужасно думать, что мир всегда — всегда — берет свое представление о христианстве от Церкви, а не от Библии или от Христа; и что это вы и вам подобные, вы, непоследовательные христиане, вы, люди, которые говорят, что ваши грехи прощены, но, тем не менее, изо дня в день совершаете старые грехи, которые, как вы говорите, прощены, вы, низкотонные, немолящиеся, мирские христиане, которые никакого возвышения характера, никакого самоограничения в жизни и никакой чистоты поведения по сравнению с людьми вашей профессии и в ваших собственных обстоятельствах вокруг вас — это вы препятствуете пришествию Царства Христова, это вы постоянный позор Церкви, а также слабости и болезни христианского мира. Я говорю решительно, а не вдвое так решительно, как того требуют факты дела; но я возлагаю на всю вашу совесть, как на людей, исповедующих христианство, следить за тем, чтобы ваше легкомыслие, или сомнительная коммерческая деятельность, или низкий, бездуховный образ жизни, ваше потакание своим прихотям в домашнем хозяйстве и дюжина других вещей, которые я могли бы назвать, — чтобы они больше не портили ясность вашего свидетельства о вашем Учителе и не тревожили завистливыми полосами тьмы свет, который сияет от Его последователей.
Насколько действенным может быть такое свидетельство, никто из тех, кто не видел его силы, не может предположить. Пример говорит. Святая жизнь обуздывает зло, стыдясь показаться в этом чистом присутствии. Хороший мужчина или женщина раскрывает уродство зла, показывая красоту святости. Церковь, подобная Христу, могла бы привлечь больше новообращенных, чем многие проповеди. Ой! если бы вы, исповедующие христианство, знали свою силу и использовали ее, если бы вы приблизились к небу и улавливали больше света от Его лица, вы могли бы ходить среди людей, как настоящие ангелы, и в вашем ярком присутствии тьма убегала бы, невежество станет мудрее, нечистота будет пристыжена, а печаль утешена.
Не довольствуйтесь, молю вас, до тех пор, пока ваши сердца не будут полностью освещены небесами, не имея ни одной темной части, и тогда живите, помня, что вы были сотворены светом, чтобы вы могли сиять. Встань, светись, ибо пришел свет твой, и слава Господня взошла над тобою».
МЭТТ. ст. 17-26 — НОВАЯ ФОРМА СТАРОГО ЗАКОНА
Не думайте, что Я пришел разрушить закон или пророков: Я пришел не разрушить, но исполнить. 18. Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдет небо и земля, ни одна иота или ни одна черта не прейдет из закона, пока все не исполнится. 19. Итак, кто нарушит одну из заповедей сих малейших и научит так людей, тот малейшим наречется в Царстве Небесном; а кто сотворит и научит, тот великим наречется в Царстве Небесном. 20. Ибо говорю вам: если праведность ваша не превзойдет праведности книжников и фарисеев, вы ни в каком случае не войдете в Царство Небесное. 21. Вы слышали, что сказано было у них в древности: не убий; 22. А Я говорю вам: всякий, кто гневается на брата своего без причины, подвергается опасности суда; и всякий, кто скажет своему брату «Рача», подвергнется опасности со стороны совета; а кто скажет: «Ты безумец», тому будет грозить демонический огонь. 23. Итак, если ты принесешь дар твой к жертвеннику и там вспомнишь, что брат твой имеет что-нибудь против тебя; 24. оставь там дар твой пред жертвенником, и пойди; прежде примирись с братом твоим, и тогда приди и принеси дар твой. 25. Быстро соглашайся с противником твоим, пока ты на пути к нему; чтобы противник не отдал тебя судье, а судья не отдал тебя начальству, и ты не был брошен в темницу. 26. Истинно говорю тебе: не выйдешь оттуда, пока не отдашь до конца кодранта. т. 17-26.
Этот отрывок естественным образом распадается на две части: первая простирается от стиха 17 до 20 включительно; последний, от стиха 21 до конца. В первом случае Царь истинного царства устанавливает общие принципы связи между его законами и более ранним откровением божественной воли; во втором случае Он иллюстрирует это отношение в одном случае, за которым в оставшейся части главы следуют три других показательных примера.
I. Царь, устанавливающий закон Своего Царства в его связи со старым законом Божьим.
Четыре стиха, включенные в этот раздел, представляют собой регулярную последовательность мыслей: стих 17 провозглашает личное отношение нашего Господа к предыдущему откровению как его исполнение; стих 18 основывает это заявление о цели Его пришествия на существенном постоянстве старого закона; стихи 19 и 20, выводящие отсюда отношение Его учеников к этому закону, и что таким образом, что стих 19 соответствует стиху 18 и подтверждает, что этот постоянный закон в мельчайших деталях является обязательным для Его подданных, тогда как стих 20 соответствует стих 17, и требует от них углубленной праведности как ответа на исполнение Им закона.
Первое, что бросается в глаза при взгляде на эти стихи, — это их авторитетный тон. Возможно, даже на столь раннем этапе карьеры господина ходили слухи о том, что Он занял позицию антагониста по отношению к Моисеизму, что может объяснить фразу «думай не», которая вводит этот раздел. Но как бы то ни было, быстрый переход от Заповедей блаженства к разговору о Себе и о значении Его дел вполне соответствует всей Его манере; ибо, конечно, никогда религиозный учитель не открывал уст, говорящий о Себе так постоянно, как это делал кроткий Иисус. «Я пришёл» провозглашает, что Он есть Грядущий, и на самом деле представляет собой заявление о том, что я добровольно появился среди людей, а также стал долгожданным Мессией. С абсолютной решительностью Он заявляет цель Своего пришествия. Он знает смысл Своей работы, которую делают так немногие из нас, и можно с уверенностью принять Его собственный отчет о том, что Он намеревается, что случается очень редко. Его вступительная речь сочетает в себе смирение и величие. Его смирение заключается в том, что Он поставил Себя как бы в один ряд с предыдущими посланниками и представил Себя продолжателем последовательности божественного откровения. Для кого-либо, кроме Него, было бы нескромно сказать это, но для Него это было так. Его величие заключается в Его притязании исполнить все прежние изречения Бога. Исполнение Им закона в собственном смысле слова двоякое: во-первых, в Своей собственной личности и жизни Он совершает полное послушание ему, реализует его идеал; во-вторых, в изложении его устами и жизнью Он углубляет и усиливает его значение, превращая его из буквы, регулирующей действия, в дух, который движет внутренним человеком.
Таким образом, эти первые слова указывают на особенность Его пришествия как Его собственного деяния и содержат два смелых утверждения относительно Его характера, который Он называет безгрешным, и относительно Его учения, которое, как он утверждает, является шагом вперед по сравнению со всеми остальными. прежнее божественное откровение. Что касается первого, то Он говорит здесь так же, как Он говорил с Иоанном: так надлежит нам исполнить всякую правду». Ни в каких Его словах и поступках не проявляется никакого следа сознания греха или дефекта. Всегда проявляется спокойнейшая уверенность в том, что Он был совершенно праведным. Как получается, что нас не отталкивает такой тон? Обычно мы не восхищаемся самодовольными религиозными учителями. Почему никто никогда не обвинял Христа во лжи и не указывал на Его несознание ошибок как на величайший недостаток? Странная инаугурационная речь скромного мудреца и святого, утверждающего свое безупречное совершенство, еще более странное то, что слушающий мир сказал: «Аминь!» Обратите также внимание на королевский стиль. В этой части проповеди наш Господь дважды использует фразу: «Я говорю вам», которую Он однажды поистине представляет со Своим свойством». Однажды Он использует его, чтобы придать торжественность утверждению, простирающемуся до конца этого кажущегося прочным мира, а однажды Он вводит этим самым строгое требование к более высокой праведности Своих последователей. Его ничем не подкрепленное слово дается нам как наш самый верный свет в темном будущем, Его голое повеление — как самая повелительная власть. Этот стиль идет по-королевски; это требует абсолютного доверия и безоговорочного подчинения. Когда Он говорит, даже если у нас нет ничего, кроме Его слова, нам не нужно ни отвечать и не рассуждать, но просто верить и быстро действовать. Раввины могли мудрить и цитировать других раввинов по часам; философы могут спорить и основывать свои учения на тщательно продуманных доказательствах; моралисты могут стремиться повлиять на совесть посредством разума; законодатели апеллируют к страху и надежде. Он говорит, и это делается; Он командует, и оно стоит твердо. В мире нет ничего, что хотя бы в малейшей степени могло бы сравниться с величественной и таинственной властью, с которой Он предстает перед миром и, как Источник знания и Источник обязательств, призывает всех нас подчиниться и поверить в то, что Истинно говорю вам. '
Стих 18. Далее мы должны обратить внимание на яркое свидетельство постоянства закона. Ни малейшие из его букв, ни даже маленькие отметки, которые отличали некоторые из них, или завитушки наверху некоторых из них, не должны проходить мимо, как можно сказать, даже черта, пересекающая написанную букву «т», которая показывает, что это не л.' Закон будет действовать до тех пор, пока будет существовать мир. Это будет длиться до тех пор, пока не будет завершено. И что тогда? Праведность, которой оно требует, никогда не сможет быть реализована настолько, чтобы нам больше не нужно было осознавать ее, и на новых небесах обитает праведность. Но в самом прямом смысле закон прекращает свое действие после его исполнения. Нет закона для того, кто может сказать: «Закон Твой в сердце моем». Когда закон стал и законом, и импульсом, он перестал быть законом, поскольку он больше не выступает против деятеля как внешнее принуждение.
Стих 19. На этом постоянстве закона Христос строит его повелительную власть в Своем Царстве. Очевидно, что «Царство Небесное» в стихе 19 означает земную форму этого Царства. Король как бы переиздает старый кодекс и принимает его в качестве основы Своего закона. Таким образом, он принимает на себя абсолютное право определять старшинство и достоинство в этом королевстве. Государь — источник чести», чье слово облагораживает. Обратите внимание на милосердную точность языка. Нарушение заповедей ни в теории, ни на практике не исключает из Царства, ибо оно, пока оно реализуется на земле, является царством грешных людей, стремящихся к святости; но малейшее отклонение от закона права, в теории или на практике, снижает положение человека в нем, поскольку делает его менее способным к тому подчинению Королю и, как следствие, близости к Нему, которые определяют там величие и малость. Достоинство в Царстве зависит от подобия Христу, а подобие Христа зависит от исполнения, как Он это сделал, всей праведности. Маленькие дефекты наиболее опасны, поскольку наименее заметны. Больше христиан теряют шанс на продвижение в Царстве из-за множества мелких грехов, чем из-за одного великого.
Стих 20. Поскольку Царь Своим совершенным послушанием исполнил закон, Его подданные также должны в своем послушании превзойти праведность тех, кто лучше всего знал и наиболее тщательно соблюдал его. Книжники и фарисеи здесь не рассматриваются как лицемеры, но рассматриваются как прообразы высочайшего соответствия закону, которые предоставляло старое устроение. Новое царство требует более высокой, а именно более духовной и внутренней праведности, соответствующей более глубокому смыслу, который Царь придает старой заповеди. И это более высокое осуществление является не просто условием достоинства, но и вообще входа в Царство. Внутренняя святость является сутью характера всех ее подданных. Здесь не говорится о том, как эта святость должна стать нашей, за исключением случаев, когда на это намекает тот факт, что она рассматривается как результат исполнения царем закона. Эти последние слова были бы ужасными и исключающими, если бы они стояли одни. Когда они последуют за ними, Я пришел исполнить», они представляют собой завуалированное Евангелие, подразумевающее, что благодаря Его исполнению праведность закона исполняется в нас.
II. Показательным примером является старая заповедь против убийства. Эта часть отрывка делится на три части, каждая из которых занимает два стиха. Сначала мы имеем углубление и расширение заповеди. Эта часть снова начинается с королевского стиля. То, что было сказано им в древности, остается в полной силе. «Но Я говорю вам» представляет Иисуса как обладателя власти, равной власти того закона, о котором говорящий не назван, возможно, потому, что это произнесло то же самое Слово Божие, которое теперь говорило в Нем. Нам нужно лишь сослаться здесь на иудейские суды и синедрион, а также на ту долину Еннома, где сжигались отбросы Иерусалима и трупы преступников, и нам не нужно обсуждать точную силу Рака и дурака». Основные моменты, которые следует отметить, это явное расширение понятия «убийство», охватывающее злонамеренный гнев, независимо от того, находит ли он выход или хранится в сердце; ясное осознание того, что, хотя эмоция, являющаяся источником явного действия, имеет ту же природу, что и действие, и что, следовательно, тот, кто ненавидит своего брата, является убийцей», существуют степени преступности в зависимости от того, насколько гнев остается невыраженным. или находит выражение в более или менее резком и презрительном языке; что, следовательно, существуют степени строгости наказания, которое не назначается ни одним земным трибуналом; и что, наконец, этот суровый приговор скрыл в себе возможность прощения, поскольку последствием греха является ответственность к наказанию, но не обязательно страдание от него. В старом законе не было такого смягчения приговора.
Стихи 23, 24. Вторая часть этого наглядного примера усиливает заповедь, ставя послушание ей перед актами внешнего поклонения. Язык живо живописен. Мы видим молящегося, стоящего у самого алтаря, пока священник приносит жертву. В тот священный момент, когда он исповедует свои грехи, вспышка в его памяти показывает ему обиженного брата - справедливо или неправильно, не имеет значения. Торжественное жертвоприношение состоит в том, чтобы остановиться, пока он ищет обиженного, и, как бы другой человек ни воспринял его ухаживания, он очищает свою собственную грудь от ее опасного материала; тогда он может вернуться и продолжить прерванное богослужение. Ничто не могло более ясно пролить свет на первостепенную важность повеления, чем отказ от священных религиозных действий ради него. Послушание лучше жертвы». И поэтому маленькое слово в начале стиха 23 указывает на страшные наказания как на причину этой срочности. Если такое разрушение может поразить разгневанного человека, ничто не должно встать между ним и победой над своим гневом. Такое самопокорение, которое часто может показаться унижением, является более приемлемым служением королю и более истинным поклонением, чем все слова или церемониальные действия. В этих словах заключены глубокие истины об отношениях между богослужением, так называемым, и жизнью, которые вполне могут быть приняты близко к сердцу теми, чей алтарь — Голгофа, а их дар — благодарственная жертва.
Стихи 25, 26. Третья часть представляет собой дальнейшее увещание к такой же стремительности в извержении гнева из сердца, брошенного в параболическую форму. Когда ссоришься с человеком, говорит Христос, по существу, благоразумие предписывает помириться как можно скорее, прежде чем он приведет в действие закон. Если однажды он, как истец, представит вас перед судьей, закон будет механически проходить стадии суда, осуждения, передачи тюремным властям и заключения до тех пор, пока не будет выплачен последний фартинг. Итак, если ты сознаешь, что у тебя есть противник, а любой человек, которого ты ненавидишь, является твоим противником, ибо он выступит против тебя на предстоящем торжественном суде, - согласись с ним, удали гнев из своей души. сердце сразу. В данном конкретном случае противником является человек, на которого мы злимся. При общем применении этой заповеди ко всей серии правонарушений противником можно считать сам закон. В любой интерпретации этапы появления перед судьей и так далее до заключения в темницу являются этапами суда перед судом не земным, а Царством Небесным. Они указывают на те же самые ужасные реалии, которые представлены в предыдущих стихах под образами иудейских судов и отвратительных пожаров в долине Енномовой. Христос завершает гробовую притчу Своим торжественным выражением «Истинно говорю тебе», — глядя на будущий суд и рассказывая нам то, что видели Его глаза. Эти слова не имеют никакого отношения к вопросу о продолжительности заключения, поскольку Он не говорит нам, можно ли когда-либо заплатить последний фартинг или нет; но они учат этому уроку, что, если однажды мы подпадем под наказания королевства, им не будет конца, пока не будет выплачена последняя крупица последствий нашего нарушения его закона. Затягивать повиновение, а тем более медлить с отказом от неповиновения, есть безумие, учитывая бурю, которая в любой момент может разразиться на головы бунтовщиков.
Таким образом, Он углубляет и исполняет одно предписание старого закона, распространяя его запрет с действий на мысли, ставя послушание ему выше жертвоприношений и поклонения и изображая в торжественных тонах параболического предостережения последствия непослушания предписанию как наш непримиримый противник. В этом единственном случае мы имеем образец Его способа обращения со всем законом, каждую йоту которого Он развил в Своем учении и совершенно соблюдал в Своей жизни.
Даже в этих предостережениях скрыто Евангелие, поскольку они ясно учат, что оскорбленный закон может перестать быть нашим противником и что мы можем примириться с ним, прежде чем он еще обвинит нас перед судьей. Еще не время было провозглашать, что Царь исполнил «закон не только жизнью, но и смертью, и что поэтому все Его верующие подданные оправданы от всего, от чего вы не могли быть оправданы законом», как они также наделены праведностью, благодаря которой они исполняют этот закон в более глубокой реальности и более справедливой полноте, чем те, кто в древности любил его больше всего.
МЭТТ. ст. 33-37 — ВООБЩЕ НЕ КЛЯНИСЬ'
Еще вы слышали, что сказано у них в древности: не отрекайся от себя, но исполняй пред Господом клятвы твои: 34. Но говорю вам: не клянитесь вовсе; ни небом; ибо это престол Божий: 35. Ни землёй; ибо это подножие Его ног; ни Иерусалимом; ибо это город великого Царя. 36. И не клянись головой твоей, потому что не можешь ни одного волоса сделать белым или черным. 37. Но пусть ваше общение будет: Да, да; Нет, нет, ибо все, что сверх этого, происходит от зла». т. 33-37.
В Своей трактовке шестой и седьмой заповедей Иисус углубил их, взяв под их контроль внутреннего человека, чувства и желания. Рассматривая старые заповеди о клятвах, Он расширяет их, распространяя запреты с одного вида клятвы на все виды. Движение в первом случае происходит вниз и внутрь; в последнем - наружу, компас очерчивает более широкий круг. Лжесвидетельство, ложная клятва — вот и все, что было запрещено. Он запрещает все. Заметим, что формы разговорной ругани, которые указывает Господь, не следует воспринимать как исчерпывающий перечень запрещенного. Они носят характер скобок, и без них предложение продолжается непрерывно: «Не ругайтесь вообще». . . но пусть ваше общение будет Да, да; Нет, нет. Прилагаемая причина в равной степени универсальна, поскольку она наводит на глубокую мысль, что все, что превышает это, то есть любая форма речи, которая стремится подкрепить простое и серьезное утверждение такими клятвами, которые Он только что процитировал, исходит от зла. ', поскольку оно проистекает и раскрывает тот печальный факт, что его простое слово не воспринимается человеком как обязывающее и не принимается другими как убедительное. Если бы ложь не была так распространена, клятвы были бы не нужны. А клятвы увеличивают зло, от которого они исходят, подтверждая представление о том, что во лжи нет греха, если в ней не поклялись.
Все указанные клятвы являются разговорными, которые постоянно и оскорбительно смешивались с обычной речью на Востоке. Нигде нет таких закоренелых лжецов и нигде нет такого количества ругательств. Всякий путешественник там знает это и видит, насколько верно происхождение Христом обычая ругаться от обычая лжи. Но эти ядовитые сорняки речи не только имели тенденцию принижать простую правдивость в народном сознании, но и сами были источником аморальных уклонений, поскольку, во всяком случае, некоторые раввины учили, что клятва «небом» или «землей» или ни Иерусалимом, ни главою Моей не связывал. Это дальнейшее смягчение обязательства быть правдивым было основано на словах, процитированных в стихе 33, ибо, как говорили безнравственные придирки, ты «исполняешь свои клятвы перед Господом», а с этими другими ты можешь поступать так, как хочешь. «Поэтому наш Господь настаивает на том, что всякая клятва, даже эта изуродованная, разговорная клятва, избегающая Его имени, по сути является обращением к небесам и не имеет смысла, если она таковой не является. Таким образом, принесение такой усеченной клятвы влечет за собой еще большее осуждение, поскольку это определенно непочтительность и, вероятно, придирка, предназначенная для того, чтобы ее нарушить. Надо полностью признать, что между такими бессмысленными ругательствами, как эти клятвы, или их современными эквивалентами, оскверняющими сегодня столь многие уста, и присягой, произнесенной в суде, есть мало общего, и это можно далее допустить. Однако трудно понять, как можно не допустить, чтобы принципы, на основании которых Он осуждает, затрагивали даже судебные клятвы. Ибо и они применяются на основании ложной идеи, что они добавляют к обязательству правдивости и дают гарантию правдивости, которую не дает простое утверждение. И никто, кто знает, с какой поверхностной формальностью и безразличием, с которыми приносятся и приносятся такие клятвы, и каким фарсом становится «целование книги», не может сомневаться в том, что даже судебные клятвы имеют тенденцию ослаблять популярное представление о грехе лжи и полагаться на простое «да, да»; Нет, нет.
МЭТТ. т. 38-42 — НЕСОПРОТИВЛЕНИЕ
Вы слышали, что сказано: око за око и зуб за зуб. 39. Но говорю вам: не противьтесь злу; но кто ударит тебя в правую щеку твою, обрати к нему другое также. 40. И если кто-нибудь предъявит тебе иск по закону и отнимет у тебя верхнюю одежду, отдай ему и одежду твою. 41. И кто принудит тебя идти на одно поприще, пройди с ним два. 42. Просящему у тебя дай, и от хотящего занять у тебя не отвращайся. т. 38-42.
Старый закон предписывал судьям налагать наказания, точно соответствующие преступлениям: око за око и зуб за зуб» (Исх. XXI, 24), но это указание не предназначалось для руководства отдельными людьми. Оно соответствовало той стадии цивилизации, на которой оно было дано, и, вероятно, тогда было ограничением, а не санкцией дикого закона возмездия. Иисус полностью отметает его и идет гораздо дальше, чем просто его отмена. Ибо Он запрещает не только возмездие, но даже сопротивление. К сожалению, в этом, как и во многих других случаях, споры относительно объема слов Христа настолько вытеснили послушание им из поля зрения, что первой мыслью, подсказанной современному читателю, было повеление «Не сопротивляйся злу» ( или злой человек) скорее всего будет: «Правильна или неправильна квакерская доктрина единообразного непротивления» вместо «Подчиняюсь ли я этой заповеди?» Если мы сначала попытаемся понять его значение, мы будем в состоянии рассмотреть, есть ли у него пределы, вытекающие из его собственного глубочайшего значения, или нет. Что же тогда не сопротивляться? Наш Господь дает три конкретных примера того, что Он предписывает, первый из которых относится к таким оскорблениям, как оскорбительные удары по щеке, на которые, пожалуй, труднее всего не ответить вспышкой гнева и ответным ударом; второй из них касается посягательств на собственность, например, попытки законного ограбления мужского нижнего белья; третий из них относится к принудительному труду, например, принуждению крестьян нести военный или служебный багаж или документы — форма угнетения, слишком хорошо известная при римском правлении во времена лорда. Что касается всех трех случаев, Он приказывает Своим ученикам смириться с унижением, отдать одежду и пройти милю. Но такая уступка без сопротивления – это еще не все. Другая щека должна быть подана бьющему; от более дорогой и просторной верхней одежды придется отказаться; груз предстоит перевезти на две мили. Ученик должен встретить зло, проявляя не гнев, ненависть или намерение возмездия, а готовность подчиниться большему. Это трудный урок, но ясно, что здесь, как всегда, главный упор следует делать не на внешнем действии, а на расположении, и на действии главным образом как на его результате и проявлении. Если щека подвернута, или плащ поддался, или вторую милю прошёл, опустив бровь, а в сердце кипит ненависть или гнев, то заповедь нарушена. Если внутренний человек восстает в горячем негодовании против зла и его делателя, то он сопротивляется злу более вредно для себя, чем многие люди, которые заставляют щеки своего противника покалывать прежде, чем его собственные перестанут краснеть. Нам придется проникнуть в глубину души, прежде чем мы поймем смысл непротивления. Было бы лучше, если бы острые споры о широте этой заповеди чаще превращались в изучение ее глубины и если бы вместо вопроса: «Оправданы ли мы когда-нибудь в сопротивлении?» люди спрашивали: «Что такое в полном смысле слова непротивление?» Самый истинный ответ заключается в том, что это форма Любви, любви перед лицом оскорблений, несправедливости и властной тирании, как это проиллюстрировано в примерах господина. Эта статья Нового Закона Христа является предпоследней в ряду случаев, когда Его преображающее прикосновение касается Ветхого Закона, и последняя из этих статей — это то, к чему Он неуклонно продвигался с первого, а именно: Великая Заповедь Любви. Эта заповедь стоит непосредственно перед этим и подготавливает к нему. Это как бы пронизано светом почти взошедшего солнца: «Не сопротивляйся злу», ибо Любовь все переносит.
Это всего лишь мелкий ручей, который взбивается в пену и становится сердитым и шумным из-за камней на его дне; над ними плавно и тихо течет глубокая река. Ничто не позволит нам встретить зло «терпеливой, уступчивой любовью, не вносящей ни малейшего оттенка гнева даже в покрасневшую от грубой руки щеку, но любовью Божией, излившейся в сердце», и когда эта любовь наполнит из человека потечет река живой воды», которая похоронит зло под своим ясным, нежным изобилием и, быть может, смоет его от скверны. Качество «этого непротивления благословляется дважды», оно благословляет и того, кто дает, и того, кто берет». Для ученика, покоряющегося в любви, есть обретение свободы от возмущений страсти и стойкого пребывания в мире великого милосердия, избавление от искушения спуститься на уровень беззаконника и теряя контроль над Богом и всеми высокими видениями. Взъерошенное бурей море не отражает звезд ночью и не синеет днем. Если мы хотим иметь настоящее общение с Богом, мы не должны краснеть от негодования на зло и задыхаться от желания пустить стрелу обратно к тому, кто направил ее на нас. А что касается злодея, то во многих случаях самым действенным сопротивлением является не сопротивляться. Где-то в сердцах большинства людей спрятано что-то такое, что заставляет их стыдиться удара по подставленной левой щеке, а затем стыдиться того, что они ударили правую. Ударить его стыдно, потому что он не защищается», — приходит на ум многим негодяям. Самый безопасный способ путешествовать по диким странам — показаться совершенно безоружным. Кто встречает зло злом, тот побежден злом»; тот, кто встречает его с терпеливой любовью, скорее всего, в большинстве случаев победит зло добром». И даже если он потерпит неудачу, он, во всяком случае, использовал единственное оружие, у которого есть хоть какой-то шанс победить зло, и лучше потерпеть поражение, сражаясь с ненавистью любовью, чем одержать победу, сражаясь с ней самой, или требуя око за око.
Но если мы правильно посмотрим на эту заповедь, ее ограничения заключаются в ней самой. Поскольку это любовь, противостоящая злу и стремящаяся превратить зло в свое собственное подобие, иногда оно может быть вынуждено само по себе не уступать. Если подставление другой щеки только еще больше разозлит нападавшего, или если отдача плаща сделает законного грабителя еще более жадным, или если прохождение второй мили сделает банду прессы более жестокой и требовательной, сопротивление становится формой любовь и долг ради обидчика. Это также может стать обязанностью ради других, которые также являются объектами любви, например, ради беспомощных людей, которые в противном случае подверглись бы злу, или ради общества в целом. Но хотя этот предел явно предписывается самой природой заповеди, сопротивление, которое она допускает, должно иметь в качестве мотива любовь к преступнику или к другим и не быть запятнано ни малейшим подозрением в страсти или мести. Если бы исповедующие христианство больше старались очистить свои сердца и внести эту торжественную заповедь в свою повседневную жизнь, вместо того, чтобы обсуждать, есть ли случаи, к которым она неприменима! В жизни каждого из нас есть большие области, к которым это должно применяться, но не применяется; и нам лучше сначала попытаться подчинить их своей власти, и тогда у нас будет достаточно времени, чтобы обсудить, находятся ли какие-либо обстоятельства вне ее власти или нет.
МЭТТ. ст. 43-48 — ЗАКОН ЛЮБВИ
Вы слышали, что сказано: люби ближнего твоего и ненавидь врага твоего. 44. А Я говорю вам: любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас и молитесь за обижающих вас и преследующих вас; 45. Да будете сынами Отца вашего Небесного, ибо Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных. 46. Ибо если вы любите любящих вас, какая вам награда? Не то же ли делают и мытари? 47. И если вы приветствуете только братьев ваших, что вы делаете больше других? не делают ли того же и мытари? 48. Итак будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный. т. 43-48.
Последний из пяти случаев расширения, углубления и одухотворения Господом старого закона также является их кульминацией. Мы можем назвать его либо самым высоким, либо самым глубоким, в зависимости от нашей точки зрения. Его преображающее прикосновение облекает все заповеди, с которыми Он имел дело, новой внутренностью, размахом и духовностью и, наконец, провозглашает высшую, всеобъемлющую заповедь всеобщей любви. Сказано: «Возлюби ближнего твоего» — это исходит от Льва. XIX. 18; но откуда взялась ненависть к врагу твоему? Не из Писания, но в отрывке из книги Левит: «Сосед» «тот же, что и дети народа твоего», и ненависть и презрение всех людей за пределами Израиля, которые выросли на евреев, нашли там точку опоры. Кто мой сосед? был, по-видимому, хорошо обсуждаемым вопросом в школах раввинов, и независимо от того, взял ли кто-нибудь из этих учителей когда-либо на себя обязательство ясно сформулировать этот принцип или нет, практически долг любви был ограничен узким кругом, а остальная часть широкого круга мир остался за бортом. Но не только замыкался круг любви, но ненависть к врагу возводилась почти в обязанность. Это худшая форма возмездия. Око за око» — это достаточно плохо, но ненависть к ненависти погружает людей еще глубже в дьявольскую трясину. Отразить в зеркале сердца враждебные взгляды, брошенные на нас, есть наше естественное побуждение; но почему мы всегда должны предоставлять другому человеку право излагать основную ноту наших с ним отношений? Почему мы должны повторять только его интонации? Разве мы не можем оставить его диссонанс угасать в тишине и ответить на него чем-то более музыкальным? Две грозовые тучи могут бросать друг в друга молнии, но при этом они тратят себя впустую. Лучше смиренно и победоносно светить, как луна, на груды тьмы, пока не посеребрит их своим тихим светом. Так Иисус велит нам сделать. Мы должны подавить естественную склонность отплатить врагу собственной монетой, дать ему то же самое, что он дал нам, «проявить надлежащий дух» и все другие красивые фразы, которыми мир обеляет ненависть и месть. Мы не только должны допускать, чтобы в наших чувствах не было пробуждения злобы, но мы должны позволять добрым эмоциям приносить плоды в словах, благословляющих проклинающих, и в добрых делах, и, прежде всего, в молитвах за тех, чья ненависть наиболее горька, основаны на религии и применяют ее в преследовании. Мы не можем ненавидеть человека, если молимся за него; мы не можем молиться за него, если ненавидим его. Наша слабость часто настолько трудно не ненавидеть наших врагов, что единственный способ получить силы соблюдать эту высшую и тяжелейшую заповедь — это начать с попытки молиться за врага, а затем мы постепенно чувствуем, как адское пламя угасает в нашей душе. воздержись и научись отвечать на зло добром и проклятия благословениями. Иисус преподает нам трудный урок. Иисус открывает нам благословенную возможность: наши добрые чувства по отношению к людям не должны зависеть от их милости к нам. Он рисует прекрасный идеал, который, если бы христиане сознательно и постоянно принимали его за свою цель, произвел бы революцию в обществе и сделал бы общение человека с человеком постоянной радостью. Подумайте, каким было бы любое сообщество, большое или маленькое, если бы на вражду всегда отвечала только любовь. Его огонь погаснет из-за нехватки топлива. Если ненавистник не находил ответной ненависти, усиливающей его ненависть, он часто отвечал на любовь любовью. Во многих странах распространена старая легенда, в которой рассказывается о том, как принцесса, превращенная чарами в отвратительную змею, была освобождена после того, как ее трижды поцеловал рыцарь, который тем самым завоевал прекрасную невесту, с которой он жил в любви и любви. радость. Единственный способ превратить змею ненависти в прекрасную форму друга — поцеловать ее, избавившись от чар.
Без сомнения, частичные предвосхищения этой заповеди можно найти, погребенные под большим количеством этического мусора, не только в Нагорной проповеди, но и, более ясно, в ветхозаветном учении и в высказываниях раввинов; но оригинальность Христа как нравственного учителя заключается не столько в абсолютной новизне Его заповедей, сколько в той перспективе, в которой Он их ставит, и в мотивах, на которых Он их основывает, и, прежде всего, в том, что Он является чем-то большим, чем просто Учитель, а именно, Дающий силу исполнить то, что Он повелевает. Христианская этика не просто признает долг любви к людям, но ставит его в основу всех других обязанностей. Это корень и ствол, все остальные — лишь ветви, в которые он разветвляется. Христианская этика не просто признает долг, но берет человека за руку, подводит его к Богу-Отцу и говорит: «Вот ваш образец, и ребенок, который любит своего Отца, попытается подражать его пути и стать подобен Ему Своей любовью. Так Мораль переходит в Религию и через переход получает силу, превосходящую ее собственную. Совершенство поклонения – это подражание, и когда люди называют Его Отцом, которого они поклоняются, подражание становится естественным действием любящего ребенка.
Капля росы и планета — сферы, созданные одним и тем же законом гравитации. Крошечный круг наших маленьких капель любви, возможно, не совсем похож на колоссальную полноту той Любви, которая владеет солнцем как Своим солнцем, излучает свет и гонит дождь по широкому миру. Бог любит всех людей, независимо от характера, поэтому Он дает всем людям все хорошие дары, которые они могут получить, независимо от характера, и если злые люди не получают Его лучших даров, то это не потому, что Он удерживает, а потому, что они не могут взять. Есть человеческие дары любви, которые нельзя дарить врагам или злым людям. Невозможно и недопустимо, чтобы христианин относился к тем, кто разделяет его веру и симпатии; но возможно и, следовательно, необходимо, чтобы он не только отрицательно очистил свое сердце от злобы и ненависти, но и положительно проявил такую активную благотворительность, которую они получат. Это Божий путь, и он должен быть путём Его детей.
Мысль о божественном образце естественным образом приводит к контрасту между ним и тем, что среди людей называется любовью. Просто потому, что христиане должны принимать Бога как пример любви, они должны превосходить человеческие примеры. Здесь Иисус снова затрагивает ту ноту, с которой Он начал учение о праведности Своих учеников; но очень важно, что Он указывает теперь не на фарисеев, а на мытарей, как на тех, кого следует превзойти. Первые, без сомнения, были образцом праведности в духе строгого, побеленного гроба, но у вторых были большие сердца, и, какими бы плохими они ни были и как их считали, они любили больше, чем другие. Иисус рад видеть и указывать даже на несовершенные искры добра в справедливо осужденном классе. Несомненно, мытари в своих домах, окруженные женой и детьми, раскрывают свои сердца и могут быть нежными и мягкими, какими бы грубыми и резкими они ни были на публике. Когда Иисус говорит «даже мытарям», Он говорит не с презрением, а в знак признания любви, которая нашла почву для роста, даже на этой каменистой почве. Но разве получение награды как мотив не является прискорбным позором? и является ли любовь, которая любит ради награды, вообще любовью? Критика и вопросы забывают, что истинный мотив только что был изложен и что мысль о вознаграждении появляется лишь как вторичное поощрение к долгу, основанному на другом основании. Любить потому, что мы что-то приобретем, либо в этом мире, либо в следующем, — это не любовь, а дальновидный эгоизм; но получать помощь в наших усилиях по расширению нашей любви, чтобы охватить всех людей, посредством видения награды, — это не эгоизм, а законное усиление нашей слабости. Особенно это так, учитывая тот факт, что предполагаемая награда есть не что иное, как возрастание подобия Отцу Небесному, и возрастание сыновнего сознания, и более ясный, глубокий крик: Авва, Отче». Если стремление к «вознаграждению» и принятие во внимание этого «вознаграждения» является эгоизмом, и если учение, которое допускает это, аморально, то пусть Бог пошлет миру больше такого эгоизма и его учителей!
Но ссылка на сморщенные потоки любви, текущие среди людей, быстро переходит снова к прежней мысли о подобии небесам как великому образцу. Подобно птице, которая на мгновение опускает взгляд на землю, а затем снова поднимается и уходит в синеву, слова нашего Господа вновь взлетают и, наконец, останавливаются у престола Божьего. Повеление «Будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный» может относиться только к непосредственно предшествующему разделу, но можно скорее рассматривать его как подведение итогов всего предыдущего раздела. заповедей, начиная со стиха 20 и далее. Суть религии заключается в подражании Богу, которому мы поклоняемся. Идеал, побуждающий нас стремиться к его осуществлению, должен быть абсолютно совершенным, какими бы несовершенными ни были все наши попытки воспроизвести его. Иногда мы слышим, как говорят, что сделать совершенство своей целью — значит свести усилия на нет и возвести на престол отчаяние. Но создать неполный идеал — это самый верный способ лишить сердца усилий следовать за ним. Прерогатива христианина – всегда иметь перед собой сияющую недостигнутую цель, к которой он постепенно приближается и которая, будучи недостигнутой, манит, питает надежду на бесконечное приближение и гарантирует бессмертие.
МЭТТ. VI. 1-5 — ТРУБЫ И УГОЛЫ УЛИЦ
Смотрите, не творите милостыни вашей пред людьми, чтобы они видели их: иначе не будет вам награды от Отца вашего Небесного. 2. Итак, когда творишь милостыню твою, не труби пред собою, как делают лицемеры в синагогах и на улицах, чтобы прославить людей. Истинно говорю вам: они получили свою награду. 3. А когда творишь милостыню, пусть левая рука твоя не знает, что делает правая; 4. Чтобы милостыня твоя была втайне, и Отец твой, видящий тайное, Сам воздаст тебе явно. 5. И когда молишься, не будь таким, как лицемеры: ибо они любят молиться стоя в синагогах и на углах улиц, чтобы их видели люди. Истинно говорю вам: они получили награду свою». VI. 1-5.
Наш Господь следует за Своим объяснением углубленного смысла, который ветхий закон приобретает в Его Царстве, предостерегая против самых коварных врагов истинной праведности. Сначала он дает предостережение в общих чертах в стихе 1, а затем освещает его светом три темных угла и показывает, как стремление к человеческой похвале портит благодеяние, которое является нашим долгом по отношению к ближнему, преданность, которая является нашим долгом перед небом, и преданность, которая является нашим долгом перед небом, и воздержание, которое является нашим долгом перед самим собой. Сейчас мы имеем дело с двумя первыми.
Сначала мы имеем общее предупреждение, выраженное как текст проповеди или музыкальная фраза, лежащая в основе различных гармоний какого-либо концерта. Первое слово подразумевает, что зло тонкое и соблазнительное. Берегитесь того, что может проникнуть в самую благородную жизнь и омрачить ее. Змея свернулась клубочком под листьями и может ужалить и отравить неосторожную руку. Общность предупреждения и логическая правильность всего раздела требуют принятия прочтения Пересмотренной версии, а именно праведности». Следует обращать внимание не на то, чтобы делать это перед людьми, «что часто бывает обязательным, часто необходимым и никогда само по себе не является неправильным, а на то, чтобы делать это так, чтобы они были на виду». Не количество зрителей, а украдкой взгляд наших глаз, чтобы увидеть, смотрят ли они на нас, составляет грех. Мы должны позволять нашим добрым делам сиять, чтобы люди могли прославлять нашего Отца. Благочестивые души должны сиять, но при этом быть сокрытыми — парадокс, который легко разрешить послушным. Если нашей целью является сделать славу Божию более видимой, мы не будем стремиться к тому, чтобы нами восхищались. Быстрые колебания струны арфы, издающей свою ноту, делают ее невидимой.
Причина предупреждения основывается на двух принципах: во-первых, праведность должна быть вознаграждена сверх присущего ей блаженства; во-вторых, перспектива награды является законным стимулом, превышающим основную причину праведности, а именно ее праведность. Мораль Нового Завета недостаточно хороша для некоторых очень тонких людей, которым приятно называть ее эгоистичной, потому что она позволяет мученику укрепиться в огне, видя корону, противостоящую дыму. Тем не менее, так или иначе, эта эгоистичная мораль реализуется на практике и порождает больше бескорыстных людей, чем удается произвести ее противникам. Возможно, одной из причин может быть мотив, на который они нападают.
Смешение уважения к человеческому одобрению с явно праведными поступками абсолютно лишает их права на получение Божьей награды, поскольку меняет весь их характер, и они уже не такие, какими кажутся. Милостыня, подаваемая из этого мотива, не является благотворительностью, и молитва, совершаемая из нее, не является преданностью.
I. Общее предупреждение применяется к трем случаям, из которых нам предстоит разобраться с двумя. Наш Господь прежде всего говорит о показной милостыне. Обратите внимание, что мы не должны воспринимать трубный звук как реальный факт. В синагоге этого никто не сделает. Смысл всех попыток, пусть и скрытых, привлечь внимание к своему благодеянию, как раз и есть оглушительный взрыв; и неуместно пугать прихожан резкими нотами подобно неуместности делать добро и пытаться привлечь внимание. Я думаю, что ухо Христа улавливает визг наглой мерзости во многих способах сбора и раздачи денег, которые сегодня находят одобрение в Церкви. Наступил век рекламы, и цветы, которые раньше краснели незаметно, теперь вынуждены выставляться под стеклом. Сегодня никому не нужно трубить в свою трубу. Мы усовершенствовали более грубые методы фарисеев, и газеты и коллекционеры будут яростно и громко трубить в нашу защиту и защищать шум на том основании, что хороший пример стимулирует других. Возможно, так, хотя может возникнуть вопрос, к чему это побуждает и является ли дар Б, полученный от него в подражание или подражание дару А, более похожим на представление Христа о дарах, чем дар А, учитывая, что Б мог слышать о нем. В значительной степени механизмы получения и раздачи денег современной Церковью являются не чем иным, как попыткой нарисовать колесницу Христову с дьявольскими следами. Христос осудил хвастовство. Его последователи слишком часто пытаются этим воспользоваться. Они получили свою награду. Обратите внимание, что средства получены в полном объеме, и обратите внимание на то, что они получены. Это вся награда, которую они когда-либо получат, и все, на что они способны. Чистый и прочный венец, который является более полным владением Самого Бога, не имеет для них никакой прелести и не может быть дан. И как плохо то, что они ищут, - похвала людей, дыхание, столь же несущественное и недолговечное, как звук трубы, в которую они трубили перед своей эгоистичной доброжелательностью. Их благотворительность не была благотворительностью, поскольку они не давали, а покупали. Их дар был спекуляцией. Они вкладывали деньги в благотворительность и ждали похвалы. Как они могут получить Божью награду? Истинное милосердие даже скроет дающую правую руку от праздной левой и, насколько возможно, отстранит дело от сознания делающего. Такая милостыня, подаваемая целиком из жалости и желания уподобиться Вседающему Отцу, может быть вознаграждена и будет вознаграждена тем более богатым знакомством с Ним и более полной победой над собой, которая есть небо небесное и предвкушение это сейчас.
В своих самых грубых формах это хвастовство является явным лицемерием, сознательно присваивающим добродетель, которой у него нет. Но гораздо более распространенным и опасным является тонкое, бессознательное смешение этого милосердия с настоящим милосердием - взгляд блуждает от бедных, которым помогает рука, к случайным наблюдателям - и именно этому смешению мы должны поэтому уделять самое пристальное внимание. избегать. Одна капля этой кислинки свернёт целые галлоны молока человеческой доброты. Лицемерие, которое обманывает самих себя, более распространено и опасно, чем то, которое ослепляет других.
II. Нам нет необходимости подробно останавливаться на втором применении общего предостережения – к молитве; поскольку слова почти и мысли полностью идентичны тем, что были в предыдущих стихах. Если и есть какое-либо действие духа, требующее полного исключения помыслов человеческих, то это молитва, которая есть единение души с Богом. Молиться и в то же время думать о людях так же невозможно, как смотреть одновременно вверх и вниз. Если мы будем думать о молитве, как это делали формалисты во все времена, как о многих словах, то не покажется неуместным выбирать для произнесения наших молитв места, где люди наиболее густы», и мы будем делать это тем более воодушевленно, если у нас есть зрители. Этим объясняется значительная часть той «набожности» в мусульманских и римско-католических странах, которую так любят восхвалять путешественники, не питающие любви к протестантскому христианству. Но если мы подумаем о молитве, как это делал Христос, как о стремлении души к небесам, мы почувствуем, что сокровенная комната и закрытая дверь являются ее подходящим сопровождением. Конечно, наш Господь не запрещает совместную молитву; ибо каждый из собравшихся поклоняющихся может поддерживать общение с Богом, которое тем не менее является одиноким, хотя его разделяют и другие, и тем не менее единым, хотя в нем каждый остается наедине с Богом.
III. Наш Господь на время отходит от более непосредственного предмета хвастовства, чтобы добавить другое учение о молитве, которое еще дальше раскрывает ее истинную концепцию. Другое искажение, возникающее из-за ошибочного представления о том, что молитва — это внешнее действие, — это тщетное повторение, характерное для всех языческих религий и основанное на глубоком неверии в любящее желание Бога помочь. Конечно, искренняя, повторяющаяся молитва – это не тщетное повторение. Здесь Иисус не осуждает Свою агонию в Гефсимании, когда Он трижды произнес одни и те же слова». Настойчивость в молитве, являющаяся ребенком веры, не имеет никакого отношения к попугайскому повторению, являющемуся ребенком неверия, и осуждение одного не затрагивает другого. Разъяренные жрецы, кричавшие: «О Ваал, услышь нас!» весь долгий день; буддисты, которые повторяют священный призыв до одурения; Бедный преданный, считающий, что заслуги пропорциональны числу патерностеров и аве, — все это примеры грубой механической концепции молитвы. Нет ли поблизости подобных суеверий? Разве нет служителей или общин, о которых мы когда-либо слышали, у которых была бы установленная продолжительность молитв, и которые вряд ли бы подумали, что они вообще молились, если бы их молитвы были такими же короткими, как большинство молитв в Библии? Неужели нам не грозит опасность поверить в то, что Христос говорит нам здесь, как чистое язычество, что многие слова могут тронуть Бога?
Единственное реальное средство против такой деградации самой идеи молитвы заключается в более глубоких концепциях Бога и о ней, которые дает здесь Христос. Он знает наши нужды еще до того, как мы просим. Тогда для чего нужна молитва? Не для того, чтобы сообщить Ему, не поколебать Его, не желая, помиловать, как если бы Он, как какой-нибудь гордый князь, требовал известной доли признания Своего величия в качестве цены Своих милостей, а чтобы соответствовать нашему собственному сердцу сознательной нуждой. и истинное желание и зависимость – получить дары, которые Он всегда готов дать, но мы не всегда готовы принять их. По словам святого Августина, пустой сосуд молитвой переносится к полному источнику.

МЭТТ. VI. 6 — ОДИНОЧНАЯ МОЛИТВА
Войди в комнату твою и, затворив дверь твою, помолись Отцу твоему, Который втайне. . .'-МЭТТ. VI. 6.
Старый язычник, попавший в определенной степени под влияние Христа, называл молитву бегством одинокого к Одинокому». В этом есть глубокая правда, хотя и не вся правда.
Молитва — это не только самый интенсивный индивидуальный акт, который может совершить человек, но и высший социальный акт. Христос пришел не для того, чтобы провести одинокие души одиноким путем на небо, но для того, чтобы поселить одиноких в семьи и воздвигнуть церковь. Высшей функцией этой церкви является совместное богослужение.
Никто, вероятно, не ошибется, полагая, что этот отрывок, перед нами, осуждает молитву в синагогах или даже, если это необходимо, на углах улиц. Оно, конечно, не запрещает общественную публичную молитву, хотя и предписывает уединенное тайное общение с единственным, тайным Богом.
I. Какая практика здесь предписывается?
Поскольку то, что их можно увидеть среди людей, составляет зло, мы можем справедливо сказать, что Христос здесь предписывает не место, но дух, в котором мы должны молиться; что Он осуждает не сам факт молитвы там, где нас можно увидеть, а выбор места, чтобы нас можно было увидеть; что, словом, контраст здесь между показухой и искренностью. Человек, который в своих молитвах искоса смотрит на прохожих, не имеет большой преданности.
Но тогда, как материальное подспорье для этого, нам нужно уединение и тайна; они не обязательны, но почти таковы. И чем же нам заняться в этом одиночестве? На вопрос отвечает одно слово – Причастие. Мы должны быть одни, чтобы более полно и волнующе почувствовать, что мы с Богом. Это общение будет иметь интеллектуальный элемент, в котором мы пытаемся подняться к восприятию высоких истин, как к небесам или в медитационном взоре на Него, и просительный элемент, в котором мы просим о сообщении Его благодати согласно нашим потребностям.
II. В чем особая ценность такой привычки?
1. Истины, в которые мы исповедуем веру, по своей природе таковы, что их можно наглядно осознать только посредством такого упражнения. Все это вопросы веры, а не смысла. Бог есть дух, и никто не ощущает его рядом, кроме неподвижных и ожидающих духов. Наша религия связана с Невидимым, Торжественным, Глубоким, Далёким. Их не следует ощущать в полной мере поспешно. Они подобны горам, которые растут перед нами, пока мы смотрим, как прекрасная сцена, в которой мы должны быть одни, чтобы иметь право чувствовать. Им необходимо позволить пропитать душу. Глаз должен постепенно привыкать к свету.
2. Давлению мира можно противостоять только таким упражнением.
Наше дело как христиан – сохранять себя свободными от этого.
3. Только таким образом можно сохранить и восстановить тонус и баланс нашего собственного ума. Одиночество – родина сильных. Я остался один и увидел это великое видение». Мы становимся горячими и лихорадочными, заинтересованными и поглощенными, и нам нужно одиночество как противовес.
4. Как это связано с другими видами поклонения и с делом нашей жизни? У него есть своя функция.
Их невозможно заменить: публичное богослужение, чтение христианских книг вызывают совершенно другой класс чувств.
Они не должны быть исключены из этого. В этом они находят свою истинную основу. Ветви дерева тянутся по той же окружности, что и его корни.
5. В чем особая необходимость этой заповеди для этого века?
В нашей современной жизни этому пренебрегают. Пороки нашего современного христианства, низкий тон религии, слабое понимание христианской истины, нерелигиозный подход к религиозной работе.
Мысль о том, чтобы остаться наедине с Богом, будет радостью или ужасом.
МЭТТ. VI. 9 — СТРУКТУРА МОЛИТВЫ ГОСПОДНЕЙ
Итак, молитесь таким образом». VI. 9.
«Подобным образом» может означать, а может и не означать, что Христос имел в виду эту молитву как форму, но Он определенно имел в виду ее как образец. И те, кто пьют его дух и молятся, ища славы Божией прежде своего собственного удовлетворения, и, доверчиво прося из Его руки хлеба насущного, быстро встают, чтобы умолять об удовлетворении своего духовного голода, молятся таким же образом, используют они эти слова или нет.
Все начинается с признания Отцовства Бога. Ясное и пристальное созерцание Бога есть начало всякой истинной молитвы, и созерцание это не останавливается на Его отдаленных и частично понятных качествах и не стремится подняться, чтобы созерцать Его как в Себе Самом, но схватывает Его как относящегося к нам. Отцовство Бога подразумевает Его общение с жизнью, Его нежность и наше родство. Это молитва детей Царства, и ее могут по-настоящему возносить только те, кто по вере в Сына получил усыновление. Оно собирает всех таких в семью, избавляя таким образом их молитву от эгоистичной поглощенности собственными радостями или нуждами. Как наш Отец Небесный, Он возвышается над земными ограничениями, изменениями и несовершенствами. Так детская фамильярность сублимируется в благоговение, наши сердца тянутся вверх и освобождаются от гнетущей и сужающей привязанности к земле и чувствам.
Совершенные семикратные прошения молитвы распадаются на две половины, что примерно соответствует первой и второй таблицам декалога. Первая половина состоит из трех прошений, в которых говорится о небе и Его Царстве. Их три, в соответствии с символикой чисел, которая в Ветхом Завете всегда считала три священным числом полноты и божественности. Вторая половина состоит из четырех прошений, которые относятся к нам самим. Их четыре — число, которое символизирует существо. Нет необходимости подробно останавливаться на уроках, которые преподает порядок, в котором происходят эти две половины. Прежде всего Бог, а затем человек, Его слава превыше наших желаний — вот истинный порядок. Для скольких из нас это спонтанный порядок! Поднимаемся ли мы сначала на небо и только потом спускаемся к себе?
Обратите также внимание на последовательность действий в каждой из этих половин. В первом можно сказать, что мы начинаем сверху и спускаемся вниз или изнутри и выходим наружу. Во втором процесс обратный. Мы начинаем с самого низкого уровня с наших внешних потребностей и идем вверх и внутрь к устранению греха, освобождению от искушений и полному избавлению от зла. Первая половина дает нам начало, середину и конец замыслов Бога для мира. Признание Его имени является основой Его Царства, а Его Царство – это сфера, в которой только и осуществляется Его воля. Вторая половина, таким же образом, дает нам начало, середину и конец Его отношений с отдельным человеком, общие милости в виде хлеба насущного, прощения, руководства, защиты в конфликте и окончательного избавления.
Имя Бога — это Его явленный характер. Он освящает ее, когда Он действует так, чтобы проявить Свою святость. Мы святим его, когда считаем его святыней, которой он и является. Это прошение является первым, потому что познание Бога, каким Он является самораскрытым, является глубочайшим недостатком людей, и распространение этого знания и благоговения является путем, посредством которого приходит Его Царство.
Царство Божие – это Его власть над сердцами людей. Христос начал Свое служение с провозглашения его близкого приближения и, по сути, принес его на землю. Но оно медленно распространяется в индивидуальном сердце и в мире. Следовательно, это второе прошение остается в силе до его завершения. Божье правление устанавливается через прославление Его имени; ибо это правило действует на людей через их понимание и не требует невежественного подчинения.
Итог этой первой половины таков: Да будет воля Твоя, как на Небесах, так и на земле». Послушание этой воле является завершением самораскрытия Бога. Вся разница, начинаем ли мы с мысли об имени или о воле. В последнем случае религия будет рабской, а подчинение угрюмым. Нет более ужасной и парализующей концепции Бога, чем концепция простой суверенной воли. Но если мы подумаем о Нем как о желающем, чтобы мы знали Его имя, и как о том, что он собрал все его слоги в одно совершенное Слово Божие»; тогда мы уверены, что воля Его должна быть понятна и добра. Послушание становится радостью, а подчинение нашей воли Ему — радостным выражением любви. Тот, кто начинает с «воли Твоей, да будет», является рабом и никогда по-настоящему не исполняет волю; тот, кто начинает с «Отче наш, да святится имя Твое», является сыном, и его воля, с радостью уступающая, свободна в подчинении, сильна в самоотречении и спокойна в передаче бразды правления в руки Бога.
Две половинки составляют единое целое. Вторая, которая касается наших нужд, начинается с крика о хлебе и медленно поднимается вверх по жизненным невзгодам, от телесного голода до преступлений, человеческой недобрости и личной слабости, мира искушений и двойного зла греха. и печали, и таким образом, наконец, возвращается к отправной точке первой половины, Небесам и Богу. Вероятное значение трудного слова, произносимого ежедневно, «кажется, достаточным для наших нужд». Уроки прошения заключаются в том, что дети Божьи имеют право на удовлетворение своих потребностей, поскольку Он обязан, как верный Создатель, не посылать рты, не посылая мяса, чтобы их наполнить, но что наши желания должны быть ограничены нашими реальными потребностями. потребности и наши стремления, а также наши усилия по поводу тлеющего хлеба, превращенные в молитвы. Правильно использованная такая молитва положила бы конец нечестивой роскоши среди христиан и многим сомнительным способам приобретения богатства. Благослови мое мошенничество, мою отточенную практику, мою полуложь!» Если мы не осмелимся молиться этой молитвой о том, чем мы зарабатываем на жизнь, нам лучше спросить себя, не зарабатываем ли мы, скорее, свою смерть.
Грех – это долг, взятый на себя небесам. Так Христос учил в предыдущей главе Своей притчей о согласии с противником; и в других притчах о двух должниках (Лк. 7:41) и о немилосердном рабе (Мф. 18:23). Потребность в прощении столь же универсальна, как потребность в хлебе. Это первая потребность духовной природы, но она постоянно повторяется, как учит нас это прошение. Прощение — это аннулирование долга; но мы не должны забывать, что это прощение Отца и поэтому не просто и даже главным образом предполагает устранение наказания, но, скорее, беспрепятственное течение Отцовой любви и, следовательно, устранение жалкого сознания разлуки с Богом. Ему. Прилагаемое сравнение «мы простили» не означает, что наше прощение является причиной прощения нас Богом. Основанием нашего прощения является дело Христа, условием его является наша вера; но, как мы видели, рассматривая заповеди блаженства, условием, при котором дети царства могут сохранить благословение божественного прощения, является их подражание ему.
Следующее прошение является выражением сознательной слабости. Прощенный человек, хотя в глубине души и ненавидит грех, все же окружен искрами, которые могут зажечь горючее в его сердце. Если мы просим не поддаваться искушению, потому что хотим гладкой и легкой дороги, мы ошибаемся. Если мы делаем это из неуверенности в себе и страха не упасть, тогда это допустимо. Но, возможно, нам стоит провести различие между искушением и вхождением в искушение. Первое может означать появление побуждения к совершению зла, от которого мы не можем надеяться избежать и от которого нам не следует избегать. Последнее может означать дальнейший шаг принятия или вовлечения в него посредством согласия на него. Нам не нужно бояться входа в Долину Смертной Тени, ибо, если Господь будет с нами, мы пройдем через нее. Наша молитва может означать, что она приведет нас не к испытанию, а через него. Это жалоба на сознательную слабость, признание Бога, направляющего наш путь, крик сердца, которое более всего желает святости и которое доверяет поддерживающей руке Господа в час испытания.
Избавь нас от зла» — это прошение, которое по своей ширине лучше соответствует завершению молитвы, чем перевод Исправленной версии. Кажется, что в благородной уверенности Павла, когда топор палача был так близко, звучит эхо слов: «Господь избавит меня от всякого злого дела». Полное освобождение от всякого рода зла, будь то грех или печаль, является истинной целью наших молитв, поскольку это венец Божьего замысла. Ничто меньшее не может удовлетворить наши стремления; ничто меньшее не может исполнить божественное желание для нас. Ничто меньшее не должно быть целью нашей веры и надежды. Христос желает, чтобы мы достигли вершины кроткой уверенности и стремления нашей души к желанию, которое является залогом его собственного исполнения. У тех, чья молитва начинается с «Отца нашего, сущего на небесах», не может быть более узких связей с горизонтом своих надежд и меньшего благословения для удовлетворения своих стремлений; ибо там, где Отец, ребенок должен хотеть, и когда-нибудь так и будет, больше не выходить наружу.
МЭТТ. VI. 9 — НАШ ОТЕЦ
Отец наш, сущий на небесах». VI. 9.
Слова Христа, как и дела Божии, неисчерпаемы. Их глубина скрыта под кажущейся простотой, которую могут понять и ребенок, и дикарь. Но когда мы смотрим на них и пытаемся постичь весь их смысл, они открываются, как небо над нами, когда мы пристально смотрим в их голубые покои, или как море у наших ног, когда мы наклоняемся, чтобы проникнуть в его ясную неясность. Беднейшие и слабейшие учатся у них уроку божественной любви и могучего помощника; благоговейное, любящее созерцание глубочайших душ и опыт всех веков различают в них все новые глубины и чувствуют, что многое остается неизученным. И ели все, и насытились, мужчины, женщины и дети, и набрали оставшихся кусков пять корзин полных».
Особенно это касается Молитвы Господней. Мы учим этому наших детей, и ее божественная простота становится их шепелявыми языками и сложенными ручками. Но чем больше мы размышляем над этим и пытаемся сделать его образцом для наших молитв, тем чудеснее кажется нам полнота его смысла, тем труднее становится молиться подобным образом». В нем есть все: высочайшее откровение Бога в Его отношениях к нам и в Его целях с миром; изложение всех наших отношений с Ним, с Его целями и друг с другом; величайшее видение будущего человечества; забота о самых маленьких ежедневных потребностях.
Как богословие она разбивает вдребезги все ложные, недостойные человеческие мысли о Боге. В качестве иллюстрации религии человек, испивший ее дух, отказался от своеволия и греха. В качестве основы общественной морали он закладывает единственную основу истинного человеческого братства, и тот, кто живет в его атмосфере, будет жить в милосердии и помощи всему человечеству. Как руководство для личной жизни, оно авторитетно дает нам порядок и относительную ценность всех человеческих желаний, а вместе с этим и порядок и подчиненность наших занятий и жизненных целей. Как молитва, она является всеобъемлющей и предназначена для того, чтобы быть таковой, вмещая в себя совершенные семь своих прошений, все ради которых мы должны прийти на небеса, и полагая их все на Его Божественное имя и завершая их все хором благодарения. Как пророчество, оно открывает высочайшее видение, за пределами которого ничего невозможно, окончательного преобразования этого мира в Царство, в котором воля Божия будет совершенно исполнена, и окончательного избавления от всего зла борющихся, грешащих, скорбящих людей. души Его детей.
Я хочу попытаться в серии проповедей изложить то немногое, что я вижу, о глубине и полноте этой модели всякой молитвы, а также о ее всегда новой применимости к нуждам и трудностям наших дней, как и всех дней. Но прежде чем перейти к великому призыванию божественного имени, на котором все покоится, необходимо сказать пару слов, касающихся вступительной части.
Вот так и молитесь». Вопрос, который обычно выдвигается на первый план при обдумывании этих слов, на самом деле является весьма второстепенным. Намерен ли Христос установить форму или только дать пример? Церковники говорят, форма; Несогласные вообще говорят, пример. Но лучше бы и церковникам, и раскольникам попытаться самим осознать, что это за манера».
Несомненно, независимо от того, дает ли нам Господь форму или нет, Его главной целью было не предписание слов. Молиться – это не повторять просьбы, и главное значение Его заповеди гораздо глубже, чем то, что Он давал нам либо форму, которую мы должны устно включать в наши молитвы, либо схему, согласно которой наши устные просьбы должны иметь форму. Должны ли мы, кроме того, считать сами слова, которыми мы будем пользоваться, будет определяться каждым человеком и церковью в зависимости от того, считает ли он употребление установленных форм в молитве истинным и благороднейшим способом молитвы. Такое использование, конечно, не противоречит высшей духовности, но привычное использование форм, особенно их исключительное использование, кажется многим из нас опасным, учитывая склонность человеческой природы покоиться в них. И небезынтересно, что сама эта молитва нашего Господа, которая была дана для исправления тщетных повторений и праздной, языческой болтовни форм молитвы, сама стала самым печальным примером во всем христианском мире именно этих недостатков, в то время как бусинки проскальзывают сквозь пальцы механического репетира бормотавших патерностеров. Вместо того чтобы спорить об этом второстепенном вопросе, попробуем молиться таким образом. Нам придется нелегко, но благословенно. Будьте уверены, что всякая молитва, не подобная этой, является неправильной.
Эта молитва помогает обратить вспять наше глупое желание сделать Землю превыше всего. Истинная цель молитвы – привести нашу волю в соответствие с Его волей, а не подчинить Его своей воле. Несомненно, если самоотречение и подчинение являются самой сутью христианства, то это должно выражаться в молитве, которая является настоящим святилищем религии. Молитвы, которые будут возноситься таким образом, не будут страстными, раздражительными мольбами или предписаниями небу сделать то или иное, но в них Бог и Его слава будут первыми, я вторым, и через Него и по Его воле.
Ах, братья! это ужасное требование Христа. Кто осмелится произнести в уста такие святые слова? Трудно молиться, как учил нас Христос. Кажется, что молитва движется на высоте неприступной возвышенности, а воздух там слишком разрежен и чист для наших грубых легких. Следует помнить, что мы не молимся таким образом, если наша жизнь каким-то образом не повторяет и не подтверждает наши молитвы. Ищут ли наши сердца прежде всего Царства Божия и правды Его? Отданы ли наши силы этому, как своей благороднейшей цели, — прославить имя Божие; или сама кровь в наших сердцах бьется горячими, страстными желаниями мирских вещей, имени Божия и Царства и покажется мечтательными и далекими предметами, которые не воспламеняют никаких желаний в наших душах и не управляют никакими усилиями нашей жизни, как далекие солнца которые проливают мало света на землю и не влияют на ее катящиеся приливы, которые послушны более близкому, но заимствованному свету изменчивой луны? Если да, то независимо от того, используем ли мы эту форму или нет, мы не молимся подобным образом.
Посмотрите теперь на это первое предложение, которое является основой всего.
I. Божественное Имя, которое является основой и объектом всех наших молитв. Это не просто формула обращения, подобная надписи на письме, но реальность Его характера, раскрытая перед нами. От всякой молитвы неотделимо стремление достойно помыслить Того, к Кому мы обращаемся; чтобы поднять наши души на эту высоту.
Как большая часть нашей молитвы, даже самой искренней, здесь терпит неудачу! Мы можем отчетливо осознавать свои желания; наши желания могут быть правильными и наша уверенность может быть твердой в том, что Бог даст нам то, что мы просим; и тем не менее, как часто ни одна яркая мысль о Нем не наполняет ум! Как часто наши молитвы обращены к простому имени! Как редко сквозь облака под Его ногами мы видим Его лицо!
Это сосредоточенное созерцание является необходимой предпосылкой всякой настоящей молитвы, и есть истина в мысли, что такая потеря себя в созерцании Бога является высшей формой молитвы. Мы должны чувствовать себя так, как пришедший ко двору крестьянин, стоящий на пороге приемной палаты и, забыв свои обиды и свое посольство, завороженно взирает на великолепие и милости своего государя.
Взгляните же на это Имя: что оно выражает. Это не ново. У евреев это смутно было, и даже греки и другие языческие общества знали об отце богов и людей». Имя Отца несет в себе, прежде всего, идею Источника жизни (и мы — Его потомство»), а также, во вторую очередь, идею любящей заботы.
Как чудесно, как прекрасно, что это земное родство находит свою глубочайшую реальность в Господе! Благодарение Богу, что, как отец милует своих детей, так милует Господь боящихся Его».
Но истинная христианская идея отцовства Бога – это нечто большее, чем все это. Это молитва для учеников, для тех, кто один может по-настоящему молиться. Все люди — дети Божьи, потому что все черпают свою жизнь из Него, созданы по Его образу и являются объектами Его любви. Но есть отцовство и сыновство, которые не универсальны и для которых необходимо другое рождение. Его условия ясно изложены евангелистом: «Всем, кто принял Его, им дал власть стать сынами Божиими», а апостолом: «Вы — дети Божии через веру в Господа Иисуса».
Мы стали сыновьями через Иисуса. Мы стали сыновьями по вере.
И как же это Отцовство должно повлиять на наши молитвы? Мы придем с надеждой и уверенностью, ибо Отец ваш Небесный знает, в чем вы имеете нужду». Любит ли отец, когда его дети находятся рядом с ним? Удерживается ли ребенок от того, чтобы рассказать о своих желаниях отцу? Также мы должны подчинить нашу волю Его… Отцу.
Сравните эту концепцию с идеями Бога, которые мы все склонны лелеять, с рабским представлением, обитающим на пропасти между Богом и человеком, с холодным божеством естественной религии, с эпикурейским представлением о Нем, которое отделяет Его от всего живого. интерес к Его творению.
Сравните это с ужасным образом, который создают наша совесть и наши страхи, с языческим представлением о мстителе и жестокости. Нам не нужно пытаться предотвратить Его гнев. Это могучее слово разрушает весь сжимающийся ужас и униженную прострацию.
И это обет, а также Призыв, обязывающий нас к высшей любви к Нему, к послушанию Ему, к моральному соответствию Ему. Будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный. Самая благородная молитва – Авва, Отче».
II. Высота и совершенство этого божественного Имени.
В раю.' Не факт, а символ, чтобы выразить Его возвышение над землей и тем самым навести на все идеи отдаленности от тварей, от земных ограничений и условий, изменений и несовершенства и показать пропасть между человеком и Богом.
1. Мысль о том, что Он на небесах, углубляет наше благоговение, любовь изгоняет страх, но унижает нас. Это приводит к знакомому, но трепетному подходу.
2. Оно превозносит драгоценность Отцовства, свободного от всякой слабости и всякого изменения. Это открывает лучшего Отца, чем мы можем знать здесь; тот, кто не узок во взглядах, слаб в целях, слаб в нежности, ограничен в силе. Как небо простирается над нами спокойно и безмятежно, вдали от всех наших бед и шума, незлобиво, сострадательно и проливая на землю дождь и росу, так и Он.
3. Оно привлекает наши сердца и надежды в дом нашего Отца.
4. Оно избавляет нас от поклонения видимому и от поклонения посредством видимого. Таким образом, Имя предохраняет от акцента на внешних и второстепенных формах, местах и времени поклонения.
III. Сообщество братства верующих.
Наш отец.
1. Истинное наслаждение благословениями зависит от нашего желания ими поделиться. Оставить себе – значит потерять. Мы входим верой в великое сообщество.
2. Влияние этого на наши молитвы: уничтожить их эгоизм. Мы кланяемся Тому, в честь которого названа вся семья.
3. Влияние на нашу жизнь.
Осмелимся ли мы подняться с колен, чтобы планировать и строить планы для себя? Как мы склонны забыть наше братство в личной вражде, тщеславии и корысти, соревнуясь с другими! Наши различия в идеях, возникающие из-за различий в расе, обучении, профессии, стране, разлучают нас. Наши различия в богатстве и положении отталкивают нас. Наши различия в понимании христианства часто разделяют и озлобляют нас. Но разве они не рушатся, когда мы говорим «Отче наш»?
Подумайте о поколениях, которые ушли в могилу, произнося эту молитву. Какое пророчество о небесах, где все соберутся и каждый почувствует, что его чувство отцовства усиливается благодаря его братьям!
И это единственная возможная основа настоящего братства между людьми.
Мнение? Мужчины не думающие машины.
Интерес? Людьми не управляют расчеты, и такой союз есть разрушение истинного единства.
Общие цели? — поверхностные.
Нация или раса? — искусственная и не способная на универсальность.
Нет другого братства, кроме того, которое опирается на Отцовство Бога, Сыновство Христа. Для мира Христос пришел, поэтому мы уже не чужие и не чужие».
Посему, слушая Его голос и уповая на Того, Кто сделал нас наследниками вместе с Ним, возвысим голоса наши, Отче наш, и провозгласим тем самым, что Бог, любящий каждую душу человека, знающий нужды каждого человека, Который склоняется над ним с сострадательной нежностью, который не может ни умереть, ни измениться, и который соберет в Свой вечный дом всех Своих блудных детей и сохранит их благословенными рядом с Собой во веки веков.
МЭТТ. VI. 9 — Да святится имя твое»
Да святится имя Твое». VI. 9.
Имя является персонажем, насколько это раскрыто.
I. Что означает петиция?
Освятить значит сделать святым; или показать как святое; или считать святым. Второе из них — это освящение Богом Своего Имени. Третий – мужской.
Молитва просит, чтобы Бог действовал так, чтобы показать святость Своего характера, и чтобы люди, все до одного, могли увидеть святость Его характера.
т. е. освящен божественным самооткровением.
Освященный человеческим признанием.
Освященный человеческим обожанием и соответствующими чувствами.
Освящено человеческими действиями.
II. На чем оно основано:
Об отцовстве Бога.
На уверенности, что Бог желает, чтобы Его Имя было известно. Другими словами, прошение опирается на уверенность в отцовской любви Божией, которая не может не желать, чтобы Его дети познали своего Отца таким, какой Он есть.
О том, что людям необходимо знание Имени.
На убеждении, что люди не могут достичь этого сами.
Что Христос является великим средством Его освящения Своего Имени.
Его законченная работа не делает эту молитву ненужной.
Я объявил Твоё имя и объявлю его».
Это должно быть проблемой для всех. Великое пророчество.
III. Зачем ставить на первое место.
Странно, что столь отдаленное прошение должно стоять в начале. Нам следует начинать не с себя, а с Бога; ни с мирскими потребностями, ни даже с нашими собственными духовными потребностями.
Мы начинаем не с людей, а с Бога.
В прошении рассматривается слава Божия даже больше, чем человеческое познание Его. И хотя эти две вещи совпадают, какая из них для нас важнее, имеет бесконечное значение.
Затем, что касается неба, мы прежде всего просим не о том, чтобы Его закон был соблюден, но чтобы Его природа могла быть познана.
Место этого прошения в молитве объясняется соображениями, наводящими на очень важные мысли для нас самих и для всех людей.
Это истинное познание Бога является глубочайшей и фундаментальной необходимостью для всех людей.
Это знание повлияет на всю их схему мышления и жизни.
Самый важный из всех вопросов: как человек думает о Боге?
Что Внутреннее предшествует Внешнему.
Это знание является руководством для эмоций и практической жизни, как это изложено здесь в порядке прошений.
Эта последовательность прошений исправляет многие ошибки, в которые мы склонны впадать.
а) Целью религии является главным образом даровать нам прощение.
(б) Точное знание Бога и Его воли имеет сравнительно мало значения, если у нас есть благочестивые эмоции и переживания.
(в) Планы по реформированию людей должны начинаться с внешнего вида, оставляя богословские тонкости самим себе.
Но это не теологическая тонкость.
Ищите прежде Царства Божия» — это принцип как социального преобразования, так и индивидуальной жизни.
IV. К какой практической жизни привязывает нас эта молитва.
Следуя в наших оценках, целях и практике последовательности, которую он предписывает. Больше всего желая, чтобы мир прославил Имя.
Стремимся освятить его.
Стремясь к тому, чтобы мы могли быть средством для других, делающих это.
Вечное воспоминание о том, что мир хулится и почитается, что Бог прославляется или позорится нами.
Быть похожим на Его имя — это истинный способ похвалить его. Знаете ли вы это имя?
МЭТТ. VI. 10 — ПРИДИНЕТ ЦАРСТВО ТВОЕ'
Да приидет Царствие Твое». VI. 10.
Господь царствует, да веселится земля»; Господь царствует, да трепещет народ», — было бременем еврейского псалмопевца и пророка от первого до последнего. Они не сомневаются в Его нынешнем владычестве. Ни человеческое забвение и человеческое бунт, ни все темные кресты и беды мира не могут поколебать их убеждения, что Он есть тогда и навсегда единственный Господь.
Итак, Царство пришло. Однако Иоанн Креститель нарушил сон этого выродившегося народа трубным призывом: «Покайтесь, ибо Царство близко». Значит, оно не пришло, а приближается. И сказал Учитель: Если Я перстом Божиим изгоняю бесов, то, несомненно, приблизилось к вам Царствие Божие». Итак, оно пришло в Нём. Эта молитва снова переносит его вперед, в будущее, и далеко вниз по потоку пророчеств; мы слышим доносящиеся до нас сквозь тьму крики, которые провозгласят будущий день, когда здесь, на земле, царства этого мира станут царством нашего Господа и Его Христа. Таким образом, это царство, которое когда-либо существовало, но имеет стадии развития, царство, которое было основано в Господе; царство, у которого есть прошлое, настоящее и будущее на земле. Именно после этого мира сказаны слова: «Придите, благословенные, войдете в Царство». Таким образом, это царство, проявленное на земле, и все же царство, в которое нас впускает смерть, хранящая ключи всех тайн.
Еще раз — Царство Божие внутри вас. Царство Божие — это правда, и мир, и радость». Но за пределами земли может быть проявление Царства в более совершенной форме. Это Царство Небесное «не только потому, что Царь есть Отец Наш, сущий на небесах», но и потому, что мы не можем полностью войти в него или оно в нас, пока не выйдем из земли через смерть и не войдем через эти врата. в город. Он перевел нас в Царство Своего дорогого Сына.
Таким образом, это власть над сердцем и душой, имеющая свое царство внутри и стоящая не столько во внешних учреждениях, сколько во внутренних переживаниях; и все же царство, которое, хотя и сокрыто, как закваска, будет, как закваска, проявляться в своих последствиях; хотя, как семя, погребенное глубоко, оно, как семя, расцветет в могучее дерево; хотя оно приходит и не при наблюдении, но подобно молнии, которая сверкает с какой-то вездесущностью в своем быстром движении из конца в конец, всюду одновременно; который, хотя и находится внутри, тем не менее явно предназначен для управления всеми внешними действиями и однажды заставит всех царей склониться перед ним.
Таковы разновидности, с которыми в Писании представлена одна мысль о Царстве Божием или о Небесах. Оно вечно, но раскрывается во времени, всегда здесь, но всегда приходит, всегда приходит, но никогда не приходит на землю, но входит, когда мы идем туда, управляя нами, человек за человеком, внутри, духовно, невидимо, и, тем не менее, формируя нации и институты, внешние и видимое, захватывающее зрелище и наполняющее всю землю.
Но эти разновидности не являются противоречиями и тем более не являются следствием смутного и несовершенного понятия, которое означает что-либо или все в соответствии с воображением писателя. Концепция ясна и четко определена. Царство Божье — это организованное сообщество, подчиняющееся воле личного Бога. Элементы подчинения и общества присутствуют. С одной стороны — Правитель, с другой — масса подданных. Все многообразие употребления этого термина можно соединить в одном простом центральном понятии, но мы не можем позволить себе упустить из виду ни одно из них, если хотим понять, что подразумевается под этой молитвой.
Давайте возьмем эти мысли, которые я предложил, как выражение библейского значения этой фразы, и с их помощью попытаемся выяснить, что предполагает эта молитва.
I. Бог царствует, но мы молимся о наступлении Его Царства.
Это значит признать, что мир отошел от Него. Это значит сразу отделить себя от тех, кто не видит в этом никаких признаков ухода и бунта. Это значит признать, что Господь, каким бы Он ни был, верят люди в это или нет, хотят люди того или нет, однако отношения общего подчинения верховному Господу, которых мы придерживаемся со всеми созданиями, - это не все, для чего мы пригодны. , не все, что мы должны быть. То владычество, которое псалмопевец видел, заставляющее радоваться море и все его полноты, которое одновременно является контролем и поддержкой, поддержанием и командованием всеми порядками бытия, не является всей властью, которая может быть осуществлена над человеком. . Правило, которое мы разделяем с полевыми деревьями и племенами жизни, — это еще не все; и невольного контроля, которого требует от нас мысль о всепобеждающем провидении, чтобы мы поверили, что Бог осуществляет все действия людей, - этого недостаточно. И ужасное превращение людей в бессознательные орудия, с помощью которых Сидящий на небесах смеётся над советами князей и правителей, говоря с тираном как с жезлом гнева Своего, используя людей как топор, которым Он рубит, и посох в Его руке, а затем бросить инструмент в огонь – это не то царство, которым созданы люди. Что-то большее, даже любящее, добровольное подчинение Ему сердца и жизни возможно, необходимо, если только не правда, что человек не имеет преимущества перед зверем. Достаточно для них того, что Он кормит их, когда они плачут; достаточно для тех, кто вел неведомо как, и питался неизвестно кем, они живут не знаю зачем, не знают чем, и умирают не знают когда. Но не будьте подобны лошади или мулу, у которых нет разума»; наша прерогатива – быть ведомыми Его оком, говорящим к сердцу, а не Его уздечкой, взывающей к чувствам; верно служить Ему, понимать Его цели, сочувствовать им и, сочувствуя, исполнять. Таким образом, эта наша молитва дает нам четкое различие между простым слепым послушанием и истинной целью человека. Царство другое и лучше, чем владычество всего существа.
И затем, эта молитва основана на признании того, что эта высшая, лучшая форма послушания еще не достигнута. Словом, правильно молиться может только тот человек, который чувствует, что мир отошел от Бога и Его заповедей. Этим мы отделяем себя от всех, кто думает, что нынешнее состояние есть естественное состояние людей, порядок, в котором они родились, тот тип мира, который задумал Бог; и мы утверждаем, несмотря на все зло и болезненные печали, наполняющие мир, что это не является намерением Бога. Люди говорят нам, что учение о падении, о земле, отступившей от Бога, о восставшем роде, есть мрачное и темное, закрывающее лицо жизни вретищем. Но мне кажется, что это не так, а единственное убеждение, которое может заставить человека вынести вид мира таким, какой он есть. Братья, какой из этих двоих мрачнее? Символ веры, говорящий: Посмотрите, как все эти люди умирают в немом невежестве, живут в жестоком грехе; посмотри на кровь, грабежи, ложь, поля сражений, разбитые сердца, надежды, которые так и не принесли плодов, но умерли в зародыше, поток печальных стонов, и еще более печальные проклятия, и дикое веселье, самое печальное из всего. Посмотрите на все это, происходящее на этой прекрасной земле, среди пышности закатов и спокойной красоты осени, под холодными звездами, в мире, где самое благородное существо является самым печальным, и примите за объяснение, что это необходимое дорога совершенствования существа; что все к лучшему, что это именно то, каким Бог задумал видеть мир; или кредо, которое видит то же самое и говорит: «Это не то, что задумал Бог: это сделал враг»? Грех вошел в мир, и смерть через грех.
Христианская доктрина не создает фактов, но только христианская доктрина может их объяснить. Мне кажется, что если бы я поверил, что жизнь, какой я ее вижу в мире и как я ощущаю ее в себе, есть жизнь, какой ее задумал Бог, то я должен был бы либо сойти с ума, либо быть мудрым человеком, а не дураком. если бы я взглянул на безжалостные звезды, которые могли бы петь от радости о таком творении, и сказать: Бога нет. Это убежище от таких возможных ужасов, а не усугубление их, чему учит нас эта молитва, когда она учит молиться о грядущем царстве, из которого люди отошли и, отойдя, сотворили себе все это горе и разорение.
II. Царство, о наступлении которого мы молимся, уже установлено.
Христос установил это. Его имя — Царь царей и Господь господствующих. Он — Князь всех царей земли. Он увенчан славой и честью. То есть благодаря Ему люди становятся возможными служить Богу энергиями своей воли, и благодаря Ему люди становятся возможными принять прощение, которое Бог дает в Нем. Он основывает Царство и осуществляет власть. На вечном отношении и на историческом факте, что Его владычество основано, - на вечном отношении, поскольку Он, вечное Слово Божие, от начала был Господом и Царем мира; на историческом факте, поскольку это вечное Слово было явлено на земле и вкусило смерть за каждого человека. Христос основывает Царство, ибо Он Своим Воплощением и Жертвой устанавливает важнейшие мотивы служения; Он открывает путь для возвращения; Он приносит людям Божье прощение и таким образом будет править ими вечно – Царь и Священник на Своем престоле: Князь всех царей земли, и потому, что Он от века был помазанным Царем, и потому, что со временем Он был и всегда будет верным и истинным свидетелем и первенцем из мертвых. Таким образом, основание заложено, владычество установлено, царство пришло; но мы должны молиться за его совершенствование как единственную надежду мира.
Тогда давайте вспомним, что таким образом мы предохраняемся от всегда распространенной ошибки поиска чего-то нового как единственного избавления для земли. Печально отмечать, насколько бессмертна эта тенденция. Века за веком люди испытывали душевную боль, видя, как рушатся надежды, а справедливые планы возрождения мира разбиваются вдребезги от ушей их проекторов, и тем не менее они надеются на это. У каждой эпохи, как и у каждого человека, бывают времена доверчивости, твердой уверенности в том, что она нашла то единственное, что нужно, и крик «Эврика» все громче. Увы, увы! раз за разом повторяется старый опыт, и поздравления затихают в мрачном молчании. И все же мужчины надеются на это. Каким странным свидетельством одновременно и тщетности всех прошлых попыток, и нерушимой уверенности людей в том, что когда-нибудь мир станет лучше и светлее, является это неугасающее ожидание! Печально и в то же время приятно думать о настойчивости ожиданий и их разочаровании.
Не дай Бог мне сказать слово, которое могло бы показаться унижающим его! Не так. Я говорю, что ожидания исходят от Бога, и если люди придают им ложные формы и едва понимают их, когда они их произносят, это ни в какой степени не делает ожидания менее благородными или менее истинными. Но я хочу призвать к тому, чтобы христианское отношение ко всем подобным надеждам не было несимпатичным. Скорее, мы обязаны сказать «да», это так, и мы знаем, как это сделать». Мы обязаны заявить, что мы ожидаем не чего-то нового, а лишь развития старого. Слава Богу, что это не так! Зло не ново, оно было с самого начала; и Бог, конечно, не был настолько жесток к миру, чтобы оставить его до сих пор во тьме. Наши надежды не возлагаются на какое-то новое, неиспытанное лекарство. Этот мост через Бесконечность для нас не хрупкая доска, по которой еще никто не ходил и которая может треснуть и сломаться, когда робкая нога первого пассажира окажется в центре, а испытанная конструкция, по которой шли века. .
Тогда, если у меня есть слушатели, которые воображают, что Евангелие устарело, те, кто пылает ожиданием великих новых вещей, которые едва знают, как это сделать, но верят, что каким-то образом беды, которые во все века проклинали человечество, должны быть устранены. изгнаны какими-то новыми методами социальной организации или тому подобным, - я молю их обдумать эту молитву и получить из нее урок. Не говорите, что вы лишь добавляете еще одно к Вавилону мнений, которые нас смущают. Не так. Мы не отстаиваем точку зрения, мы констатируем факт. Мы не разыгрываем панацею, мы проповедуем божественное откровение, божественное откровение. Мы не излагаем наше представление о зле и наше представление о том, что может быть лекарством. Мы говорим людям слово Божие об обоих. Мы проповедуем старую-старую истину: не мнение человека, а деяние Божие; не устройство человека, а сила Христа. Мы провозглашаем, что Царство Божие близко к вам, и в то время как Вавилон, как вы говорите, частных мнений, страстных жалоб, отчаянных криков нарушает тишину, раздается один безмятежный голос: «Придите ко Мне все вы, утомленные и тяжело обременены», и после этого единственного голоса звучит двойной хоровой гимн хвалы: «Радуйся, земля, ибо Царь твой пришел»; и молитвы: да приидет Царствие Твое».
III. Мы молимся о наступлении царства внутреннего и духовного.
Я не хочу утомлять вас какими-либо доказательствами того, что это так. Весь язык Христа, весь смысл Писания, здравый смысл дела, свидетельство наших собственных душ о том, чего мы больше всего хотим, подтверждают это. Но достаточно отметить признанный факт; чтобы навязать мысль о том, что таким образом королевство принимает чисто индивидуальный характер и что, таким образом, его власть над отдельными людьми является залогом его власти над массами и является его способом осуществления универсального влияния. У всех нас одно человеческое сердце, и поэтому то, что королевство может сделать и сделало для меня или для любого более маслянистого человека, оно может сделать для всех.
Напомню вам два или три следствия, вытекающие из этой мысли.
1. Уроки для политиков и всех людей относительно истинного способа лечения мирового зла: не внешними мерами; не по лучшим законам; не по образованию; не прогрессом в искусстве; не торговлей и т. д.
Чтобы вылечить землетрясение, вы должны пойти глубже, чем эти таблетки» — больна душа, индивидуальная воля; и единственное лекарство от мирового зла состоит в том, чтобы все было в порядке с Богом; и в нем должно быть преданное и искреннее послушание небес.
2. Уроки для христиан относительно поспешного воплощения Царства вовне:
Теократии, государственные церкви и тому подобное.
3. Мы молимся о царстве, которое будет внешним. Если дух, то тело; если индивидуумы, то сообщества.
Это должно быть всеобъемлющее управление: институтами, искусствами, науками. Все сферы человеческой жизни способны к освящению и примут его. У пророка было видение того дня, когда на самих колокольчиках лошадей будет такая же надпись святости Господа, какая была выгравирована на митре Первосвященника, и когда каждый горшок и сковорода на кухнях Иерусалима будут священны, как сосуды Храма.
Вина христиан в том, что они упускают из виду то, как все аспекты примиряются, и что это должно быть завершением, той точкой, к которой все стремится; насколько явно искалеченным было бы Евангелие, если бы это не было целью.
Итак, молитва предполагает так много: уверенность в том, что мир неправ; уверенность в том, что царство — единственное, что может исправить ситуацию; уверенность, что он сможет все исправить; уверенность, что так и будет.
4. Мы молимся о приходе Царства, которое не может быть полностью реализовано по эту сторону могилы. Как бы велики ни были возможности этой сцены, они недостаточно велики для полного проявления всего блаженства, лежащего в этом царстве. И поэтому не является ошибкой, когда люди говорят: «Ах, этот мир никогда не сможет нам помочь»; это не только нездоровый сон, который говорит: «Мне это надоело»; позволь мне умереть.'
Подумайте о хоре голосов, которые представляют эту молитву, о бессознательных криках, которые поднялись; голоса печали и нужды. Вопль дошел до ушей Господа Бога Саваофа; тварь стонет и мучается; все люди бессознательно молятся этой молитвой, когда плачут и когда надеются. Мужчины-христиане молятся ей, когда они оплакивают свое мятежное своеволие и когда они чувствуют тяжесть всего этого анархического мира или когда их работа по возвращению его Царю кажется почти напрасной, души под алтарем молятся этому, когда они плачут: «Как долго?» Господи, как долго?
И ах, дорогие друзья, должен был бы раздаться от нас более печальный, смиренный крик, ощущающий каждый свое грешное сердце. Для меня слава этого пришествия и жизнь из мертвых, которая будет для мира, будут ничем, если я не узнаю Царя и не доверюсь Ему. Давайте каждый из нас повторит крик этого умирающего разбойника, на который Он не может не ответить: Господи, помяни меня, когда Ты придешь в Твое Царство».
МЭТТ. VI. 10 — ВОЛЯ ТВОЯ БУДЕТ
Да будет воля Твоя на земле, как и на небе». VI. 10.
Вся разница в том, будет ли мысль об имени или о воле Бога доминирующей. Если люди начинают с воли, тогда их религия будет рабской, тупой, угрюмой покорностью или болезненным, утомительным кругом нежелательных обязанностей и вынужденного воздержания. Воля неведомого Бога будет в их мыслях темной и тиранической необходимостью, таинственной, непостижимой силой, которая правит в силу того, что она сильнее, и требует только послушания. Нет более ужасной концепции Бога, чем та, которая делает Его просто или главным образом суверенной волей.
Но когда мы думаем прежде всего о Боге как о желающем, чтобы Его имя было известно, и с этой целью отражающем Себя во всем великом и прекрасном, упорядоченном целом творения, и наделяющем энергией все сложности человеческих дел, и собирающем разрозненные слоги Его имени в одно полное и членораздельное произнесение в Слове Божьем, тогда наши мысли о Нем станут благоговейными и любящими; мы уверены, что воля самооткрывающегося Бога должна быть умопостигаемой, мы уверены, что воля любящего Бога должна быть добра. Тогда наше послушание становится другим, и вместо рабского оно становится сыновним; вместо неохотного подчинения более могущественной силе — это радостное подчинение источнику любви и добра; вместо угрюмой покорности — доверчивая уверенность; вместо мучительного выполнения нежелательных обязанностей, это спонтанное выражение в поступках, которые легки для внутренней любви. Тот, кто начинает с «воли Твоей, да будет», является рабом и никогда по-настоящему не исполняет волю; тот, кто начинает с «Отца нашего, свят», есть сын и повинуется от всего сердца.
Это одна из причин порядка, в котором пункты молитвы следуют друг за другом, возможно, главная причина.
Давайте рассмотрим...
I. Послушание здесь представлено как цель всякого божественного откровения.
II. Как источник всех религиозных мыслей и эмоций человека.
III. Как сумма всех желаний Христа и наших к людям.
IV. Как связь, объединяющая все творение в одно.
I. Послушание воле Божией является целью всякого божественного откровения.
Имя Бога становится известным до того, как будет провозглашена Его воля. Этот приказ предполагает, что по воле небес...
1. Это не просто голая всемогущая власть.
2. Что это не непостижимо.
3. Что его масштаб и направление должны определяться Его именем. Все эти мысли заключаются в том, что это воля любящая, добрая, воля Отца.
Как это уничтожает все резкие, ужасные идеи, например, о каменной судьбе, или о холодной необходимости, или о всемогущем тиране, или о непостижимом государе.
Как эти идеи повлияли на христианство – например, на крайний кальвинизм; но полезнее подумать, как склонность к ним заложена во всех нас.
II. Послушание является целью всей религии.
Знание имени и его освящение должны быть на первом месте. Примечание--
1. Насколько внутренняя природа послушания. Эта последовательность прошений смещает центр извне внутрь, от действий к намерениям.
2. Как нет ничего послушания, которое не было бы веселым и любящим. Не скованный, не угрюмый, не трудолюбивый.
3. Насколько естественно господствуют над всей жизнью принципы истины Божией. Пусть они будут известны, а все остальное приложится. У них есть власть контролировать все действия, большие и малые.
4. Насколько невозможна практическая праведность без религии. Имя – истинная основа нравственности. Мы много слышим о жизни, а не о вероисповедании; Евангелие — это и то, и другое. Единственной основой теоретической и практической морали является воля Божья.
5. Насколько уродлива и ложна религия без практического послушания.
Религия в форме мыслей и эмоций призвана влиять на жизнь.
Конечным результатом явления Богом Себя и Царства Божия среди людей является соответствие нашей жизни и действий Воле Божией. Это испытание нашей религии. Характер и поведение важны. Вот урок для всех нас относительно того, каким должен быть окончательный результат религиозного исповедания. Познание Бога, истинно благоговейные мысли о Нем, подчинение духа Царству Его — все это имеет своей конечной сферой полное освящение природы и свободное, стихийное послушание жизни. Мы все испытываем искушение разделить наше сознание и эмоции религиозного характера и нашу повседневную жизнь. Многие люди являются хорошими христианами в сердце, с настоящим религиозным чувством, но когда вы выводите их на поле мира, они полны грехов. В этом мире всегда должна быть диспропорция между убеждениями, решениями и действиями; мы несовершенно живем в соответствии со своими принципами; сила тяжести тянет стрелу вниз, и как бы ни был верен лук, как бы тщательно ни было прицелено и как бы ни была сильна рука, ее ход будет кривой, а не прямой линией.
Наша техника не работает в вакууме, а сила трения и атмосферы противодействует ей и останавливает ее. Должно быть, это так; но несоответствие может быть бесконечно уменьшено, и эта молитва является пророчеством и зажигает надежду.
III. Послушание – это сумма всех желаний Христа относительно мира.
Это последнее высочайшее прошение, сверх которого нет ничего, ибо если наша воля будет сообразна небесной, то мы совершенны и блаженны.
1. Высшее достоинство человека — повиноваться. У нас есть воля: у Бога есть воля. Наше предназначено, очевидно, подчиняться, а Его — править. Только тот является тем, кем должен быть, вся душа которого подчиняется божественному повелению.
2. Воля, покоренная небу, свободна, сильна, спокойна. Он не желает, чтобы оно было сокрушено или поглощено, но свободно действует в послушании. Поистине свободна та воля, которая избавлена от рабства, от бремени греха и зла. Подчинение небесам укрепляет волю. Грех берет верх, как мы все знаем. Послушание укрепляет и нервирует его. Подчинение небесам дает покой. Нас беспокоит конфликт своеволия. Мир – это хотеть так, как это делает Бог; поэтому Он течет через нас, и Он — живая воля, которая пребудет».
3. Результатом послушания будет совершенное блаженство.
Божья воля только для нашего блага. Соблюдение его воли к людям и народам изменит облик мира.
Тогда в эту молитву входит все, чего пожелают ярые любители себе подобных.
Как христианство реформируется изнутри, давая новую жизнь и позволяя ей воздействовать на законы и институты. Это урок всем социальным реформаторам и христианам: они должны следить за тем, чтобы они в мире старались распространять знание Его имени, а сами стремились быть в гармонии с Его волей.
Но это прошение представляет собой, казалось бы, недостижимый пример нашего образца послушания. «Как на небесах» относится, возможно, к видимой вселенной, которая всегда оставляла в мыслящих умах впечатление красоты и порядка и является великим откровением в природе всемогущей воли Божией. Там облака мирно плывут, повинуясь Ему, там горят звезды и планеты вращаются в своем могучем вращении. Все это продолжается и по сей день, согласно Твоему постановлению».
Но это ни в коем случае не исчерпывающая идея данного пункта. Мы не должны желать, если бы это было возможно, чтобы люди опускались до уровня звезд, исполняя волю, которой они не знают, и подчинялись силе, которую у них нет глаз, чтобы различить. Послушание, единственное истинное послушание – это послушание духовных существ, которые знают Бога и могут обратиться к созерцанию воли, которая управляет их течениями, как море смотрит на луну, колеблющуюся приливами. Таким образом, речь идет, очевидно, о более высоких классах существ, либо более высоких по сотворению, как ангелы, либо более высоких, потому что они умерли и являются славными святыми перед Троном.
Таким образом, эта петиция также является откровением. Для исполнения воли Божией должны быть духовные существа, подобные нам. Если то, что мы делаем это так же, как они, является высшим последним желанием, которое Тот, Кто пришел сделать это, может сформировать для нас, и является конечной целью, достижение которой увенчает мировую историю, тогда эти духовные существа должны сделать это в совершенстве. Их послушание должно быть полным. Не может быть в ней никакого перерыва из-за греха, никакого усилия в ней из-за слабости, никакого сопротивления из-за искушения, никакого порока из-за незнания, никакой остановки из-за усталости, никакой боли из-за непокорной воли. Их послушание должно быть свободным, постоянным, спонтанным, счастливым. Оно должно охватывать всю их жизнь. Все их существо должно быть жертвой и служением Богу, которого они видят, а их жизнь должна быть жизнью деятельности. Не познание, наполняющее совершенных духов на небесах, предлагается нам в пример, не их блаженство, а их служение. Так исправляются мысли тех, кто считает это небесное существование лишь праздностью, и нас учат, что, хотя мы мало знаем о той будущей жизни, соответствие воле Божией, которая в ее нынешнем частичном достижении и есть тайна чистейшее блаженство, в своем совершенстве будет небом небесным.
Опять же, здесь есть великая идея, что все творение будет связано в единство посредством послушания одной воле. Мы и они теперь составляем одно целое, потому что теперь мы служим одному Господу. И наступит время, когда будет один Господь и имя Его одно; когда вездесущая энергия Его воли в физической вселенной станет лишь слабой тенью вселенского господства Его любящей воли во всех Его творениях. Тогда действительно будет верно: Ты творишь по воле Твоей в воинствах небесных и обитателях земли».
Какая славная гармония зазвучит тогда, когда все будут сотрудничать с Богом и друг с другом, и одна цель, и одна воля, и одна любовь наполнит все творение!
Петиция имеет отношение к мечтам моралистов и реформаторов. Они были правдой, они будут более чем исполнены. Земля уже не будет отделена от неба, но соединена с ним, и от одного конца творения до другого не будет существа, которое не повиновалось бы и не радовалось бы.
МЭТТ. VI. 11 — КРИК О ХЛЕБЕ
Хлеб наш насущный дай нам на сей день». VI. 11.
Какой контраст между двумя последовательными прошениями: «Да будет воля Твоя» и «Дай нам этот день!» Одно настолько всеобъемлющее, другое настолько узкое; один теряет себя в широкой перспективе послушного мира, другой поглощен личными потребностями; один поднимается на столь высокую, идеальную высоту, другой тянется вниз до самых низких животных потребностей.
И все же этот кажущийся банализм лишь кажущийся, и тот факт, что столь узкое и земное прошение имеет свое место в образце всякой молитвы, полон поучения. Не менее поучительно и то место, которое оно занимает. Одно слово об этом месте может стать подходящим введением к нашим нынешним замечаниям. Мы уже видели, что предыдущие прошения составляют вместе великое целое. Эта первая часть молитвы выражает желания, которые всегда должны быть главными в душе доброго человека, — те, которые связаны с Богом и указывают на продвижение Его славы. Оно начинается, как я сказал, с внутреннего и продвигается наружу, как всегда должно быть законом прогресса в освящении человеческих душ и жизни. Оно начинается с неба и опускает небо на землю, чтобы земля стала подобна небу, и оба соответственно могли составить одну музыку». Затем во второй части молитвы мы переходим к индивидуальным желаниям. Они имеют свое законное место на нашем пути к небесам. Молитва – это не просто общение с Богом, не только благоговейное созерцание Его отцовского и святого имени, хотя оно всегда должно быть в ней первым и главным. Это не просто выражение поглощенного созерцания, но природы, желающей и зависимой. И это не только выражение всемирных желаний и выражение существа, победившего себя. Совершенство человека состоит не в том, чтобы не иметь никаких желаний, не в том, чтобы окаменеть или погрузиться в состояние без воли и без желания, и еще менее в том, чтобы возвыситься до состояния абсолютного обладания всем, что он ищет, без потребности. И совершенство молитвы не в том, чтобы она была выражением этой невозможной эмоции, бескорыстной любви к небу, а в том, чтобы она была признанием нашей зависимости от Бога, выражением наших многочисленных желаний и откровенным высказыванием Ему: с волей, подчиняющейся или, вернее, сообразующейся с Его волей, то, в чем мы нуждаемся. Молиться — значит поклоняться; молиться – значит также просить. Мы должны говорить «Отче наш», и мы должны говорить также: «Дай нам», будучи уверенными, что если мы, будучи злыми, умеем давать добрые дары нашим детям, то тем более Он знает, как давать добро просящим. Ему.
Вот и все общие соображения, применимые ко всей второй части.
Что касается связи отдельных прошений между собой, то можно заметить, что она прямо противоположна первой части. Это началось с высшего и пошло вниз; это начинается с самого низкого и идет вверх. Это началось с внутреннего и шло наружу; это начинается с внешнего и проходит внутрь. Это изложило небесный порядок в его постепенном самораскрытии, производя преображение земли; это устанавливает земной порядок в постепенном присвоении даров Неба. Первый заявляет, что на первом месте по важности и по порядку Господа стоят духовные благословения, исходящие от познания Его имени; последнее, начиная с молитвы о хлебе и далее переходя к более глубоким потребностям, напоминает нам, что в порядке времени наименее важным является еще состояние всех остальных. Самые высокие вершины, обращенные к утреннему небу, должны иметь основание, укорененное в обычной земле. Сначала было не то, что духовно, а то, что естественно, а потом то, что духовно». Таким образом, этот порядок находится в симметричной противоположности порядку предыдущей части. В перевернутом движении существует ритмическое соответствие, подобное расширению и сжатию сердца или подъему и падению фонтана.
Стоит заметить, как эти две противоположные половины составляют одно целое; и как первая начинается с созерцания отеческого величия на небесах, так последняя часть, начавшись с крика о хлебе, медленно поднимается вверх через все невзгоды жизни и, переходя от нужды к греху, человеческой злобе и ненависти, и снова к личной немощи и миру искушения, и злу греха и злу печали, достигает еще раз после плача и слез той точки, с которой все началось, и восходит к небу и Богу. Славословие возвращается к призыву, и молитва, которая пролетела свой утомительный путь сквозь все бурные потоки человеческой печали и нужды, возвращается, как Ноев голубь, с миром, рожденным в ее полете, в свой дом у Господа, и заканчивается там, где началось. Те, чья молитва и чья жизнь начинаются с Отца Нашего, сущего на Небесах, «завершится уверенностью и хвалой: Твое есть Царство и честь».
Теперь, рассматривая эту петицию как таковую, я отмечаю:
I. Молитва о Хлебе.
Прежде всего, это содержит важный урок относительно того, что может быть законным предметом наших молитв.
Господь этим сопоставлением осуждает натянутый и фантастический спиритуализм, попирающий земные желания, и осуждает желания, укорененные в нашей физической природе, как грех. То, что стремление к ним должно здесь стоять рядом с великим даром для исполнения воли Божией, является прекрасным свидетельством Иисуса о ценности общих даров. Здесь нет ничего от ложного аскетизма, принижающего нынешнюю жизнь, ничего от болезненного тона чувства, презирающего и осуждающего как греховное должное понимание и стремление к благам этой жизни. Отдавать предпочтение материальным нуждам и земным благам — языческое и нехристианское, поэтому прошение об этих следует за остальными. Но презирать их и притворяться равнодушными к ним — это тоже язычество и нехристианство; поэтому молитва о них находит свое место среди других. Итак, правильное понимание этой молитвы является преградой против противоположных зол ложной чувственности, забывающей дух, находящийся во плоти, и ложной духовности, забывающей плоть, находящуюся вокруг духа. Тот, Кто заставил нас желать истины во внутренних частях, заставил нас желать и хлеба насущного, и мы соблюдаем Его повеление, когда делаем то и другое, и ищем Царства Божия не исключительно, но прежде всего.
И это прошение не только является защитой здорового натурализма, но также показывает нам, что мы можем правильно молиться о наших желаниях о земных вещах.
Иногда мы слышим, что мы имеем право просить у Бога только такие дары, как святость и подчинение Его воле. В этом есть истина, великая истина. Но это может быть перенапряжение. Мы должны подчинить свои желания, мы должны больше заботиться о здоровье своей души, чем о своих телесных нуждах. Мы должны излагать наши желания относительно всего в этой жизни, подразумевая, что на то будет Твоя воля», но хотя все это правда, мы также должны просить Его об этих низших благословениях. Наши молитвы должны включать в себя все, чего мы желаем, все, в чем мы нуждаемся. Наши желания должны быть такими, чтобы мы могли превратить их в молитвы. Если мы не осмеливаемся просить Бога о чем-то, не будем искать этого. Но чего бы мы ни хотели, пойдем за этим к Нему, и будьте уверены, что Он не желает устного поклонения и красиво звучащих просьб о вещах, которые нас на самом деле не интересуют, но желает, чтобы мы были откровенны с Он молится о каждом желании и видит, что у нас нет ни желаний, о которых мы не осмеливались бы молиться, ни молитв, которые на самом деле не являются желаниями. Пусть наши мольбы охватывают все наши повседневные нужды и будут верны нашей душе. Если же у кого чего-то недостает, да просит у Бога, дающего всем жизнь и дыхание и все.
И еще дальше: молитва есть признание Бога Подателем хлеба насущного.
Ты открываешь руку Твою, — говорит старый псалом, — и удовлетворяешь желание всего живого. Нет ни одной части божественных дел, о которой Библия говорила бы чаще и с большей любовью, чем о том, как Он удовлетворяет нужды всех творений. Это великая мысль: Кто кормит молодых ворон, когда они кричат, Кто заставляет траву расти на горах. Глаза всех устремлены на Тебя». В 104-м псалме есть великолепный стих, в котором даже рык льва, рыщущего в поисках добычи в полуночных лесах, рассматривается как крик к небесам: «Молодые львы ищут себе пищу у Бога». Как где-то в своей грубой прозе Лютер говорит: «Даже на то, чтобы накормить воробьев, Бог тратит больше, чем можно было бы купить на доходы французского короля». И эта всеобщая щедрость поистине применима к тем, чья участь такова: «В поте лица твоего будешь есть хлеб». Для нас это правда. Бог кормит нас. Ты даешь пищу боящимся Тебя. Ты всегда будешь помнить завет Твой». Давая нам хлеб насущный, Его рука сокрыта под второстепенными причинами, но они не должны скрывать от нас истину.
Бог есть жизнь природы. Его воля — это сила, упорядоченное действие которой мы называем законами природы. Сила – это знаковое руководство Бога. Не было бы ни урожая, ни роста, если бы каждому семени Бог не дал тело, как Ему было угодно. Существование хлеба – это результат Его работы. Он не оставил Себя без свидетельства, даруя дождь с неба и плодоносные времена, наполняя наши сердца пищей и веселием». как сказал Павел грубым фермерам Ликаонии.
Раздача хлеба от Бога.
По вторым причинам – наша работа и другие средства.
Будь так. Вот паровая машина, в одной комнате, на одном конце вашей мельницы; вот веретено жужжит в пятистах ярдах от нас. Что тогда? Кто думает, что этот кусок ремня приводит в движение барабан, вокруг которого он вращается, или что это движение вызывается зубчатым колесом? Здесь движение имеет силу на другом конце, здесь следствие имеет причину в господине.
Питание хлебом – от Бога.
Не хлебом одним жив человек, но всяким словом, исходящим из уст Божиих».
Причина, по которой любое природное вещество имеет свойства, заключается в нынешней воле Бога; они пребывают не в нем самом, а в Нем.
Все это мы говорим, что верим, когда молимся этой молитвой.
Насколько это противоречит нашей современной привычке ставить Бога как можно дальше от повседневной жизни!
Молитва – это посвящение нашего труда ради хлеба.
Косвенный способ ответа на этот вопрос является великим благословением и обязывает нас трудиться.
Сейчас это труд. Не так, как иногда цитируют, что вместо молитвы должен быть труд, но чтобы активная жизнь могла быть посвящена небу, и все наши усилия, которые заканчиваются получением хлеба для себя и для тех, кого мы любим, могут стать молитвой и быть предложено небесам.
Как мы можем молиться, чтобы Бог дал нам хлеб насущный, а затем искать его средствами, о которых мы не смеем признаваться или защищать в наших молитвах? Благослови мое мошенничество, благослови мою острую практику, благослови мою половинчатость. В мои обязанности не входит применение принципов к деталям поведения, но мое дело сказать: примите эту молитву как испытание, и если вы не осмеливаетесь молиться ею о том, чем вы зарабатываете себе на жизнь, спросите себя, скорее, вы не зарабатываете свою смерть.
Тогда молитва является залогом благодарного признания Бога в наших благах.
Ах! дорогие друзья, разве мы все не виноваты в этом? Насколько языческим является наше забвение Бога в нашей повседневной жизни! Как далеко мы ушли от того нрава, который признает Его во всех радостях и каждый новый день начинает с Ним! Ежедневные милости требуют ежедневных песен хвалы. Его любовь будит нас каждое утро. Оно следует за нами целый день со своими отеческими благодеяниями. Оно проявляется заново каждый раз, когда Он накрывает наш стол, каждый раз, когда Он дает нам учение или радость. И наша благодарность и осознание Его присутствия должны быть такими же постоянными, как и Его дары. Мой голос ты услышишь утром». Они ходят целый день во свете лица Твоего». Я лягу с миром и усну». Они ели мясо с радостью и простодушием сердца».
II. Союз с нашими братьями в нашей молитве.
Дать нам.' Борьбу за существование многие представляют как сам закон человеческой жизни. Борьба за хлеб — великий враг братского уважения к ближним. Говорят, что торговля — это война; а затем другие, исходящие из того, что приобретения одного человека являются потерями другого человека, с несомненной истиной заявляют, что собственность - это грабеж». Но, несомненно, этот пункт нашей молитвы учит нас более превосходному пути. Мы не должны быть подобны упрямым людям, которые сражаются друг с другом за каплю солоноватой воды, попавшую в угол паруса, но мы должны быть подобны детям, склонившимся вместе перед великим Отцом, сидящим за Его столом, где ничего не хочет, и даже домашние собаки внизу едят крошки.
Главное – отметить, как Господь учит нас здесь отождествлять себя с другими, объединяться с ними в своем прошении о хлебе. Тот, кто правильно понимает смысл этой молитвы и чувствует единство, которое она предполагает, едва ли может считать свое имущество предоставленным только ему одному или принадлежащим ему без учета других людей. Мы все нуждаемся в помощи; Высокие и низкие, богатые и бедные, мы все рассчитываем на Бога в одном и том же обеспечении. Мы все едины в принятии Его даров. Прилично ли тому, кто является членом такого целого, сжимать свою порцию обеими руками и относить ее в угол, где он грызет ее сам? Так пируют волки, одной ногой на кость свою и кругом зорко высматривая воров, а не так должны пировать люди, братья.
Я здесь не для того, чтобы заниматься экономическими вопросами или применять принципы к деталям, но, конечно, можно сказать, что это прошение предполагает возможно лучшее положение вещей, чем каждый сам по себе», независимо от того, за всех ли Бог или нет, и что оно учит, что в любом случае человек является частью целого, претендующего на его имущество. Ни один человек не сказал, что все, чем он владеет, принадлежит ему».
Христианская доктрина собственности не похожа на коммунизм. У вас есть ваша собственность. Это ваше собственное. У вас есть власть, а что касается закона, право совершать с ним только эгоистические действия. Оно у вас есть, но вы не владелец, а только управляющий. Оно у вас есть, но вы держите его не ради себя, а как попечитель. У вас это есть как у члена семьи, большого сообщества. У вас есть это, чтобы вы могли раздавать другим, у вас есть это, чтобы вы могли помочь умножить узы привязанности к благодетелям и любви к великому Дарителю.
И эта щедрость основана, согласно этому прошению, на нашем общем отношении к небу. Мы не хотим благотворительности – мы хотим справедливости. Нищие не могут добиться исполнения своих требований, но их крик доходит до ушей Господа, и то, что от них утаивают, утаивается обманом». Библия всегда ставит доброжелательность и щедрость на том основании, что они являются долгом. Не удерживайте добро от того, кому оно причитается».
Так как же, помимо этой молитвы, выглядит вид двух мужчин, объединившихся в ней: один — богач, одетый и роскошно живущий, а другой — Лазарь с объедками в качестве пищи и собаками для своих врачей? Сегодня существует много подобных контрастов. Все, что я могу сказать, это то, что такие контрасты не являются продуктом христианства, цивилизации и торговли на протяжении восемнадцати столетий, и что главный способ положить им конец состоит в том, чтобы мы научились чувствовать и жить истинным коммунизмом, который прослеживает все имущество человека на небеса, и он чувствует, что получил их как член общества для всеобщего благословения, как учил Христос, когда Он повелел нам сказать: «Хлеб наш насущный дай нам».
III. Молитва о хлебе на сегодняшний день.
Это несет в себе драгоценные истины о природе божественных даров и пределах наших забот и тревог.
Бог дает не все сразу, а непрерывно и порциями, достаточными на день.
Как свежая манна, собираемая каждое утро, так и все наши дары от Него даются согласно нынешним нуждам.
Обратите внимание на красоту и блаженство этого метода удовлетворения наших потребностей. Оно придает каждому моменту свой особый характер, оно дает каждому славу обладания свежим даром Божьим. Оно связывает все вместе в одну длинную линию яркости, состоящую из бесконечного числа точек, каждая из которых представляет собой отдельный акт божественной любви, каждая — сияющий знак Его присутствия. Это приближает Бога ко всей жизни. Оно приближает нас к Нему, давая нам в каждый момент возможность и потребность почувствовать нашу зависимость от Него, снова приводя нас к Его престолу, чтобы наши нужды могли быть удовлетворены. И как каждое мгновение, так и каждый день приходят со своими новыми обязанностями и новыми желаниями. Вчерашняя пища питает нас не сегодня. Сегодняшняя сила должна исходить от сегодняшнего Бога и Его новых поставок. И таким образом однообразие жизни несколько нарушается, и к нам приходят все новые силы и новая надежда каждого возвращающегося дня, и между нами и вчерашним днем с его задачами и его усталостью выстраивается милосердная стена ночного сна. И свежие упругие надежды вместе с новой зависимостью от Бога должны будить нас каждое утро, когда мы вглядываемся в неизведанные часы и говорим: «Хлеб наш насущный дай нам на сей день».
Затем, опять же, давайте научимся не пытаться отменить это мудрое постановление из-за беспокойства, устремленного в будущее. Мы должны проявлять предусмотрительность, а не обладать ею — значит быть бедным существом ниже муравья и пчелы. Ни один человек не находится в благоприятном положении для интеллектуального или морального роста, если у него нет некоторой уверенности в своей жизни и разумной перспективы такого вечности, которая совместима с этим изменчивым состоянием. Но это сильно отличается от осторожных, тревожных предчувствий, которым мы все так склонны предаваться. Это бесполезно и вредно, они отнимают у нас силы и ничего не приносят ни нашей мудрости, ни нашей безопасности. Они противоречат этому закону божественных дел, согласно которому мы получим наши пайки по мере необходимости и не раньше; что путь откроется, когда мы придем к нему, но не раньше. Небеса знают направление движения и каждое утро сообщают нам маршрут. Бог заботится о комиссариате и избавляет нас от необходимости его нести.
Давайте постараемся не проявлять чрезмерную любознательность, чтобы создать образ неопределенного зла, и не раздувать проблемы в тумане наших собственных мыслей, но ограничим наши заботы сегодняшним днем и оставим только завтрашний день, ибо наш Бог будет в этом, как Он был в прошлом. Он никогда не возьмет нас туда, куда Он не пойдет с нами. Каждый день будет иметь свою яркость, так как в каждом месте своя радуга. Если нас поведут в сушу, в пустыне откроется источник, и Он накормит нас через Своих воронов, прежде чем мы захотим. Хлеб должен быть дан и вода обязательно. Завтра будет, как сегодня. Тогда пусть еще висит завеса, не пытайтесь приподнять ее рукой предсказывающей мысли, не будьте слишком осторожны, чтобы удостовериться в будущем земными средствами, но пусть нынешние блага будут родителями светлых надежд. Помните Того, Кто вчера, и сегодня, и во веки Тот же. В Нем прошлое не оплакано, а будущее несомненно. Примите милосердные ограничения Его даров, и пусть это будут ограничения, которые вы устанавливаете для своих собственных желаний, когда молитесь: «Хлеб наш насущный дай нам на сей день».
IV. Молитва о хлебе, подходящая для наших нужд.
«Хлеб насущный» явно не может быть правильным переводом, ибо после этого дня «это было бы слабое повторение».
Это слово сложное, поскольку оно встречается у Луки лишь время от времени.
Его можно перевести как «наступающий (день)», но едва ли можно предположить, что это имел в виду наш Господь, когда вспоминается Его заповедь не думать о завтрашнем дне. Более удовлетворительным вариантом является хлеб, достаточный для нашего существования.
Такое прошение указывает на желания, ограниченные нашими потребностями. Чего мы должны желать и что мы имеем право просить у Бога, это то, что нам нужно – не больше и не меньше.
Это не сводит нас всех к одному уровню, но позволяет Ему урегулировать то, чего мы хотим. Как различна эта молитва в устах короля и нищего! Но оно упрекает неумеренные и необузданные желания. Бог не ограничивает нас простыми предметами первой необходимости – Он дает щедро и хочет, чтобы жизнь была красивой и украшенной. То, что сверх хлеба, в значительной степени делает жизнь изящной и утонченной, и у меня нет желания проповедовать крестовый поход против этого; но я без колебаний заявляю то, что не вправе говорить моралистам, а именно: ложно роскошный образ жизни среди нас выглядит очень странно по сравнению с этим прошением. Столько роскоши, которая не означает изысканности; столько показных расходов, которые не представляют собой повышение культуры, удовольствия или чего-то еще, кроме решения быть на одном уровне с кем-то другим; так много всего, что так смехотворно не похоже на бедного маленького креветку мужчины или женщины, сидящую в центре всего этого!
Простой жизни и высокого мышления больше нет».
Мое богатство состоит не в изобилии моего имущества, а в ограниченности моих потребностей».
Чем меньше человеку нужно, тем ближе он к богам».
Итак, какой урок для всех нас в этот век, когда каждый из нас испытывает искушение принять масштабы того, что необходимо, далеко за пределы истины.
Молодые и старые — осмелитесь, если понадобится, быть бедными. Имея пищу и одежду, будем довольны этим».
Мы не можем все стать богатыми, но давайте научимся принижать наши желания и связывать их с нашими истинными желаниями.
Христос научил нас здесь ставить это прошение после этих более высоких и научил нас скорее переходить мимо него к более благородным и высшим потребностям души. Относимся ли мы к нему таким образом, делая его второстепенным элементом наших желаний? Если так, то наши дни будут благословенны, каждый наполнен свежими дарами от Бога и каждый приведет нас к Тому, Кто есть истинный Хлеб, сошедший с Небес.
МЭТТ. VI. 12 — ПРОСТИТЕ НАМ НАШИ ДОЛГИ
Прости нам долги наши, как и мы прощаем должникам нашим» (МАТФ). VI. 12.
Последовательность прошений во второй половине Молитвы Господней предполагает, что каждому человеку, которому нужно молиться о хлебе насущном, нужно также молиться и о ежедневном прощении. Просьба об удовлетворении наших телесных потребностей предшествует остальным, потому что она касается потребности, которая действительно является фундаментальной, но менее важной, чем те, которые вызывают последующие прошения. Бог создал нас нуждающимися в хлебе, мы заставили себя нуждаться в прощении. Ответ на более позднюю просьбу так же очевиден, как и на предыдущую. Дающий мясо не откажет в прощении. Давать и прощать относятся к нашим самым сокровенным желаниям, но как многие из тех, кто чувствует одно, не осознают другого!
I. Сознание греха, выражением которого является это прошение.
«Долг и долг» — это одно слово. «Должен» и «должен» — это одно слово. Долг – это то, что причитается. Должен – это то, что мы обязаны кому-то или кому-то. Мы со всех сторон находимся под обязательствами, которые, как подсказывает нам совесть, мы не выполнили. Невыполненное обязательство или долг становится долгом. Мы делим наши обязательства на обязанности перед небом, нашими соседями и самим собой; но разделение поверхностное, ибо все, что мы должны себе или людям, мы обязаны и небу, а неисполнение наших обязательств перед Ним есть грех. Ни один человек не живет для себя. . . мы живем для Бога». Наша совесть обвиняет нас в невыполненных обязательствах по отношению к самим себе, в потворстве злым нравам, в небрежном обращении с собой, в небрежном земледелии, оставляющем борозды, полные сорняков, в неспособности максимально нагнуть лук, чтобы сохранить зеркало ярким. Он обвиняет нас в невыполненных обязанностях по отношению к нашим соседям, недобрости, пренебрежении возможностями служения и многих других уродливых пороках. Невыполненные обязанности — это долги не только перед нами или нашими ближними, но и перед небом. Великий Повелитель считает оскорбления Своих вассалов преступлениями против себя самого.
Этот более серьезный аспект наших ошибок как грехов может показаться мрачной мыслью, но на самом деле он полон благословений, поскольку он дает истинную силу прощения наших обременительных долгов в руках единственного истинного кредитора, которому научила молитва. нам звать Отца Нашего».
Это сознание греха должно быть столь же универсальным, как и чувство телесного голода; но увы! оно слишком часто дремлет. Особенно необходимо попытаться пробудить его в нынешнем поколении, когда естественная склонность сердца игнорировать его усиливается разговорами о наследственности и окружающей среде, а также склонностью думать о грехе с состраданием, а не с осуждением. Люди склонны считать сознание греха болезненным. Они признают свою неудачу или несовершенство, но мало осознают грех и, следовательно, мало ощущают необходимость в избавителе. Если люди когда-либо смогут оказаться в спасительной хватке Иисуса Христа, они должны научиться гораздо более пронзительному сознанию своего греха, чем то, чем обладает нынешний морально расслабленный век.
II. Крик, который дает голос этому сознанию.
Мы часто просим прощения; имеем ли мы какое-либо определенное представление о том, о чем просим? Когда мы прощаем друг друга, тот, кто прощает, удаляет отчуждение сердца, всякое облако подозрения из своего ума, и его чувства и его поведение становятся такими, как будто никогда не было ни обиды, ни обиды, или становятся более нежными и любящими из-за обида, которая теперь прощена. Тот, кто прощен, со своей стороны, испытывает более глубокий стыд за преступление, которое теперь, когда оно изглажено, выглядит гораздо темнее, чем до прощения. Оба стремятся проявить любовь не для того, чтобы стереть прошлое, а потому, что прошлое стирается.
Когда отец прощает своего ребенка, означает ли это просто или главным образом то, что он щадит розгу; или, скорее, это не значит, что он позволяет своей любви излиться на маленького преступника, не запертого обратно по вине ребенка? И когда Бог прощает, Он делает это не столько как судья, сколько как Отец. Именно сердца отца жаждет ребенок, когда он взывает о прощении. Отпущение наказания является элементом, но ни в коем случае не главным элементом человеческого прощения, и это тем более верно в отношении небесного прощения. Существуют, и по большей части внешние, последствия греха прощенного человека, которые не предотвращаются прощением и которых он не должен избегать для его блага. Но когда на прощенной душе покоится уверенность в беспрепятственной любви Божией, то те последствия ее грехов, которые ей приходится пожинать, перестают быть карательными и становятся воспитательными, перестают быть выражениями только ненависти Божией ко злу, а становятся выражениями Его любви. прощенному злодею. Я буду его Отцом, и он будет Моим сыном. Если он совершит беззаконие, Я накажу его розгой человеческой. . . но милость Моя не отступит от него».
III. Поразительное дополнение к крику.
Как мы прощаем. Является ли тогда наше скудное прощение мерой или условием Божьего прощения? На первый взгляд кажется, что это добавление накладывает ограничения на Его прощение, что вполне может повергнуть нас в отчаяние. Но размышление над словами выявляет более утешительные, хотя и торжественно предостерегающие мысли.
Мы узнаем, что наше человеческое прощение — это слабое отражение Его света. Мы имеем право сделать вывод о Его мягкости, терпении и прощении, исходя из существования таких милостивых качеств в нас самих. Бог – это все хорошее в людях. Всё, что достойно уважения, всё, что достойно, всё, что любезно, — всё это в Нем, и всё, что видно в людях, — от Него. Разве Тот, Кто образовал глаз, не увидит?» Мы прощаем, а Он не простит?
В самом прямом смысле наше прощение является условием нашего прощения. Мы привыкли слышать, что вера и покаяние являются условиями получения божественного прощения. Но то же самое расположение, которое, будучи направлено на небо, производит веру и покаяние, будучи направлено на людей, производит характер прощения. Глубокое чувство собственной никчемности и отсутствия у меня никаких оснований, на которые можно было бы опереться, несомненно, заставит меня быть снисходительным и умиротворенным по отношению к другим. Мы не можем разрезать свою жизнь пополам и быть внутренне исполненными раскаяния, а внешне наполненными отстаиванием своих прав. Мы не можем просить Бога сделать для нас то, чего мы не делаем для других. Наша молитва о прощении должна, если она реальна, влиять на все наше поведение; а если это неправда, то на него не будет ответа.
Обладание Божьим прощением заставит нас прощать. Прощайте друг друга, как и Бог в Господе простил вас. Итак, будьте подражателями Богу, как возлюбленные дети».
Наше постоянное обладание и сознательное наслаждение Божьим прощением будет зависеть от нашего прощения. Тот, кто схватил своего товарища-слугу за горло и почти задушил его в решимости взыскать последний фартинг его долга, тем самым аннулировал свое собственное освобождение и накопил против себя гору долга. Наше сознание прощения будет наиболее ясным и приносящим удовлетворение, когда мы прощаем тех, кто согрешил против нас. Мы простим наиболее спонтанно и полно, когда наши сердца согреются лучами Божьего прощения.
МЭТТ. VI. 13 — НЕ ВВОДИТЕ НАС В ИСКУШЕНИЕ»
И не введи нас в искушение». VI. 13.
Ходатайство предыдущего пункта относится к прошлому, это — к будущему; одно — исповедание греха, другое — мольба, исходящая от сознания немощи. Лучшему мужчине нужно и то, и другое. Прощение не разрывает узы зла, которые нас держат. Но прощение увеличивает наше сознание слабости, и в возникающем из него новом желании ходить в святости мы прежде всего правильно осознаем силу и частоту побуждений ко греху. Человек может по чистой совести знать кое-что о том, что такое искушение, но только тот понимает его силу, кто сопротивляется ему.
Чувство прощения и возникшие благодаря этому новые желания и любовь приводят к падению маски с лживых форм, которые мерцают вокруг нас. Тот, кто прощен, очищает свое зрение и может видеть, что это не то, чем кажется, а демоны, которые соблазняют нас на погибель. Это правда, что знак Креста заставляет нечистую вещь проявиться в своей истинной форме. Затем демон появился в своем собственном облике. Любовь, возникающая из прощения, и новые симпатии, которые оно порождает, являются копьем Итуриэля. Какая чудесная перемена происходит с сиренами-искусителями, когда мы верим, что Христос простил нас и научился любить Его! Затем рыбий хвост виден под освещенной солнцем водой.
Прощение – одно из главных средств обучения нас нашему греху. Устранение всякого страха перед личными последствиями, которые оно вызывает, дает нам возможность со спокойным сердцем созерцать моральный характер наших действий. Откровение Божьей любви, выраженное в прощении, не только оживляет нашу совесть, но и очищает ее, и повышается наш стандарт чистоты. Стремление жить праведно, которое является несомненным результатом веры в Божью любовь, прежде всего учит нас, насколько мы не правы. Мы знаем силу течения, когда пытаемся плыть против него. Глядя на небеса как на нашего Отца, наша чернота кажется еще более черной на фоне сияющей чистоты Его белого света.
Прощение не уничтожает сразу и полностью склонность к преступлению. Действительно, вера в то, что Бог простил, дает самые сильные мотивы для святости, и новая жизнь, которая приходит к каждому человеку, который так верит, постепенно победит все оставшиеся гарнизоны филистимлян, которые держат разрозненные опорные пункты в этой стране. Но хотя бы это и было так, процесс очищения все же медленный и постепенный, и зло можно вытеснить из сердца, пока оно еще находится в крови. Центральная воля может быть очищена, в то время как привычки продолжают оставаться сильными, а сила сопротивления, хоть и новорожденная, может быть слабой в действии, хотя и всемогущей по своей природе. Любой грех оставляет некоторую тенденцию к повторению. Путь, проложенный одной лавиной, готов для другой. С одной стороны, это правда, что нет такой чистоты и нет такого стойкого послушания, как у человека, который был очищен и избавлен от бунта. Но верно также и то, что на пути к этой предельной чистоте помилованный человек должен ежедневно бороться с горькими остатками своего прежнего «я», вести войну со злом, о силе которого он никогда не знал, пока не попытался ему противостоять. против грехов, которые были гладкими, бархатистыми и мурлыкающими, пока он ласкал и гладил их, но которые высвечивали острые когти, когда он хотел выбросить их из логова своего сердца. Прощение не сразу побеждает грех, а прощение ведет к более глубокому осознанию греха. Отсюда и порядок петиций здесь. Вслед за молитвой о прощении следует молитва об убежище от искушений, возникающих из глубокого сознания нашей собственной слабости и склонности к падению.
Искушение состоит из двух частей: обстоятельств, ведущих к греху, и желания, к которому они обращаются. Чтобы было пламя, должен быть трут, а также искра. Огонь, падающий на воду или на голый камень, ничего не зажжет. Бог посылает одно, мы делаем другое.
Священник:--
I. Выражает наше признание того, что Бог управляет всеми обстоятельствами.
Есть общая вера, что Его Промысел управляет нашей судьбой, и частная, что Бог упорядочивает и производит искушения.
Искушать — значит создавать побуждения к греху, но второстепенное значение имеет делать это злонамеренно и с желанием, чтобы мы упали. Именно в этом вторичном смысле Иаков отрицает, что Бог искушает любого человека. Мы искушаем себя, или зло искушает нас. Но Бог искушает постольку, поскольку Он представляет внешние обстоятельства, которые становятся поводом для падения или стояния, как мы их понимаем. Он посылает искушения, Он посылает испытания, и эти двое различаются только названием и тем, что подразумевается в этом слове, характером отправителя. Христос был уведен Духом в пустыню для искушения. Если Бог не злонамеренно искушает, Он, тем не менее, по милости пытается. Бог посылает испытания; мы создаем им искушения.
II. Подразумевается, что наше самое главное желание — это святость, наш величайший страшный грех.
Это единственная негативная петиция.
Каковы будут наши укорительные молитвы? Не введи ли нас в скорбь, потери, нищету, болезни, смерть?
Как мы наполняем наши молитвы женскими воплями и страхами!
Это прошение может исходить только от человека, чья воля смирилась и сосредоточилась на Боге. Одного он боится – греха.
Единственное, чего следует желать, — это не внешнего благополучия, а внутреннего характера.
Подумайте о нашей жизни: чего мы боимся больше всего?
III. Выражает нашу неуверенность в себе.
Именно из сознания своей слабости мы молимся так. Язык, на первый взгляд, дышит лишь желанием освободиться от искушения. Если бы это было так, то это противоречило бы учению Небес и всему смыслу Священного Писания. Но такое желание включено в него и соответствует одному тонусу ума и тому, что всегда должно быть нашим чувством. Мы справедливо уклоняемся от искушения, потому что знаем свою слабость. Это единственное допустимое основание; если мы делаем это из праздности или из страха перед бедой, мы ошибаемся. Если плоть сжимается от боли, мы плотские и ходим как люди». Если мы хотим просто иметь гладкий путь, то нам еще предстоит узнать, что имел в виду наш Учитель, когда сказал: «В мире будете иметь скорбь». Его слуги должны с радостью считать, что впадают в различные искушения».
Но если мы правильно понимаем свою собственную слабость, мы будем бояться встречи с врагом, потому что знаем, как часто именно обстоятельства определяют разницу между святым и грешником.
IV. Выражает нашу уверенность в Боге, если придет искушение.
Я воспринимаю «искушение» как проявление побуждения к греху. Я рассматриваю «вхождение в искушение» как дальнейший шаг согласия на него.
Возможно, в словах петиции таится полусознательный намек на то, что пленника ведут в тюрьму.
Больше всего нам следует желать, чтобы Бог вёл нас не в искушение, а через него и из него. Молиться просто об освобождении от суда - это...
1. Спрашивать невозможное.
Все сцены жизни, все этапы, оба пола, все отношения, все профессии полны и всегда будут побуждениями ко греху.
Искушит ли вас то или иное обстоятельство или нет, зависит от того, кем вы являетесь. Если на вас нет ничего клеящего, оно не приклеится.
2. Просить то, что не пойдет нам на пользу.
Влияние побежденного искушения на христианскую жизнь.
Влияние на характер. Старое поверье, что сила убитого врага перешла в его убийцу, справедливо и в отношении преодоленных христианином искушений.
Влияние на понимание истины.
Влияние на сознание отношения к небу.
Влияние на будущее.
Итак, нам следует желать не столько избавления от искушения, сколько силы в нем.
И Он всегда будет рядом с нами, чтобы даровать нам это.
Нам следует искать не свободы от печи, а Его присутствия в ней; вести его не из темной долины, а через нее. Его молитва — наш образец; Его жизнь — наш образец, который был искушен, хотя Он и был Сыном; Его сила – наша надежда. Он способен помочь искушаемым».
В такой молитве мы отождествляем себя со всеми согрешившими и, зная, что мы люди с одинаковыми страстями и можем пасть, как они, взываем: «Не веди нас».
Тот, кто возносит эту молитву из таких побуждений, лучше всего и охотнее встретит искушение, когда оно придет. Солдат, который выходит в поле боя с осторожностью, зная силу врага и свою слабость, имеет больше шансов победить. Именно самонадеянные люди, уверенные в своих силах, обязательно потерпят поражение.
МЭТТ. VI. 13 — ИЗБАВЬТЕ НАС ОТ ЗЛА
Но избавь нас от лукавого». VI. 13.
Две половины этой молитвы подобны спокойному небу со звездами, тихо сияющими в его неизменной синеве, и беспокойной земле внизу, где проносятся бури, происходят перемены и постоянно льются слезы. Один такой спокойный, другой полный горя и нужды. Какая мрачная картина человеческих условий скрывается за петициями этой второй половины! Голод, грех и искушение, а еще шире — это трагическое слово, которое включает в себя все это — зло. Прощение, защита и избавление — какие скорби они предполагают! Кажется, что каждый шаг этих последних молений уводит нас все глубже в тень и тьму, каждый из которых представляет более темный аспект того, чем на самом деле является человеческая жизнь; и теперь, когда мы достигли последнего, у нас есть всеохватывающий крик, вмещающий в себя все зло, унаследованное плотью.
Но поскольку мы имеем дело с молитвой, мы также имеем дело с пророчеством. Мы знаем, что если мы просим чего-нибудь по воле Его, Он слышит нас, и потому, чем печальнее выражаемое желание, тем полнее надежды молитва. Это прошение дает мрачную картину человеческих потребностей, но о чем бы мы ни молились или против чего бы мы ни молились, мы тем самым заявляем, что верим, что это противоречит воле небес, и уверены в том, что Он будет удален; и когда наш Господь повелел нам сказать «Отче наш», . . . избавь нас от зла», Он дал нам живую надежду, что все, что заключено в этом ужасно широком слове, будет сметено, и что Он сокрушит всякое ярмо и отпустит Своих угнетенных на свободу. Вся сумма человеческой скорби собрана в одном прошении, чтобы мы все почувствовали, что каждая ее часть способна к ослаблению и исчезновению; и поэтому наша молитва в той самой фразе, которая кажется самой низкой глубиной, на самом деле поднимается до высочайшей высоты, и слова, которые звучат как плач по поводу всех страданий, совершаемых под солнцем, содержат в себе нотки триумфа. . Самые сладкие песни — это те, которые рассказывают о самых печальных мыслях». Самая ликующая и уверенная молитва — это та, которая наиболее остро ощущает бремя зла и, падая своей тяжестью грехов на великую мирскую алтарную лестницу, взывает к небу об избавлении.
Тогда подумайте: --
I. Широта этой петиции.
Что такое зло?
Что ж, мы оставляем Богу решать, что это такое, но у нас также нет причин, которые я вижу, для ограничения впечатляющей ширины слова. Это глубокое понимание природы зла, которое на нашем языке и на других языках использует одно слово, чтобы выразить и то, что мы называем грехом, и то, что мы называем печалью. И я не знаю, почему мы должны предполагать, что наш Господь не включает сюда и то, и другое. Существует то, что мы называем физическим злом, болью, печалью, подразумевая под этим все, что ведет войну против нашего благополучия и счастья. Существует то, что мы называем моральным злом, грехом, подразумевая под этим все, что ведет войну против нашей чистоты. Оба злые. Мужская совесть говорит им об этом. Чувствительность мужчин говорит им о другом.
Вы не можете заставить человека поверить в то, что он не страдает, когда его плоть измучена или его сердце ранено. Страдать – это зло. Зло нести тяжесть на сердце. Зло лишаться того, на что мы издавна привыкли опираться. Зло быть раздавленным потерями и нуждой. Зло стоять возле черной дыры, поглощающей гроб, хранящий свет наших глаз. Зло, когда стрелы клеветы или ненависти вонзаются в наш трепещущий дух. Зло подвергаться потрясениям перемен и обреченности мира, тяжко трудиться над неблагодарными задачами, превышающими наши силы. Жизнь, которая превращает округлые черты ребенка в тонкое лицо, морщинистое и морщинистое, а упругий детский бег - в медленную, тяжелую поступь, - это в конце концов жизнь, которая в своих внешних аспектах есть жизнь зла.
И многие люди, которые мало сочувствовали тому, что кажется ему туманной банальностью остальной части молитвы, учатся молиться по этому пункту и всегда готовы молиться по нему. Ибо мы можем быть уверены в том, что те, кто делает мир своим всем, наиболее остро чувствуют его зло. Из скольких уст, непривычных к молитве, ежечасно раздаются в этом скорбном мире крики, которые действительно означают: «Избавь нас от зла!»
Но не только это внешнее зло включает в себя молитва. Это означает всякий вид греха, всякое господство того, что противоречит воле небес.
И прошение доставлено, нас вытащите, вытащите. Это призыв к полному освобождению или полному искоренению зла в его воздействии на нас.
Таким образом, это прошение, в своем ясном признании зла, ясно излагает состояние человека и противостоит тому ложному стоицизму, который пытается вывести людей из рассудка и убедить их, что огонь, сжигающий их, - это всего лишь нарисованный огонь. Христианство не имеет ничего общего с той нечувствительностью к страданию, которой оно иногда якобы учит. Христос плакал и велел плакать и дочерям Иерусалима.
Христианство может сказать глубокие слова о зле и боли, как о спасительных и для нашего блага, и о подчинении воле небес, как о лучшем, чем дикие желания избавиться сейчас и сразу от всякой боли и печали. Но она начинается с полного признания того, что зло есть зло, и все ее учения предполагают это. Иова мучили благонамеренные банальности своих друзей, которые в священном ужасе воздевали руки, видя, что он не лежит на своей навозной куче, как если бы это была клумба из роз; и Иов, который почувствовал всю печаль своих потерь и вымолвил сквозь зубы множество неправильных высказываний, был оправдан, потому что он придерживался истины, которой научили его его чувства, что боль была горькой и плохой, а также той истины, которую его вера научила его, что Бог должен быть добрым. Он не мог их примирить. Частично можем; но наш Господь научил нас в этой молитве, что этого нельзя делать путем отрицания или усложнения фактов. Тогда давайте воспользуемся этой молитвой во всей ее широте и почувствуем, что она охватывает все, что тяготит наше сердце и все, что ранит нашу совесть.
От всякого зла и беды, чумы, мора и голода, а также зависти, ненависти и лицемерия, от греха, от козней и нападок диавола, Господи Боже, избавь нас». Во все времена нашей скорби; во всякое время нашего богатства, в час смерти и в день суда — Господи, избавь нас».
II. Единство и источник зла.
Единственное число предполагает, что все зло, каким бы многообразным оно ни казалось, в основе своей едино. Это огромная клубящаяся спираль, но, какой бы дикой и запутанной она ни казалась, у нее есть стержневой корень, из которого все это происходит, подобно плотно прижавшемуся плющу, который душит жизнь вяза. Если бы этот корень был вырван, все бы упало. Это похоже на огромное морское чудовище, плывущее по множеству руд», но в нем только одна жизнь. У гидры сто голов, но одно сердце. И место в молитве, в котором встречается это предложение, указывает на то, что это такое – грех.
Это место подразумевает, что все человеческие горести и страдания являются последствиями человеческого зла. И это верно, поскольку многие из них отчетливо и естественно являются его результатами. Болезнь часто является результатом распутства, бедности, праздности, отсутствия друзей и эгоизма. Сколько страданий наших великих городов, сколько страданий наций являются результатом преступного пренебрежения и несправедливости! Бесчеловечность человека по отношению к человеку заставляет скорбеть бесчисленные тысячи людей». Ах! если бы все люди говорили от всего сердца: «Да будет воля Твоя», скольким их горем пришел бы конец! И это правда, что скорби являются последствиями греха, поскольку страдания были принесены небесами в мир из-за греха. Наш бунт вынудил Его применить суд, чтобы вернуть нас.
И это правда, что скорби являются последствиями греха, поскольку их жало вынимается, когда наши грехи прощены и мы любим Бога. Тогда они настолько меняют свои характеры, что едва ли заслуживают того, чтобы их называли старым именем, и парадокс, печальный, но всегда радостный, становится трезвым фактом опыта.
III. Божественное противостояние злу.
Эта молитва подразумевает, что все зло противоречит Его воле. Один вид таков, абсолютно и всегда. Другой метод — это метод, к которому Он прибегал, но не тот, который, если бы дела шли хорошо, Он бы принял.
Итак, эта молитва дышит уверенностью в том, что Бог победит оба вида.
Как много всего есть, чтобы заставить нас поверить, что зло вечно.
Насколько мы склонны впадать в отчаяние, терять сердце по отношению к себе и своим ближним; сказать, что так было всегда и так будет всегда.
Для всех социальных реформаторов это воодушевление.
Что касается нас самих, когда нам кажется, что мы так мало делаем для того, чтобы привести себя в порядок, это уверенность.
Но именно Бог побеждает мировое зло.
Наше самое мощное оружие в борьбе с нашим собственным и мировым злом – это искреннее приношение этого прошения.
Подумайте о провале безбожных замыслов; как часто мы оказывались на пороге политических и других тысячелетий.
Только Бог, исцеляющий грех, может излечить болезни мира.
Мы не должны заменять молитву работой. Бог может ответить на нашу молитву, заставив нас работать.
Помните, что вы обязуетесь работать на благо своих собратьев благодаря Нам и стараться уменьшить, хотя бы хоть немного, сумму человеческих страданий.
IV. Способ избавления Бога от зла. Бог избавляет нас небесами, вот и вся сумма.
Он избавляет нас от греха Своими ответами на предыдущие прошения.
Он избавляет нас от страданий, обучая нас, как их переносить, и показывая нам их значение. Зло во зле удаляется. Вокруг огня поядающего сияет сияние (Иез. 1:4). Все содействует ко благу».
Наконец, Он освобождает нас, принимая нас к Себе.
Эта молитва выходит за рамки нынешнего опыта. Это стремление к полному искуплению. Это последнее, на что дан ответ. Но в нем заключено неясное пророчество о том великом и блаженном времени, когда мы будем подобны Ему и избавимся от всякого зла.
Для нас и для мира это несет в себе уверенность в том, что ни скорби, ни греху не будет позволено навсегда исказить лицо этого прекрасного творения; но что наступит день, когда имя Божье будет прославлено повсюду, и Его воля будет исполнена на земле, и Его Царство будет установлено, и все наши нужды будут удовлетворены, и все наши грехи будут прощены, и все искушения будут удалены с пути, зло всякого рода. будут изгнаны из Божьей вселенной, и искупленные Господом вернутся с радостью на свои головы, а печаль и воздыхания убегут прочь».
Тогда будет ответ на эту могучую молитву, молитву детей Божьих во все века, молитву, которую Он возносит перед Престолом, который на земле молился: «Не о том, чтобы Ты взял их из мира, но чтобы Ты сохранил их от зла». '; молитва, которую возносят души в белых одеждах, когда они взывают: «Доколе, Господи, доколе?» молитва, которую бессознательно возносили рыдания, крики и печали шести тысяч лет; молитва, на которую ежечасно дается ответ в ежечасных милостях, множестве прощения и милостивом руководстве; молитва, которая неуклонно стремилась к своему осуществлению на протяжении всех веков, в течение которых имя Божие возрастало в человеческой любви, и Его воля все более и более повиновалась, и Его Царство все более и более полно приходило; молитва, которая наконец полностью осуществится, когда все Его дети предстанут перед Его Престолом счастливыми и добрыми, и шум земного зла будет звучать только в ухе памяти, как журчание какого-то далекого моря, услышанное из священного гора или воспоминание о буре, когда все ветры утихли.
Если наша молитва будет: «Избавь нас от зла», то опыт нашей жизни будет заключаться в том, что Он избавил нас от столь великой смерти и избавит, «нашим предсмертным словом будет благодарность ангелу, который избавил нас от всякого зла», и наша смерть принесет полное освобождение, о котором мы молимся здесь, и впустит нас в ту область несмешанного добра, благословения и чистоты, чье далекое сияние мы, бросаясь в беспокойное море, видим издалека и жаждем обладать. Так молитесь вы», и вам обещание будет благословенно исполнено: «Потому что он возложил на Меня любовь Свою, то Я избавлю его». Я вознесу его на высоту, потому что он познал имя Мое» (Пс. XXI, 14).
МЭТТ. VI. 13 — ЦАРСТВО ТВОЁ»
Твое есть Царство и сила и слава во веки веков. Аминь». VI. 13.
Нет оснований предполагать, что это славословие было произнесено небесами. Его нет ни в одной из древнейших и наиболее авторитетных рукописей Евангелия от Матфея. Похоже, оно не было известно ранним христианским писателям. Длительное общение для нас неразрывно переплело эти слова с Молитвой Господней, и вычеркивать то, что столь многие поколения использовали в своих общих молитвах, - это рана для благоговейного чувства. Без сомнения, это славословие уместно в качестве заключения и служит для придания аспекта полноты. Звучит холодно и безрадостно завершать нашу молитву злом». Но вопрос не в чувствах или наших представлениях о пригодности, а чисто в критике, и единственное свидетельство, которое имеет какое-либо право быть услышанным при определении текста Нового Завета, категорически против этого пункта. Если мы примем во внимание это свидетельство, то вынуждены будем сказать, что славословие здесь не при чем. Как обстоит дело здесь, это вопрос, на который можно дать удовлетворительный ответ. Когда Молитва Господня стала использоваться в общественном богослужении, к ней было естественно присоединить славословие, подобно тому как при пении псалмов вошло в привычку повторять в конце каждого Славу. Это славословие, первоначально написанное на полях Евангелия, постепенно проникло в текст и, оказавшись там, естественным образом сохранилось.
Из этого не следует, что, поскольку Христос не говорил этого, мы не должны его использовать. Этого не должно быть в Библии, но оно вполне может быть в наших молитвах. Если мы думаем, что наш Господь дал нам образец, а не форму, мы вполне оправданно расширяем этот образец любыми дополнениями, гармонирующими с его духом. Если мы думаем, что Он дал нам форму для повторения дословно, то нам не следует прибавлять к ней это славословие.
На первый взгляд кажется, что без него молитва неполная. В нем есть любовные желания, смиренная зависимость, смиренное покаяние, искреннее желание очищения, но в нем нет той восторженной хвалы, которая также является элементом всякой истинной преданности. И это, возможно, было одной из причин добавления славословия. Но я думаю, что это отсутствие похвалы и радости только кажущееся; первое предложение молитвы выражает высшую форму того и другого. Славословие, если вдуматься, ничего не прибавляет к созерцанию божественного характера, которому нас уже научила молитва. Это всего лишь повторение в конце того, что было у нас в начале, и его концепция, какой бы высокой и величественной она ни была, уступает концепции Нашего Отца». Мы могли бы почти сказать, что славословие несовместимо с молитвой, поскольку она представляет менее блаженную, духовную, чисто христианскую мысль о Боге. Это было бы слишком далеко, но я не могу не чувствовать определенного изменения в тоне, падения от высочайшего возвышения к прославлению низших аспектов божественного. Царство, сила и слава» велики, но они не достигают той высоты хвалебного приписывания, которая звучит в первых же словах молитвы.
Собственно говоря, и это славословие не является частью молитвы. Оно выражает две вещи: благоговейное созерцание Бога, которое возбудил в душе весь ход прошений, - и в этом отношении оно есть церковное эхо молитве Господней; и уверенность, с которой мы молимся, - и в этом аспекте это скорее высказывание медитативного размышления, спрашивающего у себя причины для надежды и побуждающего себя ухватиться за Бога.
Обратите внимание, тогда...
I. Смысл славословия.
Царство, сила и слава соответствуют царству, воле и освящению в первой части. Порядок не тот же самый, но по сути он все равно идентичен.
Твое королевство». Все земные дела, все судьбы людей здесь управляются Им. Молитва просила, чтобы это было так; здесь мы заявляем, что это уже так, не, конечно, в глубочайшем смысле, но что и теперь и здесь Он правит со властью. Царство Твое есть царство вечное», и это убеждение неотделимо от нашего христианства. Как трудно всегда в это верить, судя по тому, что мы видим вокруг! Соблазн состоит в том, чтобы думать, что царство человеческое или принадлежит слепой судьбе или случаю, и наши собственные злые сердца всегда предполагают, что царство принадлежит нам. Сатана сказал: «Все мое, и я отдам это Тебе».
Мирские дела кажутся настолько далекими от Бога, что мы так склонны верить, что Он далек от них, что нации, их правители и поле политики лишены Его. Мы видим хитрость, силу и злодейство, которые правят, мы видим царства, далекие от всякого представления о том, что общество создано для человека и от Бога. Мы видим Dei gratiâ на наших монетах, и по милости Дьявола это настоящий девиз. Мы видим длинные следы безбожных преступлений и подлых интриг, и то здесь, то там падает божественный отблеск какого-то героического жертвоприношения. Мы видим, как король и священник играют на руку друг другу, а народ уничтожается, какой бы ни была вражда. Но мы должны верить, что мир — это Царство Божие; узнать, откуда происходит все человеческое правление, и быть уверенным, что даже здесь и сейчас Царство Твое — царство вечное».
Твоя сила. Он не просто имеет власть над всем, но Он действительно действует через все: весь мир и все создания являются полем вечно присутствующей энергии Бога. Это простая истина, глубокая, но ясная: вся сила исходит от Него. Он является причиной всех изменений, физических и всех прочих. Сила — это одежда нынешнего Бога, и среди людей всякая власть — от Него. Его воля – творческое слово.
Твоя Слава». Божья слава – это похвала, исходящая от исполнения Его замысла и воли. Это конец всего Творения и Проявления. Идея Писания состоит в том, что все делается для вящей славы Божией. Это может быть самая хладнокровная и жестокая доктрина, а может быть и самая благословенная. Все зависит от того, каково наше представление о характере Бога, самораскрытие которого есть Его слава.
Всемогущий Дьявол — Бог многих людей. Но мы научились говорить «Отче наш», и потому эта мысль благословенна. Если бы мы не научились этому, мысль о том, что Его целью является Его слава, сделала бы Его эгоистичным тираном. Но поскольку мы знаем, что Он — наш Отец, мы знаем, что Его Слава — это откровение Его Любви, Его Отцовства; что когда мы говорим, что Он делает все для Своей славы, мы говорим, что Он делает все, чтобы люди могли познать Его характер таким, какой он есть, и познать Его – это жизнь вечная».
Твое есть Царство, и сила, и слава»: все, что мы могли потерять и пережить в прошлом; какое бы огненное крещение и борьбу оружия или принципов нам еще ни пришлось пережить; какие бы потрясения утраты и печали ни поразили наши сердца; В какие бы неизведанные моря ни отправилась наша нация или наша раса, Один пребывает, Тот же самый остается нашим и всегда с нами. Возможно, нам придется столкнуться с бурей и облаками, и ни солнце, ни звезды не смогут появиться»; нам, возможно, придется бросить лучшие якоря, которые мы сможем найти, если, возможно, они смогут что-нибудь удержать и могут утомленно желать дня». Но Господь сидит на потопе», и в самой гуще ночи, когда мы поднимем наши утомленные глаза, мы увидим, как Он идет к нам через бурю, и волны сглаживаются, чтобы остановиться на Его помосте, и волны утихают. в свои пещеры по Его голосу.
Твое есть Царство, и сила, и слава». Тогда мир и мы будем руководствоваться правильным курсом и сохраняться в безопасности, и все истинное и доброе будет править, а слабая причина станет победителем, и вся ложная слава исчезнет, как утренний туман, и всякое честное желание и усилие для блаженства человека будет иметь вечную честь. Бог — Царь; Бог могуч; Имя Божье будет иметь славу; тогда для нас есть Надежда непобедимая вопреки всему злу. Мужество стоять за Его истину и Его волю, бесконечное терпение и бесконечное милосердие – вот наши достойные одежды, ливрея нашего Царя. Поскольку Он наш Отец, Он избавит нас и наших братьев от всякого зла и Своей всемогущей Любовью основат Свое вселенское царство и получит славу, причитающуюся Его имени, славу любви и любви всех Своих детей.
II. Сила славословия здесь на своем месте.
Это напоминает нам, что основанием нашей уверенности является характер Господа. Нам не нужно делать себя достойными получения. Мы не можем сдвинуть Его с места, но Он движется сам по себе, и поэтому нам не нужно бояться. Наша молитва также не является попыткой подчинить Его волю.
Наша уверенность проникает глубоко в душу, чтобы строить на камне вечно живого Бога, Которому есть Царство, и сила, и слава во веки веков». Мы прибегаем к Нему за прибежищем от самих себя. Мы ничего не приносим. Мы обращаем внимание на Его характер, который всегда будет одинаковым, и на Его прошлое, которое является прообразом и пророчеством для всего Его будущего. Он — Его собственная причина, Его собственный мотив, Его собственная цель.
Когда мы основываем наши молитвы на Нем, тогда мы касаемся земли, и в каком бы бушующем море проблем мы ни столкнулись, мы нашли дно и можем твердо стоять.
Но «аминь», завершающее славословие, не является той пустой формой, которой оно стало теперь. Это значит не только, Да будет так! но также: Так будет! Это не только последний вздох желания, но и выражение уверенного ожидания и уверенности; не просто так, но и уверенное выражение уверенности в том, что так будет.
Сколько нашей молитвы улетает впустую, потому что в ней нет ожидания! Как много всего такого, что не имеет уверенности в ответе! Сколько всего за этим следует отсутствие отметки в будущем, чтобы найти ответ! Мы должны стоять и молиться, как какая-нибудь греческая статуя лучника, с вытянутой рукой и приоткрытыми губами, следя глазами за стрелой нашей молитвы, пока она не коснется цели. Мы имеем право быть уверенными в том, что нас услышат. Мы должны применять Аминь ко всем прошениям молитвы. Так это становится пророчеством, и христианин должен жить в спокойном ожидании того, что все прошения будут исполнены. Для мира они будут, для нас они могут быть. Каждый из нас сам решает, будут ли на них ответы в нас самих.
Место славословия здесь предполагает, что всякая молитва должна вести к благодарному созерцанию характера Бога.
Мы видели, как молитва начинается с созерцания, а затем переходит в прошение. Таким образом, всякая молитва должна заканчиваться так же, как и началась. Он совершает круговое движение и, начиная с самых высоких небес и спускаясь на землю, снова притягивается туда и останавливается у престола Божьего, откуда он отправляется, как сильные духи перед Его престолом, которые закрывают свои лица, глядя на славу, а затем взлететь, чтобы помочь человеческим скорбям и удовлетворить человеческие сердца, а затем на неутомимых перьях, летящих к своей первой станции, смиренно опускают свои крылья полета и снова закрывают своими крыльями свои лица. Реки, текущие по обширным землям, принося благословение и совершая смиренное служение в чаше для питья и домашнем сосуде, пришли с неба мягким дождем, и хотя их яркие волны потемнели от земли и стали непрозрачными от множества пятен, тем не менее, их работа завершена. они покоятся в великом океане, а оттуда снова поднимаются к небесным облакам. То же самое и с нашими молитвами; им следует начать с созерцания Бога нашего, и им следует снова вернуться туда.
И поскольку это последнее слово наших молитв, не можем ли мы сказать, что оно представляет собой вечную форму общения с Богом? Молитвы о хлебе, о прощении, о помощи и избавлении обращены к пустыне. Молитвы о прославлении Его имени, пришествии Его Царства и исполнении Его воли устаревают, когда они исполняются; но навсегда этот голос поднимется перед Его престолом, и эта последняя новая песнь, которая прозвучит мощью, как гром, и сладостью, как множество арф из тысячи тысяч, будет лишь расширением и углублением хвалы земля. Тогда будет слышно, как всякое существо, находящееся на небе, и на земле, и под землёй, и на море, говорит: «Благословение и честь, и слава и держава Сидящему на престоле и Агнец во веки веков».
Вот и заканчиваем эти медитации. Я все время чувствовал, как плохо мои слова помогали мне сказать даже то, что я видел, и как плохо мое зрение видело ясную глубину божественной молитвы. Но я надеюсь, что они, возможно, помогли вам вполовину меньше, чем мне, сильнее почувствовать, насколько это всеохватывающе. Я сказал вначале и повторяю теперь с большей выразительностью, что в этой молитве есть все: отношения Бога к человеку, отношения человека к небу и своим собратьям, фундамент христианского богословия, христианской морали, христианского общества, христианской политики. Здесь есть помощь в малейших нуждах и свет для повседневных обязанностей; есть сила на час смерти и на судный день. Это откровение безвременных глубин сердца нашего Отца; это пророчество о далеком будущем для нас и наших братьев. Ни один человек не может его исчерпать. Каждый возраст может найти в его простых слогах уроки для своих новых затруднений и обязанностей. На небесах оно не перерастет. Но, слава богу, нам не нужно исчерпывать его значение, чтобы правильно его использовать. Иисус истолковывает наши молитвы, и многие немые тоски, и многие прерывистые рыдания, и многие страстные отрывки криков, и многие невежественные желания, которые могут показаться нам очень непохожими на Его образец для всех времен, будут приняты Им. Он вдохновляет, представляет и отвечает на каждую молитву, возносимую через Него Отцу Небесному. Он считает, что самой плохой молитвой является такая молитва, если она исходит из сердца, ищущего Отца, признающего свой грех, смутно жаждущего освобождения и чистоты и надеющегося сквозь слезы на великую и любящую нежность Отца Небесного, Который послал Сына Своего, чтобы мы через Него воззвали Авва, Отче.
МЭТТ. VI. 16-18 — ГОСТ
Кроме того, когда вы поститесь, не будьте, как лицемеры, печальными, ибо они уродуют свои лица, чтобы показаться людям постящимися. Истинно говорю вам: они получили свою награду. 17. А ты, когда постишься, помажь голову твою и умой лицо твое; 18. Чтобы ты явился постящимся не людям, но Отцу твоему, Который втайне; и Отец твой, видящий тайное, воздаст тебе явно. VI. 16-18.
Пост сейчас вышел из моды, но во времена господа он сопровождался милостыней и молитвами как признанное выражение религиозной жизни. Шаг от выражения к показухе краток, и тройное повторение здесь почти одних и тех же слов в отношении каждого из трех искажений религии свидетельствует о оценке нашим Господом их общности. Мы подвержены им так же, как и фарисеи Его дней. Если сейчас поста меньше, чем тогда, христианам все же нужно позаботиться о том, чтобы они не принимали «некоторое печальное выражение лица» ради того, чтобы их увидели люди, и потому, что это понимается как должное для религиозного человека. Надо также позаботиться о том, чтобы не выставлять напоказ чувства, выражением которых раньше был пост, как, например, чувство собственной греховности, скорбь о грехах и скорбях своего народа или мира. В каждом настоящем христианском сердце есть глубокие и скорбные переживания, но чем меньше мир будет призван увидеть их, тем чище, блаженнее и очищающе они будут. Человек, который косо смотрит на зрителей, выражая свои христианские (или любые другие) эмоции, очень близок к лицемеру. Выражение эмоций по отношению к свидетелям отделяется очень тонкой линией от симуляции эмоций. Боковой взгляд вскоре станет пристальным, не видящим ничего другого, и цель поста ускользнет из поля зрения. Человек, желающий только привлечь внимание, легко достигает этой жалкой цели и получает свою награду, но упускает все истинные результаты, которые могут быть реализованы только тогда, когда постящийся не думает ни о чем, кроме своего собственного греха и прощающего Бога. .
МЭТТ. VI. 19-20 — ДВА ВИДА СОКРОВИЩ
Не собирайте себе сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют и где воры подкапывают и крадут: 20. Но собирайте себе сокровища на небесах. VI. 19-20.
Связь с предыдущей частью двоякая.
Предупреждение против лицемерных постов и формализма ведет к предостережению против мирского мышления и скупости. Ибо какое мирское мышление больше, чем то, которое проституирует даже религиозные действия ради мирской выгоды и собирает сокровища доброго мнения людей на земле, хотя молиться небу притворно? И существует тесная связь, которую иллюстрирует история всех эпох, между формальным религиозным исповеданием и любовью к деньгам, которая является пороком Церкви. Опять же, обещание открыто вознаграждать естественным образом приводит к позитивному призыву сделать это вознаграждение нашей великой целью.
Связь с тем, что следует далее, примечательна. Предписание и запрет текста относятся к двум видам одного и того же рода: один — к пороку алчности, другой — к пороку беспокойства.
I. Два сокровища.
На земле это все, чем может владеть человек, на небесах - прежде всего Сам Бог, награда, о которой говорилось в предыдущих стихах, а именно: Божья любовь и одобрение, святой характер и все те духовные и личные благодати, красоты, совершенства и радости, которые приходят к благому человеку свыше.
Это повеление и запрет требуют от учеников Христа:
1. Исправление их суждений относительно того, что является истинным благом человека.
(а) Чувства и плоть заставляют нас думать о видимом и материальном как можно лучше.
(б) Наше особое положение здесь, в большом торговом центре, мощно усиливает эту тенденцию.
(в) Преобладающие течения этого века направлены в одном и том же направлении. Рост роскоши, увеличение богатства и образа мыслей грозят нам периодом, когда не только религиозная мысль потерпит неудачу, но когда вся вера, энтузиазм, вся поэзия и философия, само понятие Бога и долга, весь идеализм , все невидимое будет обнаружено среди людей. Натурализм не оправдывает своих похвал в отношении фактов; фактов больше, чем можно увидеть. Итак, первое, что нужно сделать, это уяснить себе, вопреки себе и преобладающим тенденциям, что истина лучше денег, что чистые привязанности, умеренные желания и сердце, обращенное к Богу, являются более богатым богатством, чем все внешнее имущество.
2. Желание, которое следует за исправленным суждением. Одно дело знать все это, другое – вырвать наши желания из земли.
3. Практическая жизнь, подчиняющаяся импульсу желания. Повеление и запрещение Христово здесь относятся не только к определенному образу действий, но к определенному мотиву и цели в действии и к действиям, вытекающим из них. Если мы повинуемся Христу, мы будем вести жизнь, явно отличающуюся от той, которая основана на оценках, которые мы должны отвергнуть; но главное — жить и работать, оглядываясь на вечные, а не временные результаты наших дел. Мы должны управлять своей жизнью так, как Бог творит Свое провидение, используя временное только как средство для достижения вечной цели. Мы должны жить, чтобы быть подобными Богу, любить Бога и быть любимыми Им.
Здесь существует идея, которой мы слишком боимся, что наша жизнь на земле добавляет к наградам блаженства на небесах. Идея вознаграждения настойчиво и часто внедряется в Священном Писании, хотя ошибочная ревность к доктрине «Благодати» может быть опасной по отношению к ней. Нам нужно только вспомнить такие слова, как «Они будут ходить со Мною в белом, ибо они достойны»; или: «Закладывая себе хорошее основание»; или: «Ты будешь иметь сокровище на небесах». Если бы люди думали о небе менее плотски и считали бы его совершенством святости, не было бы никаких затруднений в понятии награды. Люди получают там то, для чего они здесь приспособлены. Их дела следуют за ними».
II. Враги земные, бессильные против небесных.
Образы подразумевают сравнительно простое состояние общества и примитивные сокровища. Моль грызет богатую одежду. Ржавчина, или, точнее, порча, могла проникнуть в амбары и виноградники человека, в сенокосы и фрукты. Воры украли спрятанные им сокровища из-за отсутствия лучшего вложения. Или, если обобщить, коррупция, естественный процесс изнашивания, естественные враги, свойственные каждому виду владения, человеческая деятельность, отнимающая все внешнее имущество, - эти разнообразные агенты сотрудничают, чтобы сделать невозможным постоянное владение каким-либо сокровищем на земле. '
С другой стороны, то, что человек накопил на небесах, и то, что он частично находится здесь, не имеют склонности к старению. Люди никогда не устают от Бога, никогда не обнаруживают, что Он терпит неудачу, никогда не исчерпывают истину, никогда не испивают любовь Божью до дна, никогда не обнаруживают, что чистота приедается на вкус. Возраст не может увядать, а обычаи не устаревают, «их» бесконечное разнообразие».
«Сокровище на небесах» не имеет врагов, которые его разрушают. Всякое земное имущество имеет своих врагов, всякая земная радость имеет свою губительную противоположность; но ничто не касается этого сокровища на небесах.
Ей нечего бояться мужчин. Никто не может вырвать это из души человека, кроме него самого. Сокровенный круг нашей жизни неприкосновенен. Оно нетленно, непорочно и не увядает, ибо все происходит от вечного Бога и нашего вечного соединения с Ним. Он наша доля навеки.
III. Безумие привязывания сердца к земле.
Сердце должно находиться на небесах, чтобы найти свой истинный дом. Неестественно, противоречит конституции сердца, что оно должно быть приковано к земле.
Если да, то он будет беспокоен и неудовлетворен.
Если это так, то оно окажется во власти всех этих врагов.
Если да, то что произойдет, когда этого человека больше не будет на земле? Какая польза человеку, если он приобретет весь мир, а душу свою потеряет?»
МЭТТ. VI. 21 — СЕРДЦА И СОКРОВИЩА
Ибо где сокровище твое, там будет и сердце твое». (МАТФ.) VI. 21.
Ваше сокровище, вероятно, не такое же, как у вашего соседа. Оно ваше, независимо от того, владеете вы им или нет, потому что вы любите его. Ибо под сокровищем наш Господь подразумевает здесь не просто деньги или материальные блага, но то, что каждый человек считает лучшим, то, чего он наиболее страстно стремится достичь, то, чего он больше всего боится потерять, то, что, если он имеет, он думает, что он будет благословлен, а если его нет, то он знает, что он недоволен.
Итак, если это и есть смысл сокровища», то это великое изречение «нет» текста, само собой разумеется, верно. Ибо то, что в каждом случае делает сокровище, — это именно стремление сердца схватить его, и именно потому, что есть сердце, вещь является сокровищем.
Теперь мне не нужно ничего больше, как я полагаю, напомнить вам, что в Священном Писании слово «сердце» означает гораздо больше, чем в нашем современном использовании, поскольку мы используем его как выражение чувств, тогда как Библия считает, что оно включает в себя гораздо больше, чем в нашем современном использовании. весь внутренний человек. Например, мы читаем: «Каковы мысли в сердце человека, таков и он»; и помыслов и намерений сердца». Итак, в слово включены не только чувства, как и у нас, но и мысли, намерения, воления; и, как сказано в одном отрывке из Священного Писания: «Из него происходят источники жизни». Это центральный резервуар, центральная личность, неделимая единица мыслящей, желающей, чувствующей и любящей личности, которую я называю собой». Итак, Христос говорит, что там, где находится сокровище человека, не только его привязанности будут обвивать его, но и все его существо будет как бы вовлечено и переплетено с ним, так что то, что случается с ним, случается и с ним.
Теперь, далее, обратите внимание, что это высказывание, столь очевидно истинное, начинается с «за», и что это широкое основание, на котором покоятся обязанность и мудрость двойного совета, который предшествовал, с одной стороны, предостережению. против того, чтобы выбирать в качестве своего сокровища скоропортящееся и неопределенное добро и смешиваться с ним, а с другой стороны, любящий совет выбрать для себя богатство вечное, ненадежное и надежное.
Поэтому я думаю, что мы можем взглянуть на эти слова с тройной точки зрения и увидеть в них зеркало, которое покажет нам самих себя: сдерживающее и убеждающее. Давайте рассмотрим эти три аспекта.
I. Итак, вот зеркало, которое человек может держать перед собой и с его помощью узнать что-нибудь о себе.
Ибо, как и другие общие высказывания того же рода, вы можете перевернуть это изречение и принять его с другой стороны, и не только сказать, как говорит текст, где сокровище ваше, там будет и сердце ваше». Где твое сердце, там и твое сокровище». Настоящий бог человека — это то, что он ценит больше всего, ради чего он работает наиболее серьезно и чего, как я уже сказал, он больше всего жаждет и с трепетом думает, что потеряет. Это его бог и его сокровище, какими бы ни были его профессии. Где твое сердце, там и твое сокровище.
Конечно, для большей части жизни каждого из нас существуют определенные линии, определяемые нашими обстоятельствами, нашими занятиями, нашими различными обязанностями, по которым должен идти ход наших мыслей и усилий. Но вопрос в том, куда я пойду, когда я освобожусь от ограничений своих повседневных занятий и неотложных обязанностей и обрету свободу идти, как захочу? Когда с саженца в питомнике снимают вес, который повесили на него, чтобы превратить в плакучее дерево, его эластичный стебель подпрыгивает в вертикальное положение. Куда мне прыгнуть, когда гири сняты? Птица-мать будет зависать над своим гнездом. Где ее сокровище, там и ее материнский инстинкт. Стрелка следует за рисунком полярной звезды; подсолнух поворачивается к солнцу. Будучи отпущенными, они разошлись в свою компанию». Куда ты идешь? Поводья, надетые на шею лошади, она понесется прямо домой, в конюшню; вол знает хозяина своего, а осел — кроватку господина своего», и наши инстинкты не менее надежны, чем их. Вы идете домой, когда вы предоставлены сами себе; куда ты идешь?
Мы называем себя христианами. Если наше сокровище в Господе, наши сердца обратятся к Нему. И что это значит? Сердца, как я уже сказал, означают мысли. Можем ли мы с вами сказать: «При множестве моих мыслей внутри меня Твои утешения радуют мою душу»? Часто ли мне приходит на ум блаженное созерцание моего богатства в Господе? Река мысли своим непрерывным течением несет вниз много грязи и песка. Приносит ли это золото? Думаю ли я о Христе и нахожу ли это для меня освежением? Один старый мистик сказал: «Если я могу сказать, как часто я думал о Боге сегодня, то я думал о Нем недостаточно часто». Где твое сокровище, там будут и твои мысли».
Сердце означает любовь. Куда обращаются мои чувства, когда я освобождаюсь? Сердце означает волю. Пропитана ли моя воля волей и заповедями Иисуса Христа и стала ли она податливой? Если Он — мое сокровище, то мысли, привязанность, послушание — все обратятся к Нему, и течение моего существа, какой бы ни была поверхностная рябь — да или поверхностный шторм — будет всегда скользить, хотя это может быть молча, по отношению к Себе. Ах! Братья, если бы мы были честны с самими собой и посмотрели бы в это зеркало, у некоторых из нас была бы причина стыдиться самого нашего исповедания христианства, и у всех нас было бы чувство, что мы слишком многого накопили для сами себе другие сокровища и забыли свое истинное богатство, и нам всем следует молиться: «Объедини мое сердце, чтобы бояться имени Твоего». У ассирийцев существовало суеверие, что демон, увидев свое отражение в зеркале, улетит. Я думаю, что если бы некоторые из нас, исповедующих христианство, увидели себя так, как это могло бы дать нам зеркало моего текста, нам следовало бы с содроганием отойти от этого «я» и стремиться к тому, чтобы внутри нас сформировалось лучшее «я». Где твое сокровище, там будет и твое сердце».
II. Теперь позвольте мне попросить вас взглянуть на это высказывание в той связи, в которой наш Господь привел его, как на отпугивающее средство.
Он применяет это к обеим ветвям Своего предыдущего совета. Он только что сказал: «Не собирайте себе сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют и где воры подкапывают и крадут». Это очень примитивные методы лишения людей их богатств, обосновывающие сравнительно простое состояние общества. Моль – это то, что уничтожает богатство в одежде, составлявшее большую часть богатства древнего Востока. Ржавчина скорее означает коррозию или порчу и применима к другому великому виду первобытного богатства, а именно к пище и запасам урожая. А воры, которые прорывают глиняную стену дома и уносят небольшой запас золота и серебра владельцев, также указывают на примитивное состояние общества. Но какова бы ни была особая сила этих разных слов, они намекают нам на то, что все, что здесь есть, имеет своего особенного и особого врага, который борется с его постоянством. Бактерии существуют самые разные, каждый овощ имеет свой вид. Каждый рост должен бояться грызения какого-нибудь врага. И поэтому каждому сокровищу, которое я могу собрать в своем сердце, кроме одного, угрожает какая-то опасность.
Ни один человек не может прожить так долго в большом коммерческом сообществе, как некоторые из нас, не зная, что в нем, помимо профессиональных и так называемых воров, есть очень много людей, которые крадут золото и серебро. Сколько примеров я могу вспомнить о биржевых лордах и торговых магнатах, которые вырезали свои имена, как им казалось, на нетленном мраморе на дверях своих складов, а затем становились банкротами и беглецами и были потеряны из виду . Мы все знаем неопределенность богатства.
И являются ли другие виды сокровищ, к которым мы привязаны, более надежными? Разве у них нет моли и ржавчины? Это удовольствие? Что ж, я ничего не говорю о болезнях, которые наполняют кости многих молодых людей, предающихся распутству; но я напоминаю вам только одно: все эти удовольствия имеют тенденцию становиться пресными, несвежими и невыгодными. То, что поэт сказал о своем классе, что он начинается с радости, а в конце приходит уныние и безумие», верно для всякого чувственного наслаждения, да! и больше, чем просто чувства, вкуса и интеллекта. Как сказано в Книге Притчей, конец этого веселья — тяжесть».
Братья, мотылек и ржавчина претендуют на все сокровища, кроме одного. Является ли эта любовь чистой, благословенной, наполняющей душу и умиротворяющей душой? Да, и на сотне стен в любом городе висит, и в тысячах сердец висит та великая картина, где слабая форма Любви пытается оттолкнуть от входа в усыпанный розами портал дома неизбежное и могучее, окутанное форма Смерти. Это культура? Если будут языки, они прекратятся; если есть знание, оно исчезнет». Последний просветитель и учитель, то есть Смерть, устаревает и отбрасывает, как бесполезную в новых условиях, большую часть знаний, которые люди, отчасти мудро, но глупо, если исключительно, стремились приобрести для себя здесь, внизу.
И когда придут моль и ржавчина и разъединяющие костлявые пальцы скелета Смерти украдут наконец ваше сокровище, что насчет вас, окутанных им, замешанных в нем; настолько врос в него и в тебя, что, если тебя вырвать из него, твои вены вскрываются, и ты истекаешь кровью? В одной из сельских церквей этой страны есть трогательная надпись, в которой двое родителей записывают смерть своего единственного ребенка и добавляют: «Все наши надежды были на эту хрупкую барку, а кораблекрушение полное». Я слышал о человеке, которого можно было спасти с тонущего корабля, но он обвязал себя мешками с деньгами и затонул вместе с ними. Где сокровище твое, там будет и сердце твое», пронзенное всеми ранами, изъеденное всеми молью, сгнившее от всей скверны, которая его поражает, и когда придет вор, последний великий вор из всех, ты остается только сказать: «Они отняли мою доброту, а что мне еще?» И ответ из пустырей гулкой вселенной будет: Ничего! Ничего!'
III. Теперь, наконец, позвольте мне показать вам убедительность моего текста.
Где сокровище ваше, там будет и сердце ваше, поэтому, говорит Христос, собирайте себе сокровища на небесах, где ни моль, ни ржа не портят и где воры не подкапывают и не крадут». Если мое сокровище на небесах, оно в безопасности. И ох! братья, нам нужно для нашего блаженства, нам нужно для нашего покоя, нам нужно для нашего мира и радости, знать, что то, что мы считаем лучшим, никогда не будет отнято у нас, и мы не можем иметь такой уверенности в отношении какого-либо сокровища. кроме сокровища, которое у господина. Все внешние вещи, о которых мы говорим, что обладаем ими, обладают не полностью, потому что они остаются вне нас. Как ни переплетены с ними, мы отделены от них, и мы настолько переплетены с ними, что разлука с ними есть агония, хотя бы и не смерть. Нам нужно настолько слиться с тем, что является нашим сокровищем, и проникнуться им, чтобы быть совершенно уверенными, что пока мы живы, оно будет существовать, и что ничто не сможет оторвать его от нас. Я несу с собой все свое имущество, — сказал старый язычник. Мы должны быть в состоянии сказать больше. Я ношу в себе все свое добро, потому что мое добро — это Бог, Который на небесах, и хотя и на небесах, но обитает в любящих Его сердцах. Тогда во всех изменениях, в жизни или смерти, в настоящем или будущем, в высоте или в глубине, в любом другом творении мы сможем позволить себе улыбнуться и сказать: «Вы не можете отобрать у меня мое богатство, ибо я в опасности». Господь, и Бог во мне».
Далее, если наши сердца будут на небесах, то и небеса будут в наших сердцах, и здесь мы познаем радость и мир, которые приходят от сидения на небесах в Господе Иисусе, даже находясь на земле. Нет ни блаженства, ни устойчивого покоя, ни победной независимости от ударов и ударов жизни, кроме того, что сердце мое возносится над всеми ними и, я хотел сказать, вдыхается и втягивается в жизнь Иисуса Христа. . Тогда, если мое сердце там, где мое сокровище, и Он — мое сокровище, то жизнь моя сокрыта со Христом в Господе». Если мое сердце на небесах, то и небо в моем сердце.
Далее, мой текст — это одновременно и обещание, и констатация существующего факта. Там, где сейчас ваше сокровище, однажды окажется все ваше существо. Человек, который по благодати небес, через веру, любовь и мудрое использование временных вещей, избрал Бога своим главным благом и обладал в некоторой степени тем благом, которое он избрал, даже Иисусом Христом в своем сердце, которое человек несет в себе. сам является залогом и предвкушением вечной жизни. Так узнал старый псалмопевец, живший в то время, когда тот будущий мир был окутан гораздо более густыми тучами тьмы, чем мы, ибо когда он поднялся на высоту, говоря: «Плоть моя и сердце мое изнемогают, но Бог «Это крепость сердца моего и удел мой навек», — сразу же перешел он к этой уверенности — уверенности веры, еще до того, как она стала фактом, подтвержденным Откровением, — Ты будешь вести меня советом Твоим, а потом примешь меня к славе. ' Обладание Христом как нашим сокровищем, которое всегда следует за тем, что мы оцениваем Его как такового и желаем иметь Его, это обладание несет в себе зародыш уверенности в том, что, что бы ни случилось с моей физической жизнью, я не стану менее бессмертным. чем мое сокровище, и то, где мое сердце сегодня, благодаря стремлению, желанию, вере и любви, свило свое гнездо, туда я последую в Его время. Те, кто накопил сокровище на небесах, наконец-то будут приведены к наслаждению сокровищем, которое они накопили, и к обладанию наследием нетленным, незапятнанным и не увядающим».

МЭТТ. VI. 24-25 — ТРЕВОЖНЫЙ УХОД
Вы не можете служить Богу и маммоне. 25. Поэтому говорю вам. Не думайте о своей жизни». МЭТТ. VI. 24-25.
Предвидение и предчувствие — две совершенно разные вещи. Дело не в том, что одно является преувеличением другого, но одно противоположно другому. Чем больше человек смотрит вперед, проявляя предвидение, тем меньше он делает это, проявляя предчувствие. И чем больше его мучают тревожные мысли о возможном будущем, тем менее ясно он представляет себе вероятное будущее и тем меньше у него сил влиять на него. Поэтому, когда Христос здесь предписывает воздержание от мыслей для нашей жизни и для будущего, мы говорим не ради того, чтобы уйти от давления весьма неприятного повеления: Он не имеет в виду воспрепятствовать осуществлению мудрого повеления. и предусмотрительное предвидение и подготовка к тому, что должно произойти. Когда была создана наша английская версия, фраза «думать» означала заботливую тревогу, и это истинный перевод и правильное значение оригинала. Идея, следовательно, в том, что здесь христианину запрещены не тщательная подготовка к тому, что может произойти, не предвидение бури и отплытие, пока еще есть время, а постоянное занятие и отвлечение сердце со взглядом вперед, страхом и ослаблением вследствие этого; или возвращаться к уже употребленным словам, предвидение повелевает, а потому предчувствие запрещено. Моя цель теперь состоит в том, чтобы попытаться собрать воедино посредством их связующего звена все те наставления, которые следуют за моим текстом до конца главы; и постараться изложить перед вами в том порядке, в котором они стоят, и в их органической связи друг с другом причины, которые дает Христос для отсутствия тревожной заботы в нашем уме.
Я объединяю их всех в три. Если вы заметили, весь раздел до конца главы разделен на три части троекратным повторением предписания: «Не помышляйте». Не заботьтесь для души вашей, что вам есть и что пить; ни для тела вашего, во что вам одеться». Причина повеления, изложенная в этом первом разделе, следующая: «Разве жизнь не больше пищи, и тело не одежды?» Расширение этой мысли продолжается до конца тридцатого стиха. Затем следует еще одно подразделение или часть целого, отмеченное повторением команды: «Не думай», говорящей: «Что нам есть?» или «Что нам пить?» или «Во что нам одеться?» Причина повеления во втором разделе такова (ибо всего этого ищут язычники): ибо Отец ваш Небесный знает, что вы имеете нужду во всем этом. Но ищите прежде Царства Божия». А затем следует третий раздел, отмеченный третьим повторением команды: «Не думай — о завтрашнем дне». Причина, по которой дано указание в этом третьем разделе, заключается в том, что завтрашний день позаботится о своих вещах сам по себе».
Теперь, если мы попытаемся обобщить уроки, заключенные в этих трех великих разделах раздела, мы получим, я думаю, во-первых, что тревожная мысль противоречит всем урокам природы, которые показывают ее ненужность. Это первый, самый длинный раздел. Во-вторых, тревожная мысль противоречит всем урокам откровения или религии, которые показывают, что она языческая. И, наконец, тревожная мысль противоречит всему замыслу Провидения, которое показывает ее бесполезность. Вам не нужно беспокоиться. Беспокоиться нехорошо. Бесполезно беспокоиться. Вот три пункта: тревожная забота противоречит урокам Природы; противоречит великим принципам Евангелия; и противоречит замыслу Провидения. Давайте попробуем теперь просто проследить ход мысли в иллюстрации этих трех принципов, которую дал наш Господь.
I. Первое — рассмотрение учения Природы. Не заботьтесь для души вашей, что вам есть и что пить; ни для тела вашего, во что одеться. Разве жизнь не больше пищи, и тело одежды? А затем следует иллюстрация с птицами небесными и лилиями полевыми.
Все эти стихи сводятся к таким общим мыслям: Вы обязаны доверять Богу свое тело, его строение, его форму, его привычки и длину вашего существа; вы обязаны доверять Ему как основу, доверять Ему как надстройку. Вы обязаны доверять Ему, хотите вы этого или нет, в большем — доверяйте Ему с радостью и в меньшем. Вы не можете не быть зависимыми. Ведь все ваши заботы направлены только на обеспечение вещей, необходимых для жизни; сама жизнь, хотя и естественна, исходит прямо из руки Бога; и все, что ты можешь сделать, со всеми твоими заботами, и трудовыми днями, и бессонными ночами, - это лишь немного красивее или немного менее красиво украсить отведенный срок - а кормить чуть деликатнее или немного менее деликатно, тело, которое дал тебе Бог. Какой смысл заботиться о еде и одежде, когда под этими потребностями лежит ужасный вопрос, для ответа на который вы должны висеть беспомощно, в скрытой, бессильной зависимости от Бога: буду ли я жить, или я умру? будет ли у меня тело, обладающее жизненной силой, или тело, разрушающееся среди комьев долины? После всей вашей работы ваше беспокойство лишь немного снижается; словно мимолетный ливень, который смягчает лишь дюйм твердой испеченной поверхности почвы и не имеет силы дать плоды семени, лежащему в футах ниже досягаемости его бесполезной влаги. Тревожная забота глупа; ибо далеко за пределами области, в которой движутся ваши тревоги, есть более обширная область, в которой должна быть полная зависимость от Бога. Разве жизнь не больше, чем мясо? Разве тело не больше, чем одежда?» В этом вы должны довериться Ему; с тем же успехом вы можете довериться Ему во всем остальном.
Затем снова возникает другая мысль: вы не только вынуждены проявлять беззаботную зависимость в отношении вопроса, на который вы не можете повлиять - жизни тела - и это еще важнее; но, более того, Бог дает вам это. Очень хорошо: Бог дает вам большее; и великие Божьи дары всегда включают в себя малые Божьи дары. Когда Он дарует что-то, Он также дарует и все последствия этого. Когда Он дает жизнь, Он клянется этим даром, что даст все необходимое для ее поддержания. Бог не останавливается на полпути ни в одном из Своих даров. Он дает по-королевски и щедро, честно и искренне, логично и полностью. Поэтому, когда Он дарует жизнь, вы можете быть совершенно уверены, что Он не собирается сводить на нет Свой собственный дар, сохраняя недарованным все, что нужно для его благословения и его силы. Вам пришлось довериться Ему в большем; доверяйте Ему в меньшем. Он дал вам большее, но, без сомнения, Он даст вам меньшее. Жизнь больше пищи, и тело одежды». Кто из вас, подумав, может прибавить себе роста хотя на один локоть? И что вы заботитесь об одежде?
Тогда есть еще одна мысль. Посмотрите, как Бог поступает со всеми Своими творениями. К одушевленным и неодушевленным созданиям обращаются, к птицам небесным и к лилиям полевым, одна в отношении пищи, а другая в отношении одежды, и это две великие нужды, о которых уже говорилось небесами в предыдущие стихи. Я не буду вообще останавливаться на изысканной красоте этих иллюстраций. Всякое чуткое сердце и чистый глаз останавливаются на них с восторгом. Птицы небесные, лилии полевые, не трудятся и не прядут; и потом, с каким вниманием к красоте Божьей вселенной Соломон во всей своей славе не был одет так, как один из них! Какова же сила этого соображения? Вот что... В низшем творении есть образец божественной заботы, которому вы можете доверять, вы, люди, которые лучше их. И не только это: Есть пример не только того, что Бог дает то, что необходимо, но и того, что Бог дает еще больше, расточая красоту полевых цветов. Я не думаю, что мы достаточно подробно останавливаемся на моральном и духовном использовании красоты во вселенной Господа. То, что Его любящая, ухаживающая рука повсюду прикасается к цветку, придавая ему благодать, и украшает все бесплодные места славой и справедливостью, — что это говорит нам о Нем? Оно говорит нам: Он не дает скудно: Бог дарует не просто меру того, что нужно, абсолютно необходимо для поддержания скудного существования. Он радуется процветанию Своих слуг». Радость, любовь и красота принадлежат Ему; и улыбка на Его лице, возникающая от созерцания Его собственной справедливости, брошенной в Его славное творение, является пророчеством радости, которая приходит в Его сердце от Его собственной святости и более неземной красоты, украшающей духовные создания, которых Он создал для вспомните Его подобие. Полевые цветы так одеты, чтобы мы могли усвоить урок, что именно справедливый Дух, и любящий Дух, и щедрый Дух, и царственное Сердце управляют дарами творения и раздают дары людям.
Но заметьте далее, насколько сила того, что говорит здесь Христос, зависит от рассмотрения неполноценности этих тварей, которые таким образом благословлены; а также обратите внимание на особенности этой неполноценности. Мы читаем этот стих: «Не сеют, не жнут, не собирают в житницы», как будто он отмечает что-то особенное, в чем их свободная и безтрудная жизнь превосходила нашу. Это как раз наоборот. Это одна из характеристик, которая делает их ниже нас: им не нужно работать на будущее. Они не жнут, не сеют, не собирают; разве вы не намного лучше их? Лучше тем, между прочим, что Бог дал нам привилегию влиять на будущее нашим верным трудом, в поте лица нашего и трудом наших рук. Эти существа не трудятся, и тем не менее они накормлены. И урок для нас таков: тем более мы, которых Бог благословил силой работы и одарил силой формировать будущее, можем быть уверены, что Он благословит осуществление прерогативы, посредством которой Он возвышает нас над низшими. существа и делает нас способными трудиться. Вы можете повлиять на завтрашний день. Не беспокойтесь о том, на что вы можете повлиять посредством работы, потому что вы можете работать. На то, на что ты не можешь повлиять трудом, не беспокойся, ибо это напрасно. Они не трудятся и не прядут». Вы возвышаетесь над ними, потому что Бог дал вам руки, способные схватить инструмент или ручку. Венцом славы человека, а также проклятием и наказанием человека является: «В поте лица твоего будешь есть хлеб». Итак, узнайте, что вам нужно делать с этой великой силой предвкушения. Оно призвано стать руководством к мудрой работе. Оно призвано стать поддержкой для далеко идущих и напряженных действий. Оно предназначено для того, чтобы возвысить нас над простым существованием впроголодь; облагородить все наше существо, руководя и направляя труд, благословенный, потому что в нем нет беспокойства, труд, который будет успешен, поскольку он соответствует воле того Бога, который наделил нас силой его совершать.
Затем наступает еще одна неполноценность. Отец ваш Небесный питает их». Они не могут сказать «Отец!» и все же их кормят. Вы выше их благодаря прерогативе труда. Вы выше их благодаря более близким отношениям, которые вы поддерживаете с вашим Небесным Отцом. Он их Создатель и изливает на них Свою доброту: Он ваш Отец, и Он не забудет Своего ребенка. Они не могут доверять: вы можете. Они могли бы беспокоиться, если бы могли смотреть вперед, потому что они не знают руки, которая их кормит; но вы можете повернуться и узнать источник всех благ. Итак, вдвойне вам следует остерегаться от забот уроком той свободной и радостной Природы, которая окружает вас, и говорить: «Я не боюсь ни голода, ни бедности, ни нужды; ибо Он кормит ворон, когда они плачут. Нет никаких оснований для недоверия. Стыдно мне, если я беспокоюсь, ибо каждая полевая лилия излучает свою красоту, и каждая птица небесная поет свою песню без печального предчувствия, и все же нет для них Отца Небесного!»
И последняя Неполноценность такова; Сегодня оно есть, а завтра его бросят в печь». Таким образом, их маленькая жизнь становится благословленной и светлой. О, насколько больше будет милость тех, кто проживет дольше на земле и никогда не умрет! Урок не в том, что это плебеи во вселенной Господа, а вы аристократия, и вы можете доверять Ему; но это так: они, по своему низшему положению, имеют все меньшие и низшие потребности, потребности лишь для ограниченного существа, потребности, которые простираются не за пределы земного существования, и то на короткий период. Они благословлены в настоящем, потому что печь завтрашнего дня не огорчает цветение сегодня. У вас есть более благородные потребности и более высокие стремления, желания, принадлежащие душе, которая никогда не умирает, природе, которая может сиять сознанием того, что Бог — ваш Отец, желания, которые смотрят вперед и назад, «поэтому вы лучше, чем они»; и не тем ли более Он оденет вас, маловеры?»
II. И теперь, во-вторых, здесь есть еще одна общая линия соображений, имеющая тенденцию рассеять всякую тревожную заботу, - мысль, что это противоречит всем урокам Религии или Откровения, которые показывают, что это язычество.
Есть три пункта, посвященные иллюстрации этой мысли: «Всего этого ищут язычники»; Отец ваш Небесный знает, что вы имеете нужду во всем этом»; ищите прежде Царства Божия и правды Его, и все это приложится вам».
В первом пункте содержится принцип, что забота о будущем есть, по сути, языческое мирское мышление. Языческая тенденция в каждом из нас ведет к переоценке материальных благ, и вопрос обстоятельств, проявит ли это себя в накоплении земных сокровищ или в тревожной заботе. Это одно и то же растение, только одно растет в тропиках солнечного благоденствия, а другое – в арктической зоне холодной бедности. Один — грех мирского богача, другой — грех мирского бедняка. Характер у обоих один и тот же, вывернутый наизнанку! И поэтому слова «не можете служить Богу и маммоне» стоят в этой главе в центре между предостережением нашего Господа против собирания сокровищ на земле и Его предостережением против того, чтобы быть полными забот о земле. Тем самым он хотел бы показать нам, что эти два явно противоположных состояния ума в действительности происходят из одного корня и в равной степени, хотя и по-разному, служат маммоне». Мы недостаточно задумываемся об этом. Мы говорим, что, возможно, эта наша напряженная забота является вопросом темперамента или обстоятельств. Так может быть: но Евангелие было послано, чтобы помочь нам исцелить мирские темпераменты и овладеть обстоятельствами. Но причина, по которой мы беспокоимся и заботимся о вещах этой жизни, заключается в том, что наши сердца приняли земное направление, что мы по своей сути язычники в своей жизни и в своих желаниях. Для язычника (то есть язычника) характерно то, что земля ограничивает его горизонт. Для мирского человека характерно то, что все его тревоги, с одной стороны, и все его радости, с другой, должны быть уложены, заключены в узкую сферу видимого. Когда христианин живет в предчувствии какой-то земной скорби, обрушившейся на него, и чувствует, что ничего не останется, если будет сметено какое-нибудь земное сокровище, то не является ли это, в самом корне, идолопоклонством, мирским -мысленность? Разве не противоречит всему нашему исповеданию то, что для нас нет на земле никого, кого бы мы желали, кроме Тебя»? Тревожная забота основана на языческом мирском мышлении.
Тревога также основана на языческом непонимании характера Бога. Отец ваш Небесный знает, что вы имеете нужду во всем этом». Языческое представление о Боге состоит в том, что Он далек от наших затруднений, либо не знает о наших трудностях, либо не сочувствует им. У христианина есть двойная защита от беспокойства — имя Отца и убежденность в том, что знание Отца соизмеримо с любовью Отца. Тот, кто называет нас Своими детьми, прекрасно понимает, чего хотят Его дети. Итак, тревога противоречит самому имени, которым мы научились называть Бога, и залогу сострадательной заботы и совершенного познания нашего тела, заключенному в словах Отца нашего». Наш Отец — мир, и наш Отец интенсивно заботится о нас и с любовью делает для нас все.
И затем, еще дальше, Христос указывает здесь не только, каков действительный корень этой заботливой заботы, нечто очень похожее на мирское, языческое мирское мышление; но Он указывает, что является единственным противовесом этому: ищите прежде Царства Божия». Бесполезно только говорить людям, что они должны доверять, что птицы небесные могут научить их доверять, что полевые цветы могут проповедовать им смирение и уверенность. Бесполезно пытаться заставить их поверить, говоря им, что недоверие — это язычество. Вы должны наполнить сердце высшим и трансцендентным стремлением к одному высшему объекту, и тогда не останется ни места, ни досуга для тревожной заботы о меньшем. Внеси в свое существо, человек-христианин, противоположность языческой чрезмерной заботы о земных вещах. Ищите прежде Царства Божия». Пусть весь ваш дух устремится к этой божественной и благословенной реальности, стремясь стать подданным этого царства и обладателем этой праведности; и заботы, наполняющие день, ускользнут из священного шатра вашего верующего духа. Наполни свое сердце желаниями того, что достойно желания; и чем больше войдет, тем меньше объекты займут свое место, и слава, которая превосходит, затмит соблазнительную яркость ничтожного настоящего. Ой! именно недостаток любви, недостаток искреннего желания, недостаток твердого убеждения, что мне достаточно Бога, только Бога, Самого Бога, делает меня осторожным и тревожным. И поэтому, если бы я только мог достичь той возвышенной и спокойной высоты совершенного убеждения, что Он достаточен для меня, что Он со мной навсегда, - удовлетворяющий объект моих желаний и славную награду моих поисков, - - пусть жизнь и смерть приходят, как бы они ни были, пусть богатство, бедность, здоровье, болезни, все противоположности человеческих обстоятельств обрушиваются на меня в быстрой смене, но во всем этом я буду доволен и умиротворен. Бог рядом со мной, и Его присутствие приносит со мной все, что мне нужно. Вы не можете изгнать грех дурных предчувствий никакой силой, кроме входа Христа и Его любви. Блаженства веры и чувственного общения не оставляют ни места, ни досуга для беспокойства.
III. Наконец, здесь Христос говорит нам, что мысль о завтрашнем дне противоречит всему плану Провидения, который показывает ее тщетность. Завтрашний день позаботится о себе сам. Достаточно на сегодня зла этого».
Я интерпретирую эти два предложения следующим образом: завтрашний день имеет достаточно своих собственных тревог, альтернативных и вопреки всем тревогам по поводу него сегодня, с помощью которых вы пытаетесь освободить его от забот, когда оно наступит. Каждый день, каждый день будет иметь свое зло, имейте это до конца. И каждый день будет иметь достаточно зла, чтобы бросить вызов всем силам, которые есть у человека, чтобы справиться с ним. Так что дело доходит до того: тревога — все напрасно. После всех ваших тщательных поисков того угла неба, откуда должно прийти облако, оно появится и где-то поднимется, но никогда заранее не знаешь, с какой стороны. Завтрашний день будет иметь свои тревоги. После всех ваших укреплений замка вашей жизни останется какая-нибудь маленькая задняя часть, оставшаяся без охраны, какое-то слабое место в стене, оставленное без контроля батареи; и туда, где вы его никогда не искали, войдет неизбежный захватчик. После всего погружения героя в легендарные воды, сделавшие его неуязвимым, осталось ли пятно на пятке, и туда попала стрела? Не бывает ничего обязательного, говорит пословица, кроме непредвиденного. Завтрашний день принесет свои заботы, несмотря на все, что могут сделать тревоги и дурные предчувствия. Закон Божьего Провидения состоит в том, что человек должен быть дисциплинирован скорбью; и пытаться уйти от этого закона с помощью какой-либо предусмотрительности является совершенно безнадежным и безумным.
И что делает ваше беспокойство? Завтрашний день, брат, не лишает его печалей; но, ах! сегодня он лишает своей силы. Оно не позволяет вам избежать зла, оно делает вас неспособным справиться с ним, когда оно приходит. Оно не благословляет завтра, но грабит сегодня. Ибо у каждого дня есть свое бремя. Для каждого дня достаточно того зла, которое ему принадлежит. Не прибавляйте завтрашнее к сегодняшнему. Не перетаскивайте будущее в настоящее. Настоящее имеет достаточно дел со своими собственными заботами. У нас всегда есть силы перенести зло, когда оно приходит. У нас нет сил вынести предчувствие этого. Каков будет твой день, такова будет твоя сила». Сила, данная Богом, будет строго пропорциональна существующим нуждам; но если вы втиснете и сконцентрируете сегодняшние печали опытом и завтрашние печали ожиданием в узкий круг одних двадцати четырех часов, нет никакой гарантии, что ваша сила будет такой же, как в тот день». Бог дает нам (слава Его имя!) – Бог дает нам силу перенести все скорби, сотворенные Им; но Он не дает нам силы переносить скорби, которые мы сами сотворили, а это, несомненно, и есть предвкушение скорби.
Тогда: вопреки урокам Природы, вопреки учению Религии, вопреки замыслу Провидения; ослабляя свои силы, отвлекая свой ум, высасывая солнечный свет из каждого пейзажа и бросая тень на всю красоту, — проклятие нашей жизни — это языческая, слепая, бесполезная, неверная, ненужная тревога, которой мы предаемся. Смотри вперед, брат мой, ибо Бог дал тебе этот царственный и чудесный дар жить в будущем и приносить всю его славу вокруг твоего настоящего. Смотри вперед не на жизнь, а на небеса; не за пищу и одежду, но за праведность, после которой блаженно алкать и жаждать и в которую блаженно одеваться. Пусть ваш дар прогнозирования пророчества вступит в силу не для земли, а для неба. Наполните настоящее спокойной верой, терпеливым ожиданием, честным трудом, мудрым чтением Божьих уроков природы, провидения и благодати, которые говорят нам: живите в Господнем будущем, чтобы настоящее было светлым. : работайте в настоящем, чтобы будущее было уверенным! Те, чьи сердца уже укрепились, уповая на Господа, вполне могут осмотреться вокруг в ожидании солнечного и безоблачного наступления благословенного времени». Тот, у кого есть нынешний Христос, и нынешний Дух, и нынешний Отец, и нынешнее прощение, и нынешнее искупление, вполне может жить, распространяясь во всей славной дали грядущего неизвестного, посылая (если можно использовать такой образ) из своего спокойного сердца над всеми бурлящими водами этого нижнего мира, мирный ищущий голубь, его кроткая надежда, которая снова вернется из полета с пальмовой ветвью, отломанной от райских деревьев между его клювом . А у кого нет такого настоящего, у того будущее темное, хаотичное, вздымающееся, разрушительное; и над ним вечно летает, черноперый, совершая свой одинокий и безнадежный полет, ворон его тревожных мыслей, который не находит места для отдыха и снова возвращается к пустынному ковчегу с предчувствием зловещего карканья в настоящее и зло в будущем. Живите в Господе вчера, и сегодня, и во веки Тот же»; и Его присутствие сделает все ваше прошлое, настоящее и будущее — память, наслаждение и надежду — яркими и прекрасными, потому что все сосредоточено в Нем.
МЭТТ. VII. 1-12 — СУДИМ, ПРОСИМ И ДАЕМ
Не судите, да не судимы будете. 2. Ибо каким судом судите, таким будете судимы; и какой мерой мерите, такой и вам отмерят. 3. И почему ты видишь сучок в глазу брата твоего, а бревна в твоем глазу не замечаешь? 4. Или как скажешь брату твоему: дай мне вынуть сучок из глаза твоего; и вот, бревно в твоем глазу! 5. Лицемер, вынь прежде бревно из своего глаза; и тогда ты увидишь ясно, как вынуть сучок из глаза брата твоего. 6. Не давайте святыни псам и не бросайте жемчуга вашего перед свиньями, чтобы они не растоптали его ногами своими, не обратились и не растерзали вас. 7. Просите, и дано будет вам; ищите, и вы найдете; стучите, и отворят вам: 8. Ибо всякий просящий получает; и тот, кто ищет, находит; и стучащему отворят. 9. Или есть ли из вас человек, у которого, если сын его попросит хлеба, подаст ему камень? 10. Или, если попросит рыбы, подаст ему змею? 11. Итак, если вы, будучи злы, умеете давать благие дары детям вашим, то тем более Отец ваш Небесный даст блага просящим у Него? 12. Итак во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними, ибо в этом закон и пророки. VII. 1-12.
I. Как мы можем не судить и почему нам не следует судить? Способность видеть характер следует желать и развивать, а отсутствие ее делает простаков, а не святых. Совершенно верно: но Иисус осуждает здесь не понимание характера. Суд, о котором Он говорит, видит соринку в глазу брата. То есть оно односторонне и фиксирует недостатки, которые преувеличивает, игнорируя добродетели. Мухи-падальщики, которые жужжат с тошнотворным жужжанием от язв и предпочитают порчу здравому смыслу, так же хорошо разбираются в мясе, как и такие критики в характере. Этот мефистофелевский дух умаления в наши дни имеет широкое распространение. Литература и политика, а также общественная жизнь с ее соперничеством заражены ею, она проникает в церковь и угрожает всем нам. С нами всегда есть раса критиков, слепых, как кроты, к красоте и добру, но рысиных глаз на недостатки, и находящих пищу и питье, провозглашая их тоном наигранной печали. Насколько вопиющим нарушением законов Царства является этот характер и насколько серьезным злом он является, хотя о нем мало думают или даже восхищаются как о умении и признаке очень превосходного человека, Христос показывает нам этим серьезным предостережением, заложенным в нем. среди Его фундаментальных моральных учений.
Прежде всего он указывает на то, насколько определенно такая склонность провоцирует возмездие. Кто такой Судья, который судит нас так, как мы судим других? Возможно, лучше всего сказать, что в это намеренно неопределенное выражение включены как божественные, так и человеческие оценки. Конечно, на самом деле включены оба. Ибо придирчивый дух придирчивости и придирчивости обязательно окрашивает чувства людей по отношению к его обладателю, и он не может жаловаться, если суровые испытания, которые он применял к другим, применяются к его собственному поведению. Циничный критик не может ожидать, что его жертвы будут глубоко привязаны к нему или будут снисходительны к его недостаткам. Если он решит сражаться томагавком, однажды с него снимут скальп, и прохожие не будут сильно сокрушаться. Но его осуждает более справедливый суд, чем суд его жертв. Ибо в глазах Господа человек, который не покрывает проступки ближнего мантией милосердия, не заглаживает свои собственные грехи божественным прощением.
Этот дух всегда сопровождается незнанием собственных недостатков, что делает смешным того, кто предается ему. Судя по фигуре соринки и бревна, наш Господь, судя по всему, имел в виду именно это. Чтобы увидеть соринку, нужно долго всматриваться; но придирчивый человек видит только соринку, и видит ее вне масштаба. Каким бы ярким ни был глаз, пусть он и ясный, как у ястреба, его красота не имеет для него значения. Его объектом является увеличенная соринка и ничего, кроме соринки; и он называет это односторонним преувеличением критикой» и гордится точностью своих суждений. Он допускает прямо противоположную ошибку в оценке собственных недостатков, если вообще их видит. На ошибки соседа мы смотрим в микроскоп, а на свои — через неправильный конец телескопа. Мы не видим ни того, ни другого в их истинном масштабе, и первая ошибка обязательно приведет ко второй. У нас есть два набора мер и весов: один для домашнего использования, другой для зарубежного. У каждого порока есть два имени; и мы называем это по льстивому и преуменьшающему, когда мы его совершаем, и по его уродливому, когда это делает наш сосед. Каждый может увидеть горб на плечах своего друга, но нужно приложить усилия, чтобы увидеть свои собственные. Давид был достаточно зол на человека, который украл овцу его соседа, но совершенно не осознавал, что виновен в более подлой и жестокой краже. Соринку можно увидеть; но необходимо учитывать балку, какой бы большой она ни была». Поэтому это часто ускользает от внимания и, несомненно, так и будет, если мы поддаемся искушению сурового осуждения других. Каждый может осознавать свои собственные недостатки, гораздо большие, чем те, которые он может видеть в другом, ибо каждый из нас может постичь глубину своей греховности в мотивах и невысказанных, недейственных мыслях, в то время как мы можем видеть только поверхностные действия. других.
Наш Господь указывает в стихе 4 на еще более тонкую форму этого сурового суда, когда он принимает вид заботы об улучшении других, и таким образом учит нас, что всякое искреннее желание помочь в нравственном преобразовании наших ближних должны предшествовать искренние усилия по исправлению нашего собственного поведения. Если у нас есть собственные серьезные недостатки, незамеченные и непобежденные, мы неспособны ни судить наших братьев, ни помогать им. Такие усилия будут лицемерными, ибо они претендуют на то, чтобы исходить из искреннего рвения к праведности и заботы о благе другого, тогда как их истинный корень — просто резкое преувеличение недостатков ближнего; они подразумевают, что человек, затронутый такой нежной заботой о чужих глазах, имеет свои собственные в хорошем состоянии. Слепой проводник – это достаточно плохо, но слепой окулист – еще более нелепая аномалия. Обратите также внимание, что результатом прояснения нашего собственного зрения красиво называют не способность видеть, а способность лечить наших собратьев. Только переживание боли изгнания любимого зла и сознание милости Божией, дарованной нам, делают глаз достаточно острым, а руку достаточно твердой и нежной, чтобы вытащить соринку. Это тонкая операция, и неуклюжий оператор может сделать ее очень болезненной и бесполезной. Грубый палец или суровый дух делают успех невозможным.
II. Стих 6 представляет собой уникальное сопоставление с предыдущим предостережением против немилосердных судов. Призыв Христа собаками и свиньями не похож на подчинение Его собственным заповедям. Но сам шок, который вызывают эти слова при первом же слышании, является частью их ценности. Есть люди, которых Иисус, несмотря на всю Его мягкость, должен оценивать именно так. Его сострадательные глаза не были слепы к истине. С его стороны не было нарушением бесконечного милосердия, когда он видел факты и давал им правильные имена; и Его предыдущее наставление не призывает нас закрыть глаза или отказаться от здравого смысла. Этот стих ограничивает применение предыдущего и прививает благоразумие, такт и проницательность характера, которые не менее важны для Его слуг, чем сладкое милосердие, медленное на подозрение и печальное на разоблачение вины брата. Тот факт, что Его нежные уста произнесли такие слова, вполне может заставить нас содрогнуться, когда мы думаем об превращении человеческой природы в чистый животный образ жизни, которого достигают некоторые люди и которое возможно для всех.
Привитие осмотрительности в изложении истины легко может быть преувеличено до уровня доктрины сдержанности, которая является скорее иезуитской, чем христианской. Даже когда оно охраняется и ограничено, оно может показаться едва ли гармонирующим с поручением проповедовать Евангелие каждому творению или с возвышенной уверенностью в том, что слово Божье находит что-то, к чему можно обратиться в каждом сердце, и имеет силу покорить животное в каждом человеке. . Но расхождение только кажущееся. Самое сильное рвение должно руководствоваться благоразумием, а самая восторженная уверенность во всеобщей силе Евангелия не покидает здравого смысла. Есть люди, которые, несомненно, будут оттолкнуты и, возможно, впадут в яростный антагонизм по отношению к Евангелию и его посланникам, если к ним не подойти благоразумно. Плохо прятать клад в салфетку; столь же плохо бросить это кому-то без подготовки. Сам Иисус сомкнул уста перед Иродом, хотя любопытный правитель задавал много вопросов; и нам следует иногда помнить, что есть люди, которые не слышат слова и которых сначала нужно завоевать без слова». Сильные дожди стекают по сожженной земле. Сначала его необходимо смягчить легким дождем. Лютер однажды рассказал такую басню: Лев устроил большой пир и пригласил всех зверей, в том числе и свинью. Когда перед гостями поставили всевозможные дорогие блюда, свинья спросила: «У вас нет отрубей?» Несмотря на это, сказал он, мы, проповедники, предлагаем самые изысканные блюда: прощение грехов и благодать Божию; но они поднимают морды и жрут гульдены».
Эта заповедь является одной стороной истины. Второе — это приспособление Евангелия ко всем людям и наша обязанность проповедовать его всем. Мы можем определить расположение большинства людей к нему, только предложив им это, и нам не следует спешить с выводом, что люди — это собаки и свиньи.
III. Может возникнуть вопрос, следует ли в стихе 8 делать акцент на «каждом или на том, кто просит», или, другими словами, является ли это высказывание гарантией того, что универсальный закон будет соблюден в нашем случае: или утверждение всеобщего условия, без которого невозможно никакое получение и, менее всего, получение даров царства его подданными. В любом случае этот стих объясняет причину предыдущего увещевания. Далее следует умиленная иллюстрация, в которой незрячая любовь отцов земных взята как притча о премудрой нежности и желании отдавать, движущих рукой дающего Бога. Есть некоторое сходство между восточным хлебом и камнем, а некоторое — между рыбой и змеей. Какой бы несовершенной ни была отцовская любовь, он не будет ни настолько жестоким, чтобы обмануть ничего не подозревающего ребенка тем, что выглядит как ответ на его желание, но бесполезно или вредно, ни настолько глупым, чтобы совершить ошибку. Все человеческие отношения в какой-то мере омрачены ошибками тех, кто их поддерживает. Какое торжественное свидетельство всеобщей греховности в этих словах Христа и как спокойно Он отделяет Себя Своей безгрешностью от нас! Я не знаю, есть ли где-нибудь более сильное библейское доказательство этих двух истин, чем это одно второстепенное положение: вы, будучи злыми». Интересно, готовы ли люди, противопоставляющие Нагорную проповедь евангельскому христианству, принять эту ее часть в свое вероучение. Примечательно также, что упор делается не на готовность земного отца, а на его умение дарить добрые дары. Наш Господь, кажется, думает, что Ему не нужно уверять нас в той простой истине, что наш Отец Небесный, конечно же, желает, только потому, что Он наш Отец, дать нам всем добро; но Он ободряет нас уверенностью, что Его любовь — это мудрость и что Он не может совершать никаких ошибок. Нет камней, смешанных с нашим хлебом, и нет змей среди рыб. Он дает добро и ничего кроме добра.
IV. Великую заповедь, завершающую этот раздел, следует воспринимать не только как вывод из непосредственно предшествующего контекста, но и как суммирование всех обязанностей перед нашими ближними, в которых Христос установил закон Царства из Евангелия от Матфея 5. 17. Эта общая ссылка на «поэтому» подтверждается последующим пунктом: «Это закон и пророки»; подведение итогов всего прошлого откровения божественной воли и, следовательно, в соответствии с предыдущим изложением нашим Господом отношения между Его новым законом и прежним. Как выразил это Лютер в своей энергичной и простой манере: «Этими словами Он завершает Свои наставления, данные в этих трех главах, и связывает все это в небольшой узелок».
Но можно проследить связь и с предыдущим абзацем. Там к нашим желаниям относились как к обеспечению соответствующих даров Божиих. Здесь наши желания, обращенные к людям, рассматриваются не как обеспечение их соответствующего поведения, а как обязывающие нас к действию. Принимая наши желания за правило в наших отношениях с другими, мы будем подобны Богу, который в отношении Своих лучших даров принимает наши желания как правило в Своих отношениях с нами. Наши желания, посланные на небеса, приносят нам благословения; посланные на землю, они предписывают нам благословлять других. Это поразительный поворот в наших претензиях к нашим собратьям. Оно основано на принципе, что все люди имеют равные права, поэтому мы не должны требовать от других чего-либо, чего мы не готовы распространить на других. А. должен дать Б. все, что, по мнению А., Б. должен ему дать. Наша ошибка состоит в том, что мы делаем себя своим собственным центром и больше думаем о своих требованиях к другим, чем о наших обязательствах перед ними. Христос учит нас, что это одно. Такой принцип, примененный к нашей жизни, чудесным образом снизил бы наши ожидания и повысил бы наши обязательства. На самом деле это всего лишь еще один способ изложить закон любви к ближним, как к самим себе. Если бы это наблюдалось, это произвело бы революцию в обществе. Не что иное, как закон Царства и долг всех, кто называет себя подданными Христа.
В этом, говорит Иисус, сокровенный смысл закона и пророков. В этом суммируются все прежние откровения божественной воли относительно отношений людей к людям. Конечно, это не означает, как хотелось бы некоторым, что мораль должна занять место религии, а просто то, что все предписания, касающиеся поведения людей, собраны для подданных королевства в Вот этот. Любовь не делает зла ближнему: посему любовь есть исполнение закона».
МЭТТ. VII. 7 — НАШИ СТУКИ
Просите, и дано будет вам; ищите, и вы найдете; стучите, и отворят вам». VII. 7.
В письме к церкви в Лаодикии мы читаем: «Се, стою у двери и стучу». Здесь изображена нежность и терпение возвышенного Христа, который снисходит до того, чтобы просить доступа в каждое человеческое сердце, и входит со Своими руками, полными благословения. Я думаю, что очень поразительно, что тот же самый символ используется в этом тексте в отношении нашего долга. Есть такая вещь, как стучаться в какую-то дверь, чтобы войти и получить благословение. Что это за стук?
Я полагаю, что ответ, который широко дается, заключается в том, что все эти три предписания в нашем тексте: «Просите, ищите, стучите» представляют собой лишь различные аспекты одного призыва к молитвенности. И этим, возможно, исчерпывается их смысл; но я скорее склонен думать, что в них можно проследить разницу и кульминацию. Просить – это, очевидно, обращаться к человеку, который может дать, и это и есть молитва. Искать - это, как я думаю, не одно и то же, а, скорее, выражает идею усилия, личного усилия, которое должно сопровождать и будет сопровождать всякую настоящую молитву. А стук, возможно, добавляет к понятию молитвы и усилия идею, общую для них обоих, некой настойчивости и непрерывности, рожденной серьезностью. Итак, я думаю, что здесь мы имеем тройное изложение условий, при которых даются определенные великие благословения, и тройное наставление относительно нашего христианского долга.
I. Размышляя над этими словами, я хотел бы сначала спросить, кому справедливо адресованы такие увещевания.
Итак, следует помнить, что эти слова встречаются в той великой речи нашего Господа, которая называется Нагорной проповедью. И для правильного понимания этого великого воплощения христианской морали и ее отношения ко всей христианской истине, я думаю, очень необходимо помнить, что Нагорная проповедь обращена к ученикам небес, что она обнародование королем законов королевства для своих подданных; что оно предполагает ученичество и вход в Царство и не говорит ни слова о методе входа. Так что, хотя очень многие из ее увещеваний представляют собой не что иное, как переиздание в более благородной форме общих законов морали, которые обязательны для всех людей и могут быть адресованы всем людям, форма, в которой они представлены в этой проповеди, связь между то, как они стоят, высота, на которую они подняты, и мотивы, по которым они применяются, — все это ограничивает их применение людьми, которые являются истинными последователями и учениками Иисуса Христа. И это соображение особенно касается этих слов нашего текста.
Первое наставление, с которым христианство обращается к человеку, — не спрашивать». Первая обязанность человека по отношению к небу, Его благодати и откровению, которое в Нем, — это не искать и не стучать, а брать и открывать. Христос стучит первым, и когда Он стучит, мы должны сказать: «Войди, благословенный Господом».
Приказать человеку молиться, когда его следует увещевать верить, значит затемнить ясность божественного совета и сузить полноту божественной благодати. Бог не ждет, пока Его попросят о Его милости и прощении. Как роса на траве, Он не ждет человека и не ждет сынов человеческих». Прежде чем мы позвоним, Он отвечает; и говорить людям: «Молитесь!» Искать!' Стук! когда единственное, что нужно сказать: «Возьмите дары, которые Бог послал вам до того, как вы попросили о них», является глупостью и часто приводит к болезненной и бесполезной борьбе, которая была ненужной и ошибочной. Это все равно, что сказать человеку молиться о дожде, когда резервуары рядом с ним полны, и каждый цветок склоняет свою чашу, наполненную благословением. Нет нужды говорить человеку искать сокровище, которое лежит рядом с ним и к которому ему стоит только обратить свой взор и протянуть руки. Глупо призывать человека бить в дверь, которая стоит настежь. Таким образом, дверь Божьей благодати широко распахнулась, и сокровище Божьей милости сошло, и дождь Божьей всепрощающей любви пролился на всех нас и порадовал пустыню.
Итак, мое послание некоторым из вас, дорогие братья, состоит в том, чтобы сказать, что вы не имеете никакого отношения, прежде всего, к этому тексту. Вам не нужно ни просить, ни искать, ни стучать, но слушать Того, Чья нежная рука стучит в ваши сердца, и открыть дверь и впустить Его со Своей благодатью и милостью.
II. А теперь, в следующем месте, позвольте мне попросить вас задуматься, в какой области жизни эти обещания верны.
Поначалу они звучат так, как будто они мертвы вопреки фактам жизни. Существует ли какая-то область опыта, в которой просить — значит получать, искать — значит находить и где каждая дверь распахивается от нашего прикосновения? Если и есть, то не в обычном повседневном мире, в котором мы с вами живем, где нам всем приходится мириться с огромным количеством горьких разочарований и отказов в просьбах, где мы все долго и мучительно искали что-то вещи, которые мы не нашли, и поиск состарил и опечалил нас.
Кажется совершенно очевидным, что особая цель, которую здесь имеет в виду наш Господь, состоит в том, чтобы утверждать, что закон Его Царства является прямой противоположностью закона земной жизни и что печальное несоответствие между желанием и обладанием, между желанием и с фактом покончено для Его последователей. Да будет тебе, как хочешь», — такова хартия Его Царства.
Итак, дорогие братья, не нужно много мудрости, чтобы знать, что это было бы действительно весьма сомнительным благословением, если бы оно применялось к внешним обстоятельствам нашей жизни. Во все времена есть очень много людей, и есть некоторые люди в наши дни, которые относят себя к очень высоким и духовным христианам, которые сделали глубокие открытия относительно силы молитвы и, кажется, понимают под ней справедливость. именно то, что если человек будет только молиться о том, чего он желает, вместо того, чтобы трудиться для этого, он получит то, что желает. И я осмелюсь сказать, что все формы так называемого высшего опыта, которые включают в себя что-либо подобное этой мысли, являются не возвышением, а принижением самой идеи христианской молитвы. Ибо смысл молитвы не в том, чтобы я навязал свою волю Богу, а в том, что я подчинил свою волю Его.
Есть одна область, и только одна, в которой верно, абсолютно, безусловно, без ограничений и всегда, что то, что мы просим, мы получаем, то, что мы ищем, мы находим, и что дверь, в которую мы стучимся, будет открыта для нас. нас; и это не область внешнего, сомнительного и изменчивого добра.
Да ведь сам контекст этих слов показывает нам это. В нем говорится о дискриминации земного отца в ответах на просьбы своего ребенка; и говорит: он умеет дарить добрые дары, и Отец ваш Небесный тоже. И здесь требуется пример, который мы можем продолжить в том же направлении, когда говорится: «Если ребенок попросит буханку, даст ли отец ему камень?» или, если попросит рыбы, подаст ему змею?» Мы можем перевернуть вопрос и сказать: если ребенок попросит змею, потому что ему кажется, что это рыба, даст ли ему ее отец? Или, если он взглянет на вещь, которую он воображает хлебом, хотя это всего лишь камень, позволит ли отец ему сломать об это зубы? Конечно, нет! Он умеет дарить добрые дары, и существенным условием этого божественного знания того, как дарить добрые дары, является знание того, как отказаться от ошибочных и глупых желаний.
Итак будем благодарны, что Его божественное провидение не портит Его детей и не делает их, как и всех испорченных детей, проклятием и несчастьем для себя и для всех вокруг них; но Он дисциплинирует их милостивым «нет», а также откровенным и радостным «да», и часто отклоняет просьбу и дает более глубокий смысл того же самого.
Поэтому я говорю, что область, в которой имеет силу эта великая и либеральная хартия полного ответа на наши желания, — это просто и только духовная область, в которой находится высшее благо. Вы можете расти как христиане так быстро и так далеко, как пожелаете. Более полное познание Божьей истины, более полное соответствие небесному образцу, более глубокое общение с Богом — все это возможно для каждого из нас в любой мере, в какой мы захотим установить наши ожидания и сформировать наши желания и наши намерения. действия. Открой рот широко, и я наполню его». Растяжение челюстей определяет размер порции, которая в них помещается; и Он Сам, являющийся единственным реальным пределом Своих даров, в Своей бесконечной полноте всегда передает нам с вами ровно столько от Себя, сколько нам хочется и желаем взять. Вы не стеснены во Мне, вы стеснены в себе».
И ох! Братья, какой торжественный свет подобные мысли проливают на низкие достижения нашего среднего христианства! Так многие из нас, как руно Гедеона, сохнут среди росы, нисходящей с небес! Так многие из нас посреди благословенного солнечного света Его благодати стоят, как глубокие ущелья на горе, в холодной тени! Сколько у тебя лежит под рукой; как мало ты берешь себе!
Предположим, один из тех старых испанских исследователей шестнадцатого века попал в какую-нибудь из богатых мексиканских сокровищниц, где повсюду вокруг него были массивные слитки золота, сверкающие бриллианты и драгоценные камни, и вышел из изобилия с шестипенсовиками. ценностью в Его ладони, тогда как он мог бы нагрузить себя слитками чистого и бесценного металла. Именно это делают некоторые из вас, когда Иисус Христос дает вам в руки ключ от Своего хранилища и говорит: «Входите и помогите себе». Вы останавливаетесь, как только доходите до порога. Вы делаете немного больше, чем берете какой-нибудь незначительный уголок, откусивший огромную массу богатства, которое могло бы принадлежать вам, и уносите его. Единственный вывод состоит в том, что вас мало заботит Его богатство. Дорогие братья, вы, люди, исповедующие христианство, которые слушают меня, если жизнь скудна в ваших жилах, если ваша вера, как и у многих из вас, почти мертва, если ваш христианский характер немногим лучше, чем характер окружающие вас люди, если ваша религия не приносит вам никакого счастья, а другие люди не приносят много пользы, если ваша любовь настолько холодна, что почти иссякла, и ваши надежды тускнеют, нет ни одного существа на небесах, на земле или в аду, которое виноваты в этом только вы сами. Вы не имеете, потому что не просите; вы просите, и не имеете, потому что просите не на добро».
III. И это подводит меня к последнему вопросу, а именно, от каких условий зависят эти обещания.
Просите, и дано будет вам; ищите, и вы найдете; постучите, и отворят». В начале этих замечаний я сказал, что проследил разницу между этими тремя командами, и сейчас принимаю эту разницу как нечто само собой разумеющееся как основу тех немногих слов, которые я должен сказать. Первое условие – желания должны быть представлены Тому, Кто может их исполнить. Просить подразумевает волю человека, который услышит, ответит и будет иметь силу отдавать. Эта Личность — Бог в Господе. Идите и спросите Его. Мы все знаем, что молитва необходима, и поэтому мне нет нужды на ней останавливаться; пойдите и спросите Его, и вы получите то, что вам нужно.
Вы когда-нибудь молитесь, люди, исповедующие христианство? Я имею в виду не вашими устами, а вашими сердцами; Вы когда-нибудь молились, чтобы стать менее мирским? Хотели бы вы когда-нибудь быть таким? Вы когда-нибудь действительно хотели, чтобы ваша любовь к этому настоящему уменьшилась? Есть ли у вас тяга к праведности? Кажется ли вам хорошо, что вы будете иметь меньше удовольствий в настоящем и больше радостей в будущем? Хотели бы вы быть более преданным христианином, чем вы есть? Я очень сомневаюсь в этом относительно многих из вас. Я не нападаю на отдельных людей, а говорю о среднем типе исповедующих христианство в этом поколении.
Если вы этого желаете, вы спросите об этом. Есть ли в вашей комнате место, где у ваших коленей лежит кусочек белого ковра? Или вы молитесь, когда вы в полусне ночью, и еще до того, как проснулись утром, и продираетесь через молитву как необходимую подготовку к тому, чтобы приступить к делу, которое вас действительно интересует, к работе по вашей профессии или бизнесу? Просите, и дано будет вам.'
Второе условие – усилие. Ищите, и вы найдете». В этом мире есть очень много вещей, которые невозможно отдать желанию. В Царстве Благодати есть очень многое, что Иисус Христос не может дать по простому желанию. Если я хочу добиться того, чего желаю, мне придется приложить свои собственные усилия. Вот почему так много молитв остаются без ответа. Подумайте о тысячах просьб, которые будут звучать сегодня в церквях и часовнях о духовных благословениях. Как получается, что такая огромная часть этих молитв вообще никогда не будет услышана? Что ж, если человек стоит у приклада и пускает стрелу в цель и не заботится о ее судьбе, чтобы стоять там достаточно долго, чтобы увидеть, попадет ли она в яблочко, велика вероятность, что она никогда не достигнет своей цели. И если люди молятся, и молятся, и молятся публично, а затем выходят из своих церквей и часовен и не только забывают о своих молитвах, но никогда не ожидают ответа на них и ничего не делают в своей жизни в соответствии с ними, то это стоит ли удивляться, что им не отвечают? Люди повторяют Молитву Господню каждое утро и просят Бога изо дня в день не вводить нас в искушение», а затем выходят в повседневную жизнь и готовы броситься в искушение и пройти через самую гущу его огня. если по ту сторону пламени лежит десятифунтовая купюра. И люди просят Бога, чтобы Он помог им возрастать в благодати и христианском характере, и редко делают хоть что-то, что, как они знают, будет способствовать этому росту. Все подобные молитвы тщетны и остаются без ответа. Молитва должна сопровождаться усилием.
И, наконец, третье условие — непрерывность или постоянство. Стучите, и отворят вам. «Тогда есть такая вещь, как задержка в ответах, о которых вы говорили», — говорите вы. Нет! нет задержки, но есть такое понятие, как начало длительного дела; и поэтому существует такая вещь, как необходимость настойчивой и постоянной настойчивости даже в предложении желаний, выражение которых означает удовлетворение; и прилагая усилия, искать значит найти. «Это задача всей жизни, прежде чем тесто заквасится». Вечная жизнь – это дар, но формирование христианского характера – это результат терпеливых, постоянных, хорошо направленных усилий по присвоению и использованию полученного нами дара. Сорок шесть лет строился этот храм», — сказали они, и он так и не был закончен. Потребуется более сорока шести лет, чтобы построить в моем бедном сердце, полном мусора и зла, храм Святого Духа.
Мне нет необходимости настаивать на достоинстве настойчивости; это общее место, записанное на обложке всех тетрадей, но позвольте мне напомнить вам, что в христианской жизни, как и в любой другой, эта добродетель необходима, и если человек не довольствуется тем, что сказал Авраам Линкольн, продолжайте привязывать отказываясь от обязанностей христианской жизни с постоянными усилиями, нет никакого обещания и никакой возможности, что этот человек будет возрастать в благодати.
Теперь два последних слова: во-первых, для величайшего и благословеннейшего обладания истинными богатствами и вечными радостями Царства мы не хотим ничего больше, чем применения в нашей христианской жизни тех самых качеств, добродетелей и совершенств, в которых мы нуждаемся. для успешного ведения нашей повседневной деятельности. Дорогие братья, обратите внимание на контраст между рвением, с которым вы этого добиваетесь, и прохладой, с которой вы этого добиваетесь. Вы знаете, что здесь нужны усилия и настойчивость, и не жалеете их; они нужны здесь так же сильно. Вы их выдвигаете? Некоторые из вас в одном месте — огонь, а в другом — мороз. Вы, христиане, мужчины и женщины, отдайте Царству столько же, сколько вы отдаете миру, и вы будете сильными и растущими христианами; а если не хочешь, не удивляйся, что ты так слаб.
И последнее замечание, которое я хочу сделать, — это великий символ моего текста, который используется в отношении снисходительных мольб нашего Господа о входе в наши сердца, а также используется, как мы видели, в отношении нашей собственной непрерывности молитвенной молитвы. усилие используется в другом и очень торжественном применении, в словах Его Многие будут стремиться войти, но не смогут, когда однажды Хозяин дома поднимется и закроет дверь; и начнет стоять снаружи и стучать в дверь, говоря: Господи! Господин! открыт для нас; и Он — Тот, кто сказал «Стучите, и отворят», — Он ответит и скажет вам: «Я не знаю вас, откуда вы». Чтобы ты мог избежать этого отвращения, о мой друг! Открой ли ты сейчас свое сердце стуку Христа, а потом, потом, и не раньше, Спроси!» чтобы вы могли наполниться сокровищами Его любви, ищите!» Чтобы вы могли найти богатый запас, который Он приготовил для всех нас, постучите! чтобы дверь за дверью во многих обителях Дома Отца могла быть открыта для вас; пока, наконец, не откроется обильный вход в вечное Царство, и вы не войдете с Царем на вечный пир.
МЭТТ. VII. 13-14 — ДВА ПУТИ
Входите тесными вратами, ибо широки врата и широк путь, ведущие в погибель, и многие идут ими: 14. Потому что тесны врата и узок путь, ведущие к жизни, и немногие обретают ее». VII. 13-14.
Откровенное заявление о невзгодах и трудностях, связанных с определенным поведением, не кажется очень вероятным способом побудить мужчин принять его, но часто это доказывается. В человеческой природе есть что-то, что откликается на бодрящий тоник увещевания: поступая таким образом, вам придется столкнуться со многими невзгодами и многими трудностями, которых вы можете избежать, оставив это в покое; но делайте это, потому что в долгосрочной перспективе лучше всего быть правым с самого начала». Так история о мученических кострах многих привела к вере, за которую был сожжен мученик. Многих молодых людей заставило взять шиллинг и записаться на военную службу, читая рассказы о ранах, сражениях и страданиях.
Наш Господь не будет иметь в Своей армии солдат под ложным предлогом. Они будут точно знать, на что им следует рассчитывать, если они примут служение Ему. И таким образом, в торжественных и знакомых словах моего текста Он призывает каждого из нас стать Его учениками; и это не только из-за, как иногда полагают, благословения, которое ждет в конце Его слуг, но и из-за тех самых вещей на пути к концу, которые на первый взгляд казались трудными. Ибо вы заметите, что в моем тексте за призывом: «Входите тесными вратами» следуют два предложения, каждое из которых начинается с «for»; один представляет собой описание дороги, которой следует избегать; другой — описание пути, по которому следует следовать. В каждом описании есть четыре контрастных детали: ворота, прямые или широкие; дорога, узкая или широкая; путешественники, многие или немногие; и конец, жизнь или разрушение.
Люди обычно читают эти слова так, как если бы наш Господь говорил: «Хотя один путь узок, неровен, крут и малопосещаем, все же идите по нему, потому что он ведет к жизни; и хотя другой представляет собой противоположность всем этим характеристикам, все же избегайте его, потому что, каким бы приятным и популярным он ни был, его цель — разрушение». Но Он говорит не это. Все четыре вещи являются причинами для того, чтобы избегать одной и следовать другой; если перевести это на простой английский язык, то это именно то, что мы должны быть христианами именно потому, что в этом есть трудности, боль и жертвы, от которых мы можем позорно уклоняться, если захотим. Это не так. Хоть дорога и узка, она ведет к жизни, поэтому вступайте на нее; но так как он узок и ведет к жизни, то блаженны ноги, стоящие на нем.
Итак, давайте посмотрим на эти четыре характеристики и отметим, как все они усиливают милосердный призыв, с которым наш Господь обращается к каждому из нас, так же верно, как Он сделал это со слушателями, собравшимися вокруг Него на горе: Входите в прямые ворота.
I. Ворота.
Ворота здесь рассматриваются лишь как средство выхода на дорогу, и метафора просто сводится к тому, что труднее быть христианином, чем не быть им, и поэтому ты должен быть им.
Итак, что делает христианина? Чтобы получить ответ, нам не нужно идти дальше этой Нагорной проповеди. Две первые заповеди блаженства нашего Господа, как их называют, — «Блаженны нищие духом» и «Блаженны плачущие». Эти двое несут условия входа в христианскую жизнь. Должно быть сознание нашей собственной пустоты, слабости и нужды; должно быть покаянное признание своей злой пустыни и скорбь по этому поводу. Эти две вещи, сознание пустоты и печаль о грехе, составляют, я собирался сказать, два дверных косяка узких ворот, через которые человеку приходится протиснуться. Оно слишком узко для каких-либо его достоинств и почестей. Верблюд не может пройти сквозь игольное ушко не только из-за своей массы, но и из-за ноши, которая колеблется по обе стороны от него и цепляется за косяки. Вся моя уверенность в себе, репутация и праведность будут стерты, когда я попытаюсь протиснуться в это узкое отверстие. На одинокой пустоши вы можете найти узкие отверстия, ведущие в извилистые проходы — подходы к некоторым домам древних пиктов, где жили слабые люди и защищались от врагов. Единственный способ попасть в них — это опуститься на колени; и единственный способ встать на этот путь – путь праведности – это занять такую же позицию. Ни один человек не может войти, пока, как тот германский император, которого Папа три дня держал в снегу у ворот Каноссы, не будет лишен всего, вплоть до власяницы покаяния. И это непросто. Нееман хотел исцелиться как великий человек при дворе Дамаска. Ему пришлось лишить себя своих должностей, званий и гордости и опуститься до уровня любого другого прокаженного. Нам с тобой, дорогой брат, придется пройти через тот же процесс очищения себя от всех прилипших к нам наслоений и познать себя обнаженными и беспомощными, прежде чем мы сможем пройти через врата.
Дальше нам предстоит заходить по одному. Двое не могут одновременно пройти через турникет. Нам придется войти поодиночке, как нам придется пройти через другие темные врата, через дикую местность, которую не знает ни один человек, в конце жизни.
Поскольку он пролив, гораздо легче остановиться снаружи, как это делают многие из тех, с кем я говорю. Для этого вам ничего не остается, кроме как плыть по течению и позволять вещам идти своим чередом. Никаких решений и усилий не требуется; не выходя из себя. Это так же легко, как дикому животному проникнуть между широко раскинувшимися частоколами, которые сходятся по мере приближения к ловушке, так что существо попадает в ловушку прежде, чем оно успеет заметить. Ворота широки: это их верный приговор. Всегда легко начать всякие плохие и недостойные дела. И нет ничего проще, чем сохранять негативную позицию, в которой, боюсь, находятся многие из моей аудитории, не будучи христианами.
Но, с другой стороны, войти не так сложно, как кажется, и не так легко, как кажется, выйти наружу. Ибо в каждом человеке есть два человека: лучший и худший; и то, что нравится одному, вызывает отвращение у другого. Выбор, который должен сделать каждый из нас, состоит в том, будем ли мы делать то, что легче всего для нашего худшего «я», или то, что легче для нашего лучшего «я». Ибо в любом случае будут трудности; в любом случае будут антагонизмы.
Но для нас полезно прилагать усилия, помимо конечной цели. Если бы не было вечной жизни в дальнем конце дороги, в этом конце которой есть узкие ворота, это способствовало бы всему самому благородному и лучшему в нашем характере и подавлению всего неблагородного и худшего, что мы должны занять то скромное положение, которого требует Христос, и героизмом самоотверженной веры броситься в Его объятия.
Помните также, что узкие врата по причине своей тесноты в самом благородном смысле широки. Если бы от человека требовалось что-то еще, кроме простого неверия в себя и уверенности в Иисусе Христе, то это великое Евангелие, которое я слабо пытаюсь проповедовать, было бы более фрагментарным и узким, чем оно есть на самом деле. Но его слава состоит в том, что он не требует ничего такого, чего не может принести ни один человек, что он не имеет приглашения на секции, классы, уровни культуры, интеллекта или нравственности, но в том, что в своем великом космополитизме и универсальности он приходит к каждому человеку; потому что он относится ко всем как к одному уровню и требует от каждого только того, что все могут дать: познания себя как грешника и смиренного доверия к Господу как к Спасителю. Он узок, потому что в нем нет места греху или самодовольству; он широк, как мир, и, как просторные порталы огромного собора, достаточно велик, чтобы без суеты и неудобств вместить каждую душу человека.
II. Обратите внимание на контраст двух дорог, который также указывает на призыв выбирать лучший.
Один широкий; другой узкий. Если перевести это на простой язык, то это именно то, что христианский курс имеет ограничения, которые не мешают безбожному человеку; и что на пути безбожия или безхриста возникает обманчивая видимость свободы и независимости, привлекающая многих.
Дорога узка. Да, если вы хотите быть христианином, вы должны сосредоточить всю свою жизнь и посвятить ее одному; и точно так же, как блуждающие солнечные лучи должны быть собраны в фокус, прежде чем они сгорят, так и блуждающее многообразие наших целей и задач должно быть сведено к одной точке: «Это единственное, что я делаю», и что бы мы ни делали, мы надо делать это, как в Господе, и для Бога, и небесами, и с Богом. Поэтому дорога узка, потому что, будучи направлена к одной цели, она должна исключать большие пространства по обеим сторонам, по которым бродят и распространяются по своему желанию люди, имеющие менее увлекательную и высокую цель. Как на узкой тропинке в восточных землях, с высокими изгородями из опунций по обеим сторонам и простирающимися за ними виноградниками с обилием сочного винограда, путник должен держаться дороги, в пределах колючих заборов, хотя и пыльных. быть, и хотя его жаждущие губы могут треснуть.
Помню, как однажды я отправился на тот странный остров-крепость у побережья Нормандии, который стоит на изолированной скале посреди широкого залива. Одна узкая дамба ведет через пески. Жалуется ли путешественник на то, что ему приходится его хранить? Это безопасность и жизнь, потому что по обе стороны простирается зыбкий песок, на который, если ступить ногой, пешехода захлестнет. Итак, узкий путь, по которому нам предстоит идти, — это проложенная дорога, на которой нас не постигнет никакое зло, в то время как по обе стороны от горизонта лежат коварные зыбучие пески. Узость иногда является безопасностью. Если дорога узкая, она лучший проводник, и идущие по ней идут безопасно. Ограничения и ограничения составляют суть всякого благородства и добродетели. Я не сделал того же из-за страха Господня».
Поставьте рядом с этим конкурирующий путь. Широкий? Да! Делай, что хочешь» — это достаточно широко. И даже там, где это евангелие животного не стало руководством для человека, существует множество занятий, занятий, развлечений, которыми люди, которым не хватает высочайшей концентрации и посвящения, которые достигаются благодаря овладению любовью к искупившему их небу, могут законно заниматься ими. по их собственным оценкам, но чего не должен делать ни один христианин.
Но, как я уже говорил о воротах, идти по широкой дороге не так легко, как кажется, и не так трудно, как кажется, идти по узкой. Ибо пути ее — пути приятные, и все стези ее — мирные»; и, с другой стороны, распущенность и свобода — не одно и то же, и истинная свобода — это не поступать так, как хочешь, а хотеть поступать так, как должно. Кроме того, путь, который выглядит привлекательным и соблазняет потворствовать многим аппетитам и привычкам, которые христианин должен строго обуздать, уже не остается таким привлекательным. Земные удовольствия имеют странную особенность терять свое очарование и в то же время усиливать свое влияние по мере знакомства. Многие люди, впавшие в какое-либо развлечение из-за найденного в нем возбуждения своих чувств, обнаруживают, что возбуждение уменьшается, а тирания возрастает; и что, когда он подумал, что купил радость, он продал себя рабом господину.
Итак, дорогие друзья, и особенно вас, молодые люди, позвольте мне умолять вас с подозрением относиться к поведению, которое приходит к вам шепотом, приятному и сладкому». Если перед вами две вещи, одна из которых легкая, а другая трудная, то в девяноста случаях из ста для вас будет безопасно выбрать трудную, а в нечетных десяти раз это будет по крайней мере хорошо для вас. выбрать его. Таким образом мы путешествуем к звездам». Как выразился один из наших поэтов, путь долга — это путь славы, «и те, кто презирает удовольствия и живет трудными днями», и слушают не голоса, говорящие «Приходите и наслаждайтесь этим», а более строгий голос, который говорит: «Приди и перенеси это».
«Найди, как упрямый чертополох лопается
В глянцевые фиолетовые оттенки, которые превосходят
Сплошь роскошные садовые розы».
Итак, поскольку дорога узкая, выбирайте ее. Поскольку другой путь широк, я умоляю вас избегать его.
III. Обратите внимание на путешественников.
На одной дороге «мало», на другой, для сравнения, «много». Так было во времена господина, и хотя с тех пор мир стал лучше, и многие ноги прошли узкий путь и обнаружили, что он ведет к жизни, все же, боюсь, он так и остается.
А вы когда-нибудь думали или верите ли вы, что тот факт, что курс поведения или мнение является поведением или мнением большинства, является pro tanto против него? То, что все говорят, должно быть правдой», — гласит старая пословица, и я не оспариваю ее. Я думаю, что то, что говорит большинство людей, чаще всего является ложью. И это верно как в отношении поведения, так и в отношении мнений. Очень небезопасно принимать общий смысл сообщества в качестве своего направления. Это небезопасно в отношении мнений, но еще более небезопасно в отношении поведения. То, что на дороге много людей, не является признаком того, что дорога правильная; но это скорее аргумент в другую сторону; глядя на общительность человеческой натуры и на то, как сильно люди любят избавлять себя от необходимости думать и принимать решения и бегать по колее; точно так же, как таксист садится на трамвайные пути, когда может, потому что там его машина едет легче. Поэтому тот факт, что если вы собираетесь быть христианами, подобными Христу, вы окажетесь в меньшинстве, это причина быть таковым.
Вы, молодые люди на складах, и все вы в разных сферах и кругах, не бойтесь быть особенными. И помните, что Иисус Христос и один человек с Ним, хотя бы это был Афанасий contra mundum, всегда находятся в большинстве.
Вот это хорошее, бодрящее учение, совершенно независимо от христианства. Но я хочу направить его именно в этом направлении. И поэтому я хотел бы напомнить вам, что, в конце концов, одиночество, в котором, возможно, придется идти человеку, если он поставит перед собой Христа и попытается следовать за Ним с Его крестом на своих плечах, - это лишь кажущееся одиночество. Ибо смотри, чьи это следы на моем пути, не без пятен крови, где нежные ноги ступали по терниям и терновникам? До меня здесь был Кто-то. ВОЗ? Пусть он возьмет свой крест и последует за Мной». И если мы последуем за Ним, то одиночество будет подобно тому, в котором шли два печальных ученика в день Воскресения, когда пришел третий и присоединился к ним. Так к каждому из нас придет секунда, если мы будем одни, и наши сердца загорятся внутри нас. И нам не нужно будет ждать вечернего покоя и преломления хлеба, прежде чем мы узнаем, что это Господь»; и, познанный и признанный, Он не исчезнет с нашей стороны.
Дорогие братья, поскольку немногие входят туда и идут по ней, я умоляю вас войти через дверь веры и идти путем Христа, Который оставил нам образец, которому мы должны следовать в Его шаги. Если о тебе можно сказать, как великий пуританский поэт сказал об одной чистой деве, что ты
-- Мудро избегал широкой дороги и зелени,
И с теми немногими произведениями искусства, которые в высшей степени увидены
Этот труд на вершине небесной истины», —
его заверения в ее адрес будут применимы и к тебе, и
«Ты, когда Жених со Своими праздничными друзьями,
Переходит к блаженству в середине ночи,
Добился твоего входа.
IV. Это подводит меня к последнему пункту, а именно. противоположные концы этих двух путей.
Христос принимает на себя право решительно и авторитетно говорить по основным вопросам человеческого поведения таким образом, который, как я считаю, отмечает Его божественность и на который ни один человек не может отважиться без самонадеянности. Об одном пути Он без колебаний заявляет, что он ведет к жизни; о другом Он бескомпромиссно утверждает, что оно ведет к разрушению». Теперь я не смею останавливаться на этих торжественных мыслях с каким-либо ослабляющим расширением моими собственными словами, но умоляю вас принять их близко к сердцу - принять только простое замечание как комментарий и изложение торжественного значения этих вопросов: эта жизнь не означает просто непрерывного существования, но, как это обычно бывает в Его устах, означает то, что единственное, что Он признает истинной жизнью такого существа, как человек, а именно. существование в союзе с Собой, Источником жизни; и что, наоборот, разрушение означает не просто прекращение бытия или то, что мы называем разрушением сознания и уничтожением души, но что оно означает продолжающееся сознание души, оторванной от Того, в ком единственном есть жизнь, и поэтому оно все потерпело кораблекрушение и разрушило себя.
Итак, перед нами стоят проблемы, и я не смею стирать четкое различие, которое проводит Иисус Христос. Я слушаю Его, принимаю Его слово и настаиваю на вас, дорогие братья, что главное в дороге – это, в конце концов, то, куда она нас ведет; и я прошу вас помнить, что ваш жизненный путь — как я стараюсь помнить свой — направлен на ту или иную из этих двух проблем. Единственный путь может быть и остается тернистым и крутым, хотя его удовольствия благороднее, острее и постояннее, чем те, которые можно найти где-либо еще. Неуклонно поднимаясь, словно горная железная дорога, он наконец достигает короткого туннеля на вершине, а затем выбегает в ослепительное сияние нового солнечного света. Другой довольно весело идет сначала под гору, но наконец доходит до края пропасти и там останавливается, а путник — нет. Он идет; и никто не может видеть тьму, в которую он попадает.
Дорогие друзья, Христос говорит: «Я есть Путь». Пойдите ли к Нему и воззовите: «Посмотри, нет ли во мне какого-нибудь лукавого пути, и направь меня на путь вечный».
МЭТТ. VII. 24-25 — ДВА ДОМА
Посему всякого, кто слушает сии слова Мои и исполняет их, уподоблю человеку мудрому, который построил дом свой на камне. . . . 25. И всякий, кто слушает сии слова Мои и не исполняет их, уподобится человеку глупому, который построил дом свой на песке. VII. 24, 25.
Наш Господь завершает так называемую Нагорную проповедь, которая на самом деле является провозглашением Царем закона Его Царства, тремя парами контрастов, призванных склонить нас к послушанию. Первый — это путь из двух путей: один — широкий и ведущий вниз к безднам разрушения; другой узкий и ведет к сияющим вершинам жизни. Второе — это дерево двух деревьев, хорошего и плохого, каждое из которых приносит плод согласно своей природе; посредством которых наш Господь хотел бы научить нас тому, что поведение — это результат и раскрытие характера, а также проверка на то, чтобы быть последователями Его. Третий — это наш текст: два дома на двух фундаментах и их судьба перед одной бурей; с помощью которого наш Господь учит нас, что единственный фундамент, на котором можно построить жизнь, которая выдержит взрыв Страшного суда, — это Его слова и Он Сам.
Между этими тремя контрастирующими картинами существует много очень важных и глубоких звеньев связи и отношений, но я указываю здесь только на одно, а именно на то, что во всех них Иисус Христос самым решительным образом разделяет всех Своих слушателей - ибо это о тех, о которых Он говорит, - на два класса: или на широкой дороге, или на узкой, ни фута в каждом; либо хорошее дерево, либо плохое; либо дом на песке, либо дом на скале. Сегодня такое резкое разделение считается узким и противоречит фактам жизни, в которых большая масса людей не очень белая и не очень черная, а своего рода нейтрально-серая. Да, они есть – на поверхности. Но если вы спуститесь на дно и поймете жизнь в ее сокровенных принципах и сущностной природе, я думаю, что узость Иисуса Христа соответствует действительности. Во всяком случае, вот оно.
Теперь, следуя образности нашего текста, я хочу представить вам два основания, два дома, одну бурю, два конца.
I. Два основания: камень и песок.
Теперь, как объясняет нам Сам Иисус Христос, строить на Скале — это то же самое, что слушать и исполнять Его слова. Одно представление — это простой факт, другое — метафора, указывающая точно в том же направлении. Едва ли будет отступлением, если я остановлюсь на мгновение и укажу вам на необычную и уникальную позицию, которую занимает здесь этот Сын Плотника из Назарета, выступая перед всем человечеством перед кем угодно и утверждая, что Его высказывания являются непогрешимым законом для поведение и что Он имеет абсолютное право повелевать каждым мужчиной, женщиной и ребенком из сыновей и дочерей Адама. И странно то, что лучшие люди признали Его притязания, признали, что Он имеет на это право, и увидели, что Его заповеди являются истинным идеалом человеческого поведения, и, если они вообще осмелились критиковать, их критика была только то, что заповеди слишком хороши, чтобы им подчиняться, и представляют собой идеал, недостижимый в человеческом обществе. Как бы то ни было, факт заключается в том, что этот Человек в этой Нагорной проповеди, которая, как говорят многие люди, не содержит в себе доктринального учения, принимает позицию, которую ничто не может оправдать и ничто не может объяснить, кроме полной веры в то, что в Нём мы видим Бога, проявленного во плоти.
Но сейчас я хочу указать на значение этого требования, которое Он предъявляет нам, чтобы мы приняли Его слова как основу нашей жизни. Эта метафора очень проста: принципы, которые лежат в основе нашего поведения, доминируют и формируют его, рассматриваются как фундамент, на котором мы строим структуру нашей жизни. Но Нагорная проповедь — это не все Мои высказывания». Сегодня в некоторых кругах модно изолировать эти заповеди и рассматривать их как часть христианского Откровения, которой все еще могут следовать люди, мало придающие богословским тонкостям и отвергающие тайны Воплощения и Искупления. . Но я хотел бы, чтобы вы заметили, что абсурдно изолировать эту Нагорную проповедь или относиться к ней так, как если бы она была самым центром христианского Откровения. Ничего подобного. Каким бы прекрасным он ни был, каким бы чудесным он ни был как высокий идеал человеческого поведения, он все равно остается законом, хотя и совершенным законом; и у него есть все бессилия и все недостатки, присущие закону, если вы возьмете его, сдвинете с места и будете настаивать на том, чтобы обращаться с ним так, как если бы он стоял один. В нем нет ни слова, которое бы говорило вам, как соблюдать его заповеди. В нем и не исходит от него никакой силы, которая могла бы заставить человека повиноваться какой-либо из его заповедей. Оно приходит сияющее и прекрасное, но обязательное, и именно потому, что никто не сохраняет его в полной мере, сама его красота становится угрожающей, и она противостоит нам, показывая нам, какими мы должны быть и, следовательно, какие мы есть. нет. И это все, для чего Иисус Христос пришел в мир? Боже упаси! Если бы Он только произнес эту Нагорную проповедь, которую некоторые из вас принимают за Альфу и Омегу христианства, насколько это вас касается, Он не отличался бы по своей сути от других учителей, хотя и был бы высоко над они говорят нам о блестящих высотах долга, которые нам предстоит покорить, но оставляют нас валяться в грязи.
Нагорная проповедь с ее строгими требованиями абсолютно требует, чтобы она была дополнена другими мыслями и другими Моими высказываниями». И поэтому я напоминаю вам, что не только есть другие Мои слова, которые следует соблюдать, кроме этого, но также и то, что невозможно соблюдать их, не соблюдая прежде других слов. Ибо высшая из заповедей Христа — «Веруйте и в Меня», и вы должны принять Его как своего Искупителя и Спасителя от смерти, прежде чем вы когда-либо полностью примете Его как своего Путеводителя и Образца для жизни. Мы должны сначала приблизиться к Нему в смиренном покаянии и смиренной вере, и тогда в наши сердца придет сила, которая сделает возможным и приятным сохранить даже самые высокие, а в других аспектах и самые трудные из Моих высказываний». Итак, братья, послушание, о котором говорит этот текст, — второе, а созидание себя на Самом Иисусе Христе, через веру в Него — первое. Только когда мы будем опираться на Него как на нашего Спасителя, мы сможем строить свою жизнь на Нем в послушании Его заповедям.
Вот! Я кладу на Сионе основание, камень, краеугольный камень испытанный, твердое основание, и верующий не поспешит»; и спустя много времени после того, как пророк сказал это, Апостол подхватывает ту же мысль, когда говорит: «Никто не может положить другого основания, кроме того, которое положено». Пусть каждый человек следит за тем, как он на этом строит». Иисус Христос — основа нашей жизни, если у нас вообще есть истинная жизнь. Он должен быть основой всего нашего мышления. Его слово должно быть абсолютной истиной, а Его жизнь — окончательным, всеудовлетворяющим, совершенным откровением Бога для наших сердец. В Нем сокрыты все сокровища мудрости и знания». Факты Его Воплощения, земной жизни, Смерти, Воскресения, Вознесения и нынешнего Владычества - эти факты, с истинами, которые выводятся из них, и великими проблесками, которые они дают в сердце Бога и в глубины вещей, являются основой всякого истинного мышления по моральным, социальным и религиозным вопросам, а также по многим другим вопросам. Христос в Своем Откровении дает нам высшую истину, на которой мы должны строить.
Он также является основой всех наших надежд, основой всей нашей безопасности, основой всех наших усилий и стремлений. Его Крест идет перед народами и ведет их, Его Крест стоит рядом с человеком, смягчает чувство вины, разрушает рабство и плен греха, побуждает ко всем возвышенным эмоциям и святой жизни и всегда движется впереди, как столп облачный и огненный, Образец нашей жизни и Путеводитель нашего странствия. Сам Христос является основанием, а Его смерть и жертва являются надежным основанием нашей надежды, безопасности и блаженства; и только потому, что Он Сам является основой, а то, что Он сделал для нас, является основой надежды и блаженства, Он имеет право прийти к нам и сказать: «Примите Мои заповеди как фундамент, на котором вы строите свою жизнь». .'
Скала веков, расколотая для нас, — это скала, на которой мы строим, если мы христиане; другой мужчина построил свой дом на песке. Другими словами, изменчивые склонности, кратковременные аппетиты, преходящие цели, различные суждения людей, мода дня в морали, меняющиеся суждения нашей собственной совести — вот то, на чем строят люди, если они не строить на Иисусе Христе. Подобно судну, у которого грубая рука у руля, вы иногда идете в одну сторону, и тогда порыв ветра, наполняющий ваши паруса, утихает, или паруса, которые были плоскими, как доска, немного выгибаются, или вы попадаете в ловушку. какое-то течение, и бушприт уходит совсем на другой галс. Сколько из нас преследуют цели, которые мы преследовали двадцать пять лет назад, если мы насчитали столько лет? Что стало с целями, которые тогда были для нас всем? Некоторые из них мы выиграли, и они оказались далеко не такими хорошими, как мы думали. Никогда заяц не бывает таким большим, когда он в мешке, как тогда, когда он спешит по полям. Некоторые из них мы упустили и почти не помним, что когда-то хотели их. Мы пережили очень многих, и они лежат позади нас, скрываются на горизонте, а мы направляемся к какой-то другой точке, которая аналогичным образом, если мы достигнем ее, останется позади и потеряется. Нет ничего долговечного, кроме Бога, Христа и людей, которые строят на них свою жизнь.
Я нажимаю на все ваши сердца одну простую мысль: какая нелепость для нас выбирать предметом своей жизни что-то менее живущее, чем мы сами! - и как долго вы живете, вы знаете. Они говорят нам, что при определенных обстоятельствах песок может стать очень хорошим фундаментом. Я верю, что да, но что, если вода попадет внутрь? А что тогда? Но что касается всех этих преходящих целей и недолговечных целей, на которых некоторые из вас строят свою жизнь, есть уверенность, что вода когда-нибудь придет. Так что, друг, копай глубже, хоть до Вечной Скалы. Это единственный фундамент, на котором такой бессмертный мужчина или женщина, как вы, будет мудро строить свою жизнь. Ты это делаешь?
II. Далее позвольте мне сказать несколько слов об этих двух домах.
Один построен на скале. Это, конечно, всего лишь означает – и мне нет нужды распространяться об этом – жизнь, которая основана и формируется по заповедям Иисуса Христа, Его Образцу и Примеру. И эта жизнь выстоит. Конечно, идеалом было бы, чтобы все Его высказывания вошли во всю нашу жизнь, чтобы ни одна заповедь этого дорогого Господа не оставалась неподчиненной и чтобы ни одно наше действие не оставалось незатронутым Его известной волей. Таков идеал, и задача мудрости для нас состоит в том, чтобы каждый день приближаться к этому идеалу и все более и более подводить всю нашу жизнь под влияние и освящающее влияние всей суммы Христовых заповедей. Конечно, с другой стороны, жизнь, построенная на песке, — это жизнь, которая не регулируется таким образом волей небес и известными заповедями.
Но мне хотелось бы в двух словах изложить некоторые уроки, которые можно извлечь из этой общей метафоры жизни человека как дома. И первое, что я хотел бы предложить, это следующее: - Думали ли вы когда-нибудь о своей жизни как о целом, с определенной моральной характеристикой, запечатленной в ней? Я смотрю на мужчин и женщин, с которыми встречаюсь в мире, и не могу не видеть, что многим из них никогда не приходило в голову мысль, что их жизнь представляет собой целое. Дом? Нет. Лучшей метафорой была бы тележка с кирпичами, упавшая наугад. Цепь? Нет! Куча ссылок, не связанных. Многие из вас живут впроголодь. Многие из вас имеют такое единство в своей жизни, которое возникает под давлением внешних обстоятельств вашей профессии или профессии. Но что-то подобное живому сознанию того, что жизнь представляет собой целое, имеющее определенный моральный характер, за который вы несете ответственность, вам никогда не приходило в голову. И вот вы продолжаете действовать бессистемно, никогда не задумываясь о ходе и ходе своих дней; делать то, что вы должны делать, потому что ваше занятие — то, то или другое; делать то, что вам хочется делать в плане отдыха; время от времени, время от времени, на минуту или две, задействуя совесть и иногда чувствуя себя очень неловко, когда вы это делаете. А вот осознание мистической торжественности всех этих ваших дней в том, что они спаяны воедино и все стремятся к одному концу и что каждое прошедшее мгновение вносит свою бесконечно малую долю в ужасное торжественное целое, - это редко приходило вам на ум. , и для многих из вас это никогда не имело никакого эффекта в ограничении, стимулировании или регулировании вашего поведения.
Затем есть еще одно соображение, которое предполагает эта метафора, а именно. что дом возводится постепенно, кирпич за кирпичиком, шаг за шагом, день за днем, мгновение за мгновением. Это медленная работа, но определенная работа. Пусть каждый человек следит за тем, как он строит», и никогда не пренебрегайте мелочами. Из очень маленьких кирпичей получается большой дом.
Я хотел бы предложить еще одно соображение: вам придется жить в доме, который вы строите. Ваши дела составляют дом, о котором говорит здесь Христос. Подобно тому, как куколка, вырастающая из своих собственных внутренностей, плетет кокон, в котором она лежит, так и вы вращаетесь, изменяя метафору, то, в чем вы поселились, пока не проглотите свой путь через него и не перейдете на следующую стадию бытия. Наши дела кажутся преходящими, но хотя мы строим на песке, мы строим для Вечности, потому что, хотя дела и преходящи на вид, они постоянны.
Они остаются в памяти. Некоторые из вас знают, насколько это правда. Черные воспоминания преследуют некоторых из нас, и для некоторых не может быть ада хуже, чем тот, который Бог скажет: «Сын, помни». Вам придется жить в доме, который вы строите. Дела остаются в привычке. Они пребывают в ограничении и определении того, чем мы можем быть и что делать в будущем; и сотней других способов, которых мне не следует касаться. Только я задаю вам этот вопрос и молю Бога, чтобы вы выслушали его и ответили на него: Что вы строите? Магазин? Это благородное стремление, не так ли? Дом удовольствий? Это еще хуже. Тюрьма? Некоторые из вас готовят для своего заключения тюрьму, в которой вы будете связаны и удержаны узами своих грехов и из которой вы не сможете вырваться. Или вы строите храм? Если вы строите на Христе, это нормально. Следите только за тем, что вы строите на этом фундаменте.
III. Теперь позвольте мне сказать несколько слов о буре.
Мне нет необходимости останавливаться на живописной силе описания нашего Господа, столь же верного для внезапных наводнений восточных земель и столь же верного для внезапных наводнений в северных странах, когда тают снега. Дом атакован со всех сторон. Сверху дождь бьет по крыше, ветер бушует вокруг стен, потоки кружатся по карнизам снизу, и если дом стоит на скале, полированный камень делает наводнение безобидным, но если он стоит на песке, яростный поток воды проедает путь под ним и подрывает все.
Но вы заметите, что описание грозы повторяется в обоих случаях и в каждом дословно одно и то же. И урок из этого заключается именно в следующем: пусть ни один христианин не воображает, что его не будут судить по его делам, ибо так оно и есть. Наступающая буря, которую я определенно понимаю как окончательный суд, который обрушится на всех людей, обрушивается на дом, построенный на камне. Ибо каждый из нас, христианин или нехристианин, должен предстать пред судилище Христово, чтобы получить по делам, сотворенным в теле». Христиане, не воображайте, что великое учение о прощении грехов и принятии в Возлюбленном означает, что вы не должны выносить Его суда по своим делам. Согласно другой метафоре апостола, развивающей ту же идею с некоторыми изменениями в образе, человек-христианин, строящий на основании золото, серебро, драгоценные камни, дерево, сено, солому, «испытывает свое дело огнем». Поэтому всем нам придется столкнуться с этой перспективой, и я умоляю вас отнестись к ней мудро. Разумный строитель рассчитывает нагрузку, которой подвергнется его работа, прежде чем приступить к ее возведению. Или, если он этого не сделает, его постигнет та же участь, что много лет назад постигла несчастный мост Тей, где из-за слишком слабых балок, недостаточно прочных опор и заклепок, оставленных там, где их следовало вставить, однажды в декабре Ночью все это ушло в воду внизу. Вам придется выдержать надвигающуюся черную бурю. Примите во внимание нагрузку, которой придется противостоять вашему зданию, и стройте соответственно.
IV. И теперь, напоследок, одно слово о двух концовках.
Оно стояло»; оно упало»; вот и все. Жизнь послушания небу стабильна, жизнь, не основанная на Христе, исчезает; и эти два утверждения верны, потому что, что бы человек ни делал для себя, без Бога в Господе, он сеет тление, и он пожнет тление. Как я сказал, ничто не вечно, кроме Бога, и то, что делается по воле Божией. И когда начнется буря, независимо от того, был ли строитель христианином или нет, все, что не было построено таким образом на Христе, будет сметено, как хлипкое жилище восточных людей, сделанное из бамбука и промасленной бумаги, уносится прочь перед тайфуном. . Все, что не было построено на Христе – а жизнь многих из вас, христиан, не построена на Христе – придется уйти.
А что же строители? Если чье-либо дело останется верным, он получит награду». Их дела следуют за ними». Если у кого-нибудь дело сгорит, то и сам спасется, но как бы из огня». И если кто-либо воздвиг структуру жизни, игнорируя Иисуса Христа и не имея связи с Ним, то дом и строитель погибнут вместе.
Иисус Христос не говорит в моем тексте о праведности или неправедности этих двух образов поведения. Он не говорит: хороший человек делает то-то и то-то, а плохой человек делает другое», но говорит: Мудрый человек строит свой дом на камне, а глупый человек строит свой дом на песке. Жить верой и послушанием – это высшая мудрость. Всякая жизнь, которая не построена на Христе, есть совершенство безумия.
МЭТТ. VII. 28-29 — ХРИСТОС НА НАГОРНОЙ ПРОПОВЕДИ
И было, когда Иисус закончил эти слова, народ дивился Его учению: 29. Ибо Он учил их, как имеющий власть, а не как книжники. VII. 28-29.
Из этих слов явствует, что первое впечатление, произведенное на массы Нагорной проповедью, было не столько признанием ее высокой нравственности, сколько ощущением личного авторитета, с которым говорил Христос. Неужели у писцов не было власти? Они управляли всей жизнью нации с тиранической властью. Они сидели на месте Моисея и претендовали на любую власть и контроль. И все же, когда люди слушали небеса, они слышали в Его голосе что-то звонкое, чего не замечали в раввинах. В своих самых высоких требованиях они всего лишь позиционируют себя как комментаторы и толкователи Закона. Их языком был тот, который повелел Моисей»; Рабби сказал то-то и то-то; Раввин, который сказал то-то и то-то». Но, как заметила даже толпа, слушавшая Его, Иисус Христос в этих великих законах Своего Царства не обладал никакой властью, кроме Своей собственной; выступал как законодатель, а не как комментатор; и повелел, и запретил, и отменил, и обещал на Его собственном слове. Это характерная черта всего учения Христа; и, как мы видим из моего текста, к пониманию первых слушателей, оно было глубоко запечатлено в Нагорной проповеди.
Я намерен сейчас обратиться к этой проповеди и попытаться выяснить в ней те моменты, которые произвели впечатление на людей, впервые услышавших ее, с ощущением, что они находились в присутствии самодержавного Голоса, имевшего право говорить. и который говорил с абсолютной и беспрецедентной властью.
И я делаю это тем более охотно, что осмелюсь сказать, что вы все слышали людей, которые говорили: «О!» Меня не волнуют догматы христианства; дайте мне Нагорную проповедь и ее возвышенную мораль; для меня этого христианства достаточно». Что ж, я тоже был бы расположен сказать то же самое, если бы вы взяли всю Нагорную проповедь целиком, а не выбирали из нее отдельные кусочки. Ибо я уверен, что если вы примете все его учение, то окажетесь рядом, если не в самой сокровенной комнате, с мистикой Евангелия от Иоанна и богословием Павла.
I. Итак, я прошу вас обратить внимание, что Проповедь утверждает, что Иисус Христос имеет верховенство над всеми прежними откровениями и открывателями.
Не думайте, говорит Он, что Я пришел разрушить закон или пророков; Я пришел не разрушать, а исполнять». А затем Он продолжает в пяти случаях весьма примечательным образом иллюстрировать власть, которую Он претендовал на прежний Закон, формируя его согласно Своей воле.
Сейчас я не собираюсь делать ничего, кроме предложения в одном предложении двух моментов, которые я считаю важными. Обратите внимание на эту замечательную форму речи: «Я пришел». Не можем ли мы справедливо сказать, что это подразумевает, что Он существовал до рождения и что Его появление среди людей было результатом Его собственного действия? Не означает ли это, что Он не просто родился, но пришел, выбрав родиться так же, как Он решил умереть? В каком смысле мы можем понять точку зрения Апостола о том, что это был бесконечный и изумительный акт снисхождения со стороны Господа, когда он был найден в образе человека, если мы не верим, что по Своей воле и поступку Он исшел от Отца и вошел в Него? в мир, как Он по Своей воле и поступку оставил мир и пришёл к Отцу?
Но я не останавливаюсь ни на этом, ни на другом очень важном соображении. Почему Иисус Христос в самом начале Своей миссии чувствовал себя обязанным отказаться от любого намерения разрушить закон или пророков? Не должны ли люди начали чувствовать, что в Его учении есть что-то революционное и новое и что оно грозит нарушить то, что было освящено веками? Поэтому было необходимо, чтобы Он начал Свою карьеру с этого отказа от намерения разрушения. Странно для божественного посланника, если бы Он просто стоял как один в линии и последовательности божественного откровения, чтобы начать Свою работу со слов: «Теперь Я не хочу уничтожить все, что находится позади Меня!» Возникает вопрос, как кто-то мог предположить, что Он это сделал, и почему Ему вообще нужно было говорить, что Он этого не делал.
Но я прохожу мимо всего этого и прошу вас задуматься, как много заключено в этих словах нашего Господа: Я пришел не разрушить, но исполнить». Они подразумевают утверждение, что Его жизнь была полным воплощением закона Божьего. Вот человек, начинающий Своё служение в качестве религиозного учителя, с утверждения, ошеломительного и, по любым другим словам, безумного высокомерия, что Он пришёл сделать всё, что требовал Бог, и представить миру живое существо. Образец полного послушания человеческой природы всему закону Божию. Кто Тот, Кто сказал это? И как мы объясним тот факт, что прошло девятнадцать столетий, и, за исключением случаев кое-где заклятого врага, враждебность которого лишила его здравого смысла, ни одна губа не осмелилась сказать, что Он слишком много претендовал на Себя. когда Он сказал: Я пришел исполнить закон»; или что Он неверно истолковал факты Своего собственного опыта и сознания, когда Он заявил: «Я завершил дело, которое Ты поручил Мне совершить».
Более того, здесь наш Господь конкретно и ясно заявляет, что исполнит не только закон, но и пророков. Другими словами, Он представляет Себя как Реальность, которая наполняла воображение и сердца целой нации на протяжении веков; как живая Реальность, которую подразумевали все эти возвышенные слова провидцев и пророков прошлого. Он заявляет, что все эти восторженные прогнозы, все эти смутные ожидания, все эти триумфальные обещания не были оставлены колебаться в вакууме или плавать неисполненными, но что Он стоял там, действительная реализация их всех; и в Нем, завернутом, как в семя, было Царство Небесное среди человеков.
И далее, Он претендует не только на личную чистоту и полноту и на исполнение всех предшествующих и пророческих ожиданий, но также Он утверждает, что обладает и Он осуществляет власть формировать, расширять, истолковывать, а в некоторых случаях отбрасывать в сторону, законы, которые и Он, и они знали, что это законы Бога. Мне нет нужды подробно останавливаться на примерах, которые содержатся в этой Нагорной проповеди. Но я просто прошу вас рассмотреть формулу, с помощью которой наш Господь представляет каждое из Своих упоминаний по этому вопросу. Вы слышали, что им в древности было сказано «то-то и то-то», а затем следует повеление закона Моисея; но я говорю вам: «то-то и то-то», — а затем следует углубление, изменение или отмена постановлений, признанных Им и Его слушателями божественными. Он, конечно, утверждает, что говорит с тем же правом и авторитетом, что и старый Закон. Он, несомненно, утверждает, что говорит с несравненно более высоким авторитетом, чем Моисей, поскольку последний никогда не заявлял, что дает собственные наставления. Он не был Законодателем, как его часто называют, а лишь посланником Законодателя. Но Христос Сам является источником законов Своего Царства. Более того, Он без извинений и объяснений предстает перед Моисеем и заявляет о своей власти изменять, отменять или воспроизводить с новой строгостью заповеди божественного закона.
Только одно предположение объясняет отношение Христа к закону и пророкам в этой проповеди, а именно то, что Вечная Мудрость и Личное Слово Божие, которое неоднократно и разными способами обращалось к старому миру через Моисея, само, наконец, в человеческий облик и личный облик, пришел сюда на землю и обратился к нам, людям. Это тот же Голос, который дышал через пророков древности и говорил устами Христа из Назарета; то же самое Вечное Слово, которое явило Себя в огненном законе на Синае, и в словах не меньшего величия и глубокой кротости, когда Он собрал вокруг Себя народ и сказал им: «Сказано им в древности» , . . . но я говорю вам. . . '
Вот итог и кульминация всего откровения, последнее слово божественного разума, воли и сердца миру. Моисей и Илия стоят рядом с Ним на горе Преображения, свидетели Его превосходства и слуги у Его ног, и они исчезают во мгле и тьме, и оставляют там, прямую, в белых одеждах, одинокую, уникальную фигуру Единого Законодателя и совершенный Открыватель Бога людям.
И это авторитет, который поразил даже невосприимчивые сердца слушающей толпы.
II. Кроме того, позвольте мне попросить вас задуматься о том, как в этой же великой проповеди Он заявляет о авторитете Того, Кто уникален в Своих отношениях с Отцом.
Вы обнаружите, что в нем очень часто встречается выражение «Отец ваш, сущий на небесах»; или иногда с вариацией: «Отец твой, который на небесах», или «видящий тайно». Но вы также обнаружите, что, хотя наш Господь говорит о Моем Отце, который на Небесах, Он никогда не говорит: «Наш Отец»; за исключением исключения, подтверждающего правило, когда Он вкладывает в уста Своих учеников великую формулу молитвы, которую мы называем «Молитвой Господней»; и там, говоря как бы через их сознание и преподав им урок, Он говорит: «Отче наш», не так, как если бы Он Сам молился, но как если бы Он говорил им, как молиться. Но когда Он говорит из Своего собственного сознания, Он говорит о Моем Отце и вашем Отце, а не о нашем Отце.
И это соответствует другим явлениям в Писании на языке нашего Господа, где вы обнаружите, что Он всегда проводит это широкое различие. Он никогда не связывает Себя с нами в Своем Сыновстве. Он всегда утверждает, что Он — Сын Божий. Даже когда Он желает говорить с предельной нежностью, Он предлагает плачущей Марии услышать послание: «Я иду к Моему Отцу и вашему Отцу». Многие считают это учение одним из тех, от которых они избавляются, исповедуя христианство Нагорной проповеди. Но это здесь так же ясно, как и в других частях Писания. Если мы примем все, чему оно учит, мы не сможем избежать веры в то, что Он — единородный и возлюбленный Сын Отца; а также, чтобы через Него и в Нем и мы могли получить усыновление.
Дорогие друзья, я настаиваю на том, что это не просто часть суровой богословской доктрины, но как содержащая в себе самые основы всей духовной жизни для каждого из нас, что вся наша духовная жизнь должна происходить через участие в Господе, и что мы вступим в совершенно новое и блаженное отношение к небу, когда, возложив свои смиренные и покаянные руки на главу той дорогой Жертвы, умершей на Кресте, за что мы через Него перестанем быть детьми гнева и станем наследниками Божиими. Тем, кто принял Его, дал Он власть стать детьми Божьими, даже тем, кто верует во имя Его», но Его Сыновство стоит уникально и неприступно, хотя оно и является основанием, из которого вытекает все сыновство Бога. вся семья на небе и на земле. Моисей и пророки, учителя и наставники, Апостолы и Помощники — все они лишь слуги семьи; это Сын, через которого мы получаем усыновление.
III. В этой великой беседе мы имеем власть Того, кто является абсолютным Господом и Повелителем людей.
Не всякий, говорящий Мне: Господи! Господин! войдут в Царство Небесное. Многие скажут Мне в тот день: Господи! Господин! Разве мы не пророчествовали во имя Твое и не творили ли во имя Твое многие чудесные дела?» Кто слушает сии слова Мои и исполняет их, того уподоблю мудрому человеку, который построил свой дом на камне».
Здесь Иисус Христос предстает перед всем человечеством и требует абсолютного подчинения. Его слово состоит в том, чтобы контролировать посредством авторитетного и всестороннего контроля и силы каждую цель нашей жизни и каждое действие. Во имя Его мы можем быть сильными, во имя Его мы можем изгонять бесов, во имя Его мы можем совершать многие чудесные дела. Если мы строим на Нем, мы строим на камне; если мы строим где-нибудь еще, мы строим на песке.
Странные, возмутительные заявления для мужчины! Дайте мне Нагорную проповедь и сохраните свою доктринальную теологию», — говорят люди. Но я хочу знать, что это за мораль, которая восходит к этому: Делай, как Я тебе говорю, Моя воля — твой закон; Моя улыбка — твоя награда; подчиняться Мне – это совершенство». Я думаю, это продвинет вас в богословии. Я думаю, что Человек, сказавший это, — а вы все знаете, что Он это сказал, — должен быть либо намного больше, либо намного меньше, чем совершенный человек. Если Он только то, что Он не то; ибо если Он только это, Ему нечего приказывать мне повиноваться Ему. Он не имеет права заменять Своей волей всякий другой закон; и у вас нет никакого права - и если вы это сделаете, то это будет подвергать вас опасности для мужественности - брать любого человека, Человека Христа или любого другого, как абсолютный пример, образец и господина.
Братья мои, требование Христа на абсолютное послушание основано на Его божественной природе и Его искупительной работе. Он избавил нас от наших врагов, и поэтому Он повелевает нам. Он отдал Себя за нас, и поэтому Он имеет право сказать: «Отдайте себя Мне». Он — Бог, проявленный во плоти, и поэтому абсолютная власть становится Его устами, а полное подчинение — нашим достоинством. Сказать Ему «Господь, Господь» означает для нас целые вселенные, помимо того, чтобы говорить Ему: «Равви, Равви».
IV. И теперь, наконец, в этой великой беседе мы видим власть нашего Господа, представленную как власть Того, Кто должен быть Судьей мира.
Тогда я признаюсь вам, что никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие». Он, кроткий, смиренный, который никогда не претендовал на Себе ничего, кроме того, что заставляло Его утверждать Его сознание, который желал только, чтобы люди познали Его таким, какой Он есть, потому что это была их жизнь, чтобы познать Его, здесь заявляет, что Весь мир должен быть судим по Ему, потому что Он обладает таким знанием людей, которое проникнет под поверхность исповеданий и не будет ослеплено самыми изумительными чудесами, а также красноречивыми словами многих проповедников и чудесными делами многих так называемые христианские филантропы, увидят скрытую гниль, которой они никогда не видели, и, сорвав завесу, откроют наконец людей самим себе.
Это не человеческая функция, это не работа, принадлежащая простому учителю, образцу, мученику, мудрецу, философу или святому. Это божественная работа; и власть Того, Чье последнее слово, обращенное к каждому из нас, вне всякого сомнения решит нашу судьбу и без придирок раскроет наш характер, является божественной властью. Он имеет право повелевать, потому что Он будет судить; а губы, провозглашающие закон, — это губы, которые прочтут приговор.
Итак, братия мои, всего Христа вы принимаете за себя, Сына Божия, венец и завершение откровения, безгрешного и совершенного, умершего на Кресте ради нашего спасения, и любящего и жалеющего, и готового помогите каждому из нас; кто же командует нами с абсолютной властью и кто однажды станет нашим Судьей? Если ты обратишься к Нему и спросишь Его: Ты ли Тот, Кто должен прийти?» позволь Ему говорить за Себя, и Он ответит тебе: Я, говорящий тебе, — Он». Когда Он спрашивает каждого из нас, как Он спрашивает сейчас: «Кто ты говоришь, что Я?» о, если бы мы все могли ответить, с согласия нашего разумения, с любовью наших сердец, с покорностью нашей воли: Ты Христос, Сын Бога живого».
МЭТТ. viii. 14. ПРИКОСНОВЕНИЕ, КОТОРОЕ ОЧИЩАЕТ
Когда Он сошел с горы, за Ним последовало множество людей. 1. И вот, пришёл прокаженный и поклонился Ему, говоря: Господи! если хочешь, можешь меня очистить. 3. И Иисус простер руку Свою и коснулся его, говоря: хочу; он ты чистый. И тотчас очистилась проказа его. 4. И сказал ему Иисус: смотри, никому не говори; но пойди, покажись священнику и принеси дар, какой повелел Моисей, во свидетельство им» (МАТФ. viii. 14.
За великим собранием высказываний Иисуса, которое мы называем Нагорной проповедью, следует аналогичное собрание деяний Иисуса, которые мы называем чудесами. Примечательно, что Матфей ставит слова на первое место, а дела на второе, как бы показывая нам относительную важность этих двух вещей. Кто-то сказал, что чудеса — это звонок перед проповедью», но Матфей думает, что проповедь стоит на первом месте. Он объединяет девять чудес (воспитание дочери Иаира и исцеление женщины с кровавым кровотечением, которые настолько тесно связаны, что их можно рассматривать как одно), которые разделены на три группы по три в каждой и разделены тремя разделами. более общего характера, как три площадки на широком лестничном марше или три перерыва в процессии (гл. VIII. 18-22; IX. 9-17, 35-38).
Первая тройка включает в себя чудеса телесного исцеления и изображает Иисуса как великого врача, исцеляющего проказу, паралич и лихорадку — три вида болезней, имеющих свои аналоги в нравственном мире. На первом месте стоит исцеление прокаженного, видимо, не по хронологическим причинам, а потому, что ветхозаветное законодательство сделало проказу символом греха. Эту историю можно найти во всех синоптических Евангелиях с небольшими вариациями, которые делают еще более впечатляющим их словесное сходство в сообщении о призыве прокаженного и ответе Господа.
Прокаженному приходилось держаться отдельно от людей, и они избегали его, но этот осмелился смешаться с огромным множеством людей, следовавших за Иисусом, пока не достиг Его стороны. Он, должно быть, знал что-то о Христе, чтобы приблизиться к Нему с вспышкой давно отсутствовавшей надежды в сердце. Без сомнения, он слышал о некоторых из более ранних чудес; и, без сомнения, толпа отшатнулась от него, чтобы он мог легко добраться до Иисуса. Придя туда, он поклонился, или, как выразился Лука, пал на лице свое» и обратился с призывом. Это было бы тем более жалко, потому что было сказано слабым, хриплым голосом, характерным для проказы, и само по себе было весьма жалко. Бедное создание добилось удивительной уверенности, столкнувшись с еще более удивительной неуверенностью и сомнением. Он уверен в силе, но не в готовности этого чудесного целителя. «Ты можешь» не придает ему уверенности, потому что она ослабляется «Если Ты захочешь». Вера, желание, смирение и покорность прекрасно сочетаются в задумчивых словах, которые тем более распространены как молитва, потому что они не осмеливаются принять форму молитвы. Сказать Иисусу, что Его воля — это все, что нужно для его исцеления, значило как бы возложить ответственность за эти продолжающиеся страдания на Того, Кто мог бы так легко избавить, если бы Он только пожелал это сделать. Но надежда, которая светилась в его бедных глазах, была всего лишь проблеском, затмеваемым его незнанием отношения Иисуса к нему. Скромное согласие, с которым он оставляет Иисуса решать, освободиться ли ему от его ужасной, живой смерти, очень прекрасно и говорит о терпеливом, дисциплинированном духе, а также о глубоком понимании власти нашего Господа. Прокаженный цепляется за надежду, что Иисус исцелит его, но он не восстанет, если его оставят запертым в темнице. Несомненно, в таком сочетании доверия, стремления и принятия этой Воли, что бы она ни подразумевала, был зародыш ученичества. Несомненно, это было, по крайней мере, начало живого союза с Иисусом, который исцелил бы больше, чем проказу плоти.
Марк дает драгоценное дополнение к повествованию, позволяющее заглянуть в сердце Иисуса, когда он говорит нам, что, тронутый состраданием, «Он простер Свою руку и прикоснулся к нему». Быстрым и, можно сказать, почти инстинктивным было излияние жалости из сердца, которое было так жалко, потому что оно было так чисто, и возлагало на себя печаль каждого человека, потому что оно не несло бремени своего собственного греха или самолюбия. Это прикосновение имело глубокий смысл, но оно было сделано не ради смысла. Это было спонтанное выражение любви, раскрывающее тонкую быстроту восприятия чувств другого человека, которая проистекает только из любви. Прокаженный почти забыл, что такое прикосновение руки. Он жил с тех пор, как его болезнь проявилась, в стороне от других, возможно, потерял объятия жены и детей, ходил один в толпе, и повсюду вокруг него образовался леденящий душу круг. Но теперь этот Человек протягивает руку через унылую пропасть и позволяет ему еще раз почувствовать сладость теплого и нежного прикосновения. Это была половина лечения; это было полное рассеяние последней пленки сомнения относительно воли Иисуса. Оно ответило на «если» чем-то, что говорило громче любого слова. И хотя оно не было предназначено ни для чего, кроме безмолвного голоса жалости и любви, мы не лишаем его прекрасной непосредственности, когда видим в прикосновении этой чистой руки к гниющим испражнениям проказы притчу о Воплощении. , в котором Он держится за нашу греховную плоть и при этом остается без греха, - не удаляет осквернения при прикосновении, но при прикосновении очищает нечистоту, на которую Он возлагает Свои белые пальцы. Этим прикосновением Он провозгласил Себя священником, которому Закон поручил возлагать руку на прокаженного.
Но великое слово, сопровождающее прикосновение, величественно в своей краткости и абсолютной претензии на абсолютную власть. Иисус принимает возвышенное представление прокаженного о Его всемогущей воле, как Он всегда принимал самые высокие представления, которые кто-либо имел о Его личности или власти. Суверенное высказывание «Я хочу» претендует на обладание божественной прерогативой воздействовать на мертвую материю простым проявлением Своей воли. О Нем не только верно, что Он сказал, и это было сделано», но Он пожелал, и это было сделано; и это отличительные признаки божественной силы. Ни прикосновение Его руки, ни слово Его уст не очистили прокаженного, а просто проявление Его воли, для которой слово и прикосновение были лишь слышимыми и видимыми знаками, которые можно было уловить чувством. Форма бедного хриплого карканья о помощи определила форму ответа, и эта переписка отмечена всеми евангелистами как поразительный пример любящей манеры Христа отражать наши просьбы в Своих ответах и формировать Свои дары в соответствии с нашими желаниями. Гром на небе пробуждает эхо на земле, но еще чудеснее то, что тонкий голос наших молений, когда мы едва осмеливаемся превратить их в молитвы, пробуждает голос с престола, который, хотя и могуч, как голос многих воды «и сладки, как вода арфистов, играющих на своих арфах», соизволил повторить наши бедные крики.
Запрет говорить об исцелении до тех пор, пока священники не объявят его действительным и полным, более строг у Марка, который также сообщает, насколько совершенно он игнорировался. Причиной его, очевидно, было желание соблюдать закон, а также желание получить официальную печать на лекарстве. Иисус действительно хотел, чтобы о чуде стало известно, но только после того, как оно было авторитетно подтверждено священником, обязанностью которого было объявить страдальца чистым. Прокаженному также было выгодно иметь официальное свидетельство, поскольку без него он не мог быть возвращен в общество. Неудивительно, что в неконтролируемом восторге и удивлении от такого опыта запрет был проигнорирован. Прокаженный был красноречив, как и все мы, когда наши сердца заняты, и его благословение не скрывалось. Увы, как многие из нас, утверждающих, что очистились от еще большей скверны, не обнаруживают в себе такого побуждения говорить! Увы, как излишне наставление сотням учеников Христа: «Смотри, никому ничего не говори!»

МЭТТ. viii. 8-9 — ВЕРА, КОТОРУЮ ХВАЛИТ ХРИСТОС
Сотник ответил и сказал: Господи, я недостоин, чтобы Ты вошел под кров мой, но скажи только слово, и исцелится раб мой. 9. Ибо я человек подвластный, имеющий под собой воинов, и говорю человеку этому: пойди! и он идет; а другому: приду Я, и он придет; и рабу моему: сделай вот что; и он делает это». viii. 8-9.
Это чудо исцеления слуги центуриона — второе из великого ряда, который сообщает нам Матфей. Возможно, не случайно и первое, и второе чудеса в его сборнике указывают на отношение нашего Господа к изгнанникам из Израиля. Первый из них посвящен прокаженному, второй – молитве язычника. И таким образом они оба способствуют великой цели Евангелия от Матфея – раскрытию природы Царства и славы Царя.
Моя цель сейчас — разобраться со всем происшествием, наиболее важную часть которого я прочитал. В этой истории есть три вещи: человек и его вера; Восхваление Христа вере и провозглашение ее места в Его Царстве; и ответ на веру. Посмотрите на этих троих подряд.
I. Прежде всего мы рассматриваем человека и его веру.
Он был язычником и язычником. Ирод, который тогда правил Галилеей, имел небольшую армию под командованием римлян, одним из которых, вероятно, был этот центурион; командир, возможно, какого-нибудь небольшого гарнизона в сто человек, шестидесятой части легиона, стоявшего в Капернауме. Если мы посмотрим на все черты его характера, которые проявляются в рассказе, мы получим очень привлекательную картину гораздо более нежного сердца, чем можно было бы предположить под доспехами солдата-наемника, призванного внушать страх угрюмому народу. «Он любит наш народ», — говорят иудейские старейшины, — «конечно, не из-за его дружелюбия, но из-за откровения, которым они обладали». Как и многие другие в ту странную, беспокойную эпоху, когда пришел наш Господь, этот человек, кажется, устал от пустоты язычества и искал света. Его военная служба привела его к соприкосновению с иудаизмом и его монотеизмом, и его сердце устремилось к этому как к тому, чего он искал. Он построил нам синагогу», выразив тем самым свою приверженность или, по крайней мере, свою высокую оценку богослужению, которое там проводилось. Точно так же, как если бы английский офицер в Индии, в какой-нибудь маленькой деревне, ремонтировал разрушенный храм, он завоевал бы сердца всех людей, потому что они бы подумали, что он переходит к брахманизму; поэтому считалось, что этот солдат был ближе к евреям, чем можно было предположить по его официальному положению.
Тогда была в нем прекрасная человеческая доброта, которую не могли испортить или уничтожить ни суровая военная жизнь, ни то беспечие о рабе, которое есть один из худших плодов рабства. Он нежно заботился о своем слуге, который, по выражению Луки, был ему дорог». Тогда венцом всей красоты его характера мы получаем смирение духа, которое не возвысила маленькая краткая власть, в которую он был одет. Я недостоин, чтобы Ты вошел под мой кров». Эта скромность подчеркивается в версии истории Луки, которая более подробна и особенно точна, чем краткое изложение Матфея. Из него мы узнаем, что он не отважился прийти сам, а послал Своих посланников на небо. Если мы примем версию Мэтью, есть еще одна приятная черта. Он ни о чем не просит Христа. Он просто раскрывает перед Собой необходимость, в уверенности, что Его сострадательная любовь лежит так близко к поверхности, что она обязательно выльется наружу даже при этом легком прикосновении. Он не будет прописывать, он рассказывает историю и предоставляет все Ему. Ответ Христа: «Я приду и исцелю его», — трепещет сознанием силы, он мягок в нежности, скор на истолкование невысказанных желаний и не медлит с ответом, если только в нем не будет отказано во благо желающего. Когда Его попросили уйти, поскольку просивший посчитал, что Его присутствие необходимо для того, чтобы Его сила имела эффект, Он отказался; когда Его не просят пойти, Он добровольно делает это. К явно противоположным действиям Он побуждается одним и тем же мотивом — благом просителя, чью слабую веру Он укрепляет отказом, чью сильную веру Он подтверждает молчаливым согласием. И это всегда закон Его поведения, и мы с вами можем ему абсолютно доверять. Он может дать или оставить невыданным то, что мы желаем; в любом случае Он будет действовать для того, чтобы наше доверие к Нему могло быть углублено.
Это подводит нас к замечательному и уникальному представлению о способе работы и силе нашего Господа, которое излагает этот сотник. И я тоже» (ибо истинный текст Матфея тоже имеет это, как показывает Пересмотренная версия), я тоже человек под властью, имеющий под собой воинов, и я говорю этому человеку: «Пойди», и он идет; другому: «Приди», и он приходит; рабу Моему: сделай это, и он сделает это. Скажи только одно слово, и мой слуга исцелится». Центурион, вероятно, понимал силу слова команды. Все его обучение научило его всемогуществу изреченной воли авторитетного полководца, и хотя он был всего лишь офицером бедной шестидесятой части легиона, тем не менее в некоторой ограниченной мере в нем заключалась та же самая власть, и его слово могло обеспечить беспрекословное подчинение. В дьявольской военной профессии есть одна хорошая вещь: она учит мощи власти и достоинству абсолютного повиновения. И даже его профессия, при всей ее грубости и порочности, преподала центуриону этот драгоценный урок, драгоценный камень, найденный им в навозной куче, урок того, что слово при авторитетных устах всемогуще. Командующий говорит, и легион уходит, хотя ему придется разбиться насмерть.
Поэтому он обращается к небесам. Имеет ли он в виду провести параллель или противопоставить свое подчинение положению Христа? «также», которое, как я заметил, исправленная версия справедливо заменила здесь в тексте, говорит в пользу первого предположения, что он имеет в виду параллель позиции Христа со своей собственной. И гораздо естественнее предположить, что язычник, мало знающий о Христе и глубинах божественного откровения в прошлом, должен был прийти к представлению об Иисусе как об обладателе реальной, но подчиненной и производной власти, чем предположим, что на этой ранней стадии он постиг истину, на понимание которой ближайшим друзьям Христа потребовались долгие годы и которую некоторые из них еще не понимают, а именно. что Христос обладал как Своей собственной силой, которой Он владел.
Но если принять эту точку зрения и считать, что концепция сотника не соответствует высокому христианскому идеалу власти Христова во вселенной, как он изложен нам в Новом Завете, то и тогда слова Его излагают истину. Ибо если мы верим, с одной стороны, в божественность Господа нашего и Спасителя, мы также верим, что Сын покорен Отцу», и слушаем Его собственные слова, когда Он говорит: «Дана Мне всякая власть на небе и на земле». .' Итак, какова бы ни была разница между Его отношением к власти, которой Он обладает, и отношением пророка или чудотворца, черпающего свою силу от Него, верно то, что и сила Христа есть сила, данная Ему. Но есть и другая сторона, которую я хочу подчеркнуть в нескольких словах, а именно. что представление сотника не соответствует истине, так как, если мы верим в свидетельство Господа о Себе, то мы должны верить, что сила, действовавшая через Его слово, обитала в Нем, в совершенно ином отношении к Его Личности, чем в аналогичная сила могла обитать в любом другом человеке. Он сказал, и это было сделано, Он повелел, и это устояло». Болезни исчезли по Его слову. Дыханием уст Своих Он убил этих врагов людей. Он запретил буре, и завывание ветра и плеск волн были менее громкими, чем Его спокойный голос. Он бросил слово в глубину могилы, странно говорящее и еще более странно услышанное глухим холодным ухом смерти, и Лазарь, ослепленный, выбегает на свет. Кто это, что повелевает волнам, морям и болезням, и они повинуются Ему? Брат мой, я молюсь, чтобы мы с тобой в эти дни колебаний, когда многие истины омрачены сомнениями, смогли ответить с полным согласием и согласием понимания и сердца: это Бог, явленный во плоти».
И помните, что эта прерогатива иметь дело с физической природой посредством простого изложения Его слова является не только учением христианства, но и что все больше и больше физических исследований приходят к объединению всех сил в одну и к разрешение этого в силе воли, и что вся эта воля, как учит нас христианская схема, заключена в господине. Его губы говорят, и это сила. Он движется в природе, в провидении, в истории, в благодати, потому что в Нем пребывает ныне в образе человека, то самое вечное Слово, которое было у Отца и которым все было сотворено. Сотник склоняется перед Командующим, и Христос говорит: «Я пришёл, как вождь воинства Господня». Такова вера этого солдата, которой его научил Легион.
II. Теперь несколько слов о восхвалении нашего Господа Его вере.
Иисус Христос принимает и одобряет оценку Его сотником, поскольку Он всегда принимает самое высокое место, предложенное Ему. Никто никогда не предлагал небу почестей, которые Он оказал. Никто никогда не оказывал Ему доверия, которое, по Его словам, было либо чрезмерным, либо ошибочным. Скажи слово, и мой слуга исцелится», — сказал центурион. Сравните принятие Христом этой уверенности в своей силе с утверждением Илии «Разве я Бог, чтобы убить и оживить?», что они послали ко мне этого человека, чтобы излечить его от проказы?» Или сравните это с высказыванием Петра. Почему вы так пристально смотрите на нас, как будто мы своей собственной силой или святостью заставили этого человека ходить? Христос принимает как должное всю честь, любовь и доверие, которые любой человек может оказать Ему, будь то непомерная тяга к лести или проявление сознательной божественности.
И Он удивился». Дважды мы читаем в Писании, что Христос удивлялся: один раз вере этого язычника, столь сильно выросшей, с столь малыми культурными преимуществами; однажды на еврейское неверие, такое слабое и бесплодное, после стольких затрат терпения и забот. Но, отходя от этого, обратите внимание, как много лжи в этих печальных и в то же время изумленных Его словах: Истинно говорю вам: я не нашел такой великой веры, нет, не в Израиле». Затем Он пришел искать веры у этого народа, о котором Бог заботился на протяжении веков. Единственным плодом, которого Он желал, было доверие к Нему. Это то, чего Он ищет в нас – не профессиональной жизни, не ортодоксальных взглядов, даже не плодов в труде, но прежде всего, и продуктивность всего хорошего, что есть в каждом из них, Он желает найти в нашем доверяет ребенку, который полностью доверяет Его Всемогущему слову и уверен в ответе. Вера этого человека была велика, велика по быстроте своего роста, велика по трудностям, которые она преодолела, велика по ясности своего замысла, велика по твердости своего обязательства, велика по смирению, с которым она сопровождалась. Такую веру Он ищет, как жаждущий путник ищет виноград в пустыне, и когда Он находит его растущим в наших сердцах, тогда Он удовлетворен и рад.
Далее раскрывается достоинство веры как не только великого желания сердца Христова для каждого из нас, но и как единственного средства входа в Царство. Говорю вам: многие придут с востока и запада и возлягут с Авраамом, Исааком и Иаковом в Царстве Небесном; а сыны Царства будут изгнаны во тьму внешнюю». Странно, что Евангелие от Матфея, еврейское Евангелие, записало это высказывание. Странно, что Лука, универсальное человеческое евангелие, опустило это. Но для великой цели Матфея было важно разъяснить ту истину, которую народ забывал и которая была для него желчью и полынью, что наследственное происхождение и внешние привилегии не имеют силы открыть дверь Царства Христова для любой человек, и что единственное, что имелось, было единственное, чем обладал сотник, а не иудеи, - простое доверие этому божественному Господу.
Братья мои, многие из нас придают точно такое же значение, как и эти евреи, но в несколько иных формах, внешней связи с религией и религиозными институтами. Что притупляет самые резкие слова, исходящие с кафедры, и не дает им проникнуть в сердца и совесть, так это губительная старая иудейская ошибка, заключающаяся в том, что, поскольку люди всегда имели своего рода внешнюю власть над Царством, им не нужно учение чего хотят мытари и блудницы.
Мой дорогой друг, ничто не привязывает человека к небесам, кроме доверия. Ничто не открывает двери Его Царства ни здесь, на земле, ни там, кроме упования на Него. И хотя вы были по уши погружены в религиозные привилегии и занимали высокое положение в Его церкви, это не принесет никакой пользы. Царство Христово – это Царство, в которое вера, и только вера, допускает человека. Поэтому из самых дальних уголков мира печальное предвидение Христа увидело, как язычники стекаются, а иудеи, которые полагались на внешнее, были изгнаны.
Мне нет нужды останавливаться здесь на двух половинах картины: на лучезарном сиянии одной и трагической тьме другой. Праздник выражает изобилие, радость, отдых, общение. Они придут», — говорит Христос; тогда Он там и сидит во главе стола; и приветствие Учителя делает праздник. А вот то, что вне банкетного зала, темно. Эта тьма — всего лишь прояснение природы людей. Ад выходит из человека раньше, чем окружает его. Когда-то они были тьмой», а теперь они во тьме. Я больше не говорю об этом, не смею; но я прошу вас помнить, что уста, сказавшие это, говорили, что Он знал»; и остерегаться, чтобы, размышляя и споря, а иногда и ссорясь о природе и продолжительности будущего возмездия, мы не потеряли бы чувство ужаса и достоверности факта.
III. И наконец, одно слово об ответе, который дает вера.
Иди своей дорогой; как ты веровал, так да будет тебе». Он исцеляет на расстоянии и формирует Свой дар по желанию человека. Форма вазы, опускаемой в море, определяет количество и форму вынимаемой воды. В этом есть широкая истина, о которой я сейчас не буду распространяться. Мера моей веры — это мера моего обладания Христом. Он дает нам в руки ключ от сокровищницы и говорит: «Входите и берите, сколько хотите»; и некоторые из нас выходят с полпенни — это все, что мы хотим унести. Некоторые из вас голодают, в то время как вы сидите в амбаре, переполненном изобилием. Предположим, было бы объявлено: «Любому, кто захочет прийти, будет раздаваться золото». Пусть принесут кошелек, и он наполнится». Как вы думаете, какую большую сумку вы бы хотели взять? Думаю, мешок. Христос говорит это вам; и вы приносите крошечную вещь, подобную той, в которой держат соверены, которая едва вмещает фартинг, с таким узким горлышком и таким маленьким внутренним пространством. Вы не имеете, потому что не просите». Открой рот широко, и я наполню его».
МЭТТ. viii. 14-15 — БЫСТРОЕ ИСЦЕЛЕНИЕ И НЕМЕДЛЕННАЯ ОБСЛУЖИВАНИЕ
И когда Иисус пришёл в дом Петра, Он увидел мать жены его лежащей и больной в лихорадке. 15. И коснулся Он руки ее, и горячка оставила ее; и она встала и служила им.'-МАТФ. viii. 14-15.
Другие аккаунты дают несколько дополнительных очков.
Отметка:--
Что это был дом Петра и Андрея.
Что Христос пошел с Иаковом и Иоанном.
Ему сказали о болезни.
Что Он поднял ее.
Люк, как врач, считает, что лихорадка сильная. Он также сообщает нам, что друзья больной женщины просили Иисуса, а не просто рассказали Ему о ней. Можем ли мы сделать вывод, что для Его уха рассказ о горе Его слуг является молитвой о Его помощи? Он не упоминает о прикосновении Христа, которое Марк здесь и в других местах с удовольствием описывает и на которое указывает также Матфей. Он концентрирует внимание на всемогущем слове, которое было средством исцеляющей силы Христа.
Оба евангелиста расположили это чудо в хронологическом порядке, из чего следует, что оно произошло в субботу, что объясняет наш стих 16, когда наступил вечер».
I. Сцена чуда.
Внутренняя конфиденциальность великого события, похоже, поразила евангелистов. Он стоит между повествованием об общественной деятельности Христа в синагоге и историей о нетерпеливой толпе, пришедшей к дверям. Таким образом, это дает нам представление о единообразии этой благословенной жизни, которая одинакова как на публике, так и наедине.
Опять же, это предполагает характерное отсутствие всякой показухи в Его творениях. Едва ли мы можем предположить, что это чудо было совершено ради проявления Его божественности. Его тронула чистая доброта и сочувствие.
Это произошло в доме Его учеников. Там тоже придет горе. Но там, если Ему расскажут об этом, Его помощь будет недалеко. Это одно из немногих чудес, сотворенных с одним из Его ближайших последователей. Воскресение Лазаря, столь подобное этому во многих отношениях, является единственным иным.
Эта сцена исцеления Христа в доме Его учеников раскрывает всю суть влияния христианства или, вернее, Самого Христа на домашнюю жизнь. Едва ли будет преувеличением сказать, что дом, как многие из нас, к счастью, знают, является творением Христа. Кана Галилейская – Дом в Вифании.
II. Время.
После Его долгого дневного труда – неутомимая милость. В субботу – Господин субботы.
III. Персона.
Женщина. Как христианство воплощает истинную эмансипацию женщин. Они являются участниками равного дара, удостоенными допуска к равному служению.
IV. Эффект.
Она служила»; свидетельство о полноте излечения. Эта полнота реальна и в духовной сфере.
Как основой всего нашего служения должно быть Его исцеление. Наш второй, а не первый.
Каким образом завершением Его исцеления является наше служение. Мы обязаны это сделать: Он желает этого. Как характер и обстоятельства каждого человека определяют его служение. Как можно освятить общие обязанности. Он принимает нашу услугу, какой бы она ни была.
Суббота. Служение любви предшествует соблюдению ритуалов как у господина, так и у исцелённой женщины.
МЭТТ. viii. 17 — ХРИСТОС ИСЦЕЛЯЮЩИЙ
Сам взял наши немощи и понес наши болезни» (МАТФ). viii. 17.
Вы, вероятно, помните, что в нашем переводе Ветхого Завета эти слова относятся к умственным и духовным порокам человека: Он понес наши горести и понес наши печали». Наш евангелист полагает, что они относятся, конечно, не исключительно, но частично к телесным порокам людей — нашим немощам (то есть телесным слабостям) и нашим болезням». Его поступок был совершенно оправдан как значением первоначальных слов, которые являются совершенно общими и допускают любое применение, так и истинным и глубоким взглядом на полноту миссии и цели нашего Господа. Христос — противник всех зол, влияющих на жизнь человека, как телесную, так и духовную; и не менее верно то, что в Своем глубоком сострадании Он понес наши болезни», чем то, что в тайне Своей искупительной смерти Он был изранен за наши преступления».
Поэтому именно эту точку зрения на Христа как Целителя я желаю представить вам сейчас.
I. Во-первых, я прошу вас взглянуть на простые факты служения нашего Господа, которые содержатся в этих словах: «Он взял наши немощи и понес наши болезни».
Теперь есть два момента, которые я хотел бы очень кратко подчеркнуть. Одним из них является выдающееся положение в жизни Господа, которое отводится Его целительной энергии. Мы привыкли думать о Его исцелениях как о чудесах. Мы привыкли думать о них в этом аспекте как о доказательствах Его миссии или как о трудностях и камнях преткновения, в зависимости от обстоятельств. Но я прошу вас на минуту отбросить все подобные мысли и думать о чудесах просто как о лекарствах. Помните, какая огромная часть времени, усилий, сочувствия и мыслей нашего Господа была направлена на эту единственную цель – исцеление людей от их телесных недугов. Можно почти сказать, что для постороннего Он выглядел бы гораздо больше похожим на человека, который, как описал Его апостол Петр в одном из своих первых обращений, «ходил, творя добро и исцеляя», чем на учителя божественной мудрости, скажем так: ничего похожего на воплощение божественной природы. Его чудеса исцеления, безусловно, были самой заметной частью работы Его жизни.
И потом, помните, что хотя большая часть чудес нашего Господа — это чудеса исцеления, мы уверены, что все записанные чудесные дела нашего Господа — это лишь малая часть того, что Он действительно совершил. Вы помните, как тут и там в Евангелиях возникают общие итоги работы нашего Господа, такого рода: «И ходил Иисус по всей Галилее, уча в синагогах их и проповедуя Евангелие Царствия». и исцелять всякую болезнь и всякую немощь среди людей. И они приводили к Нему всех больных людей, которые были взяты с различными болезнями и мучениями, и тех, кто был одержим бесами, и тех, кто был безумцем, и тех, кто был парализован, и Он исцелил их». Или еще: - И пошел Иисус оттуда, и приблизился к Галилейскому морю, и взошел на гору, и сел там. И пришло к Нему множество людей, среди которых были хромые, слепые, немые, увечные и многие другие, и повергли их к ногам Иисуса, и Он исцелил их». Это всего лишь образцы случайных обобщений, которые мы находим в Евангелиях, которые дают нам право сказать, что, согласно новозаветным записям, дела исцеления Христа должны были исчисляться не десятками, а сотнями, а возможно, и целыми числами. тысячи.
Это первый факт, заслуживающий внимания. Слова нашего текста заставляют задуматься о том, какой ценой были достигнуты эти лекарства. Сам взял и обнажил — это не значит только отнял». Оно включает в себя это, как следствие, но указывает на нечто, предшествующее устранению болезней. Это указывает на тот факт, что Христос в каком-то реальном смысле претерпел бремя, которое Он снял. Конечно, Его крест является высшим примером великого закона, проходящего через всю Его жизнь, заключающегося в том, что Он отождествляет Себя со всем злом, которое Он устраняет, и способен удалить его только потому, что Он отождествляет Себя с ним. Но хотя крест является высшим примером этого, каждое чудо милосердия, которое Он совершил, является иллюстрацией того же принципа в соответствующей форме и на более низком уровне. И хотя мы не можем сказать, что физические страдания, которые Он облегчал, были физически возложены на Него, все же мы можем сказать, что Он так отождествлял Себя со всеми страждущими Своим быстрым сочувствием, что Он переносил и, следовательно, переносил как болезни, так и страдания. грехи людей, ради исцеления которых Он жил и ради искупления которых Он умер.
Доказательства этого всплывают время от времени. Что это означало, что, когда Он стоял рядом с одним бедным страдальцем, прежде чем Он мог произнести из Своих властных уст божественное слово силы «Еффафа, откройся», те же самые губы должны были сформироваться для произнесения вполне человеческого и братского слова? вздох? Не значило ли это, что условием Его исцеляющей силы было сочувствие, что Он должен заставить Себя почувствовать бремя, которое Он снимет с себя? Этот вздох доказывает, что Его исцеления были делами сочувствующего сердца, не без затрат для делающего, а не просто бесстрастными действиями чудотворца.
Подобным образом, что означала та странная буря волнения, которая прокатилась по тихому океану Его природы, прежде чем Он стоял у могилы Лазаря? Почему он беспокоился о Себе до того, как Он воскресил его? Откуда слезы, возвещавшие возвращение человека к жизни? Их нельзя было потерять из-за потери, которую так скоро предстояло возместить. Это могли быть только волнения и слезы Того, Кто видел, собранными в одно черное целое, все печали, охватившие физическое человечество, и восстал в святой страсти негодования и печали при виде этого врага, Смерти, с чьи истоки Он боролся во многих чудесах восстановления и чей скипетр Он теперь собирался вырвать из его костлявой хватки. Поэтому я говорю, что Христос-целитель понес и тем самым унес болезни и немощи человеческие.
Среди гор мусора и соломы в легенде раввинов есть пшеничное зерно, которое говорит нам, что Мессия должен прийти как прокаженный и быть найден сидящим среди прокаженных у городских ворот; это живописный и символический способ провозгласить ту же истину, на которой я сейчас настаиваю, — участие Искупителя во всех бремени и скорбях тела и духа, которые Он забирает.
II. А теперь, взяв эти факты (а я считаю их таковыми) за основу наших мыслей, позвольте мне попросить вас, во-вторых, обратиться к некоторым простым практическим выводам, которые вытекают из них.
Первое из них, которое я хотел бы предложить, — это урок о правильном размахе и сфере христианского благодеяния. Как я сказал во вступительном слове, мы не сможем правильно оценить всю сферу деятельности Христа, если не считаем, что она охватывает и включает в себя все формы человеческого зла. Он — антагонист всего, что враждебно человеку: боли, страданий, болезней, самой смерти. Все это — наросты божественного замысла, преходящие спутники неупорядоченных отношений между Богом и человеком. И этот великий врач душ борется с болезнью и не пренебрегает симптомами; имеет дело с главным злом и не настолько поглощен им, чтобы упускать из Своего взгляда и Своего обращения лишь поверхностные его проявления.
Так что, если христиане, индивидуально и как Церкви, справедливо подвергаются в какой-либо мере сарказму, который свободно бросают на них, что они пренебрегают мирским благополучием людей, чтобы заботиться исключительно о своих духовных нуждах, то они не научились примеру такого частичного обращения со своим Учителем; они также не осознали значения и силы Его жизни в ее отношении к человеческой скорби. Христос приходит забрать всё, что заставляет сердце кровоточить. Все беды, которые наследует плоть», а также те беды, которые каждый дух своим бунтом навлекает на себя, — это враги, с которыми Христос оставил Свою Церковь в мире, чтобы вести непрестанную войну. Если мы, христиане, угнетенные сознанием глубины и центральной природы зла человеческого греха, настолько посвятили себя проповеди и евангелизации, что нас в любой мере справедливо обвиняют в пренебрежении больницами, лазаретами и другими формами помощи. ради мирских потребностей именно в такой степени мы отошли от духа нашего Учителя. Но я, со своей стороны, не очень верю ни в добросовестность обвинителей, ни в применимость обвинений, которые склонны выдвигать против нас люди, которые никогда ничего не делают для религиозного улучшения своих собратьев. Мой небольшой опыт, я думаю, учит меня, что люди, которые говорят нам: «Не тратьте деньги на Библии и миссионеров, отдайте их больницам и школам», обычно не являются теми людьми, которые тратят свои деньги ни на то, ни на другое; и что наибольшая часть всей работы, выполняемой сегодня в Англии ради временного благополучия людей, исходит от христиан, которые также работают ради их духовного благополучия.
Но давайте извлечем урок, если он нам понадобится, из наших врагов и наших критиков; и заботимся о том, чтобы чем больше мы ощущали высокую и трансцендентную важность принесения спасения Христа душам людей, тем больше мы старались жить среди них, как жил Он, воплощение сострадания, широко раскрытого и всеобъемлющего, для каждого зло, терзающее их сердца, и каждая боль, терзающая их нервы. Действительно, больницы находятся в пределах христианства, а не вне его; и до сих пор христианский мир, хотя он в основном и исповедует только христианский мир, усвоил, что следует Христу, который является Спасителем тела и Целителем души.
Далее, еще один практический урок, который я хотел бы извлечь из этого, касается единственных условий, при которых может быть оказана любая форма христианской помощи. Условием возвышения людей является то, что рычаг, поднимающий их, должен располагаться острием под ними. То есть вам придется опуститься, если вы хотите подняться. Если вы хотите добиться успеха, вы должны быть среди них; вам придется воспринять через сочувствие, которое вы узнали от своего Учителя, горести и грехи человечества, если вы хотите эффективно их исправить. Гинея в больницу — это не ваш вклад в христоподобное облегчение человеческих страданий. Оно хочет, и Он хочет, вашего сердца, вашего сочувствия. Подумайте на мгновение о вселенной страданий, которая может находиться в узких пределах одного человеческого тела, об этой ужасной тайне боли, которая в этот момент держит в своих раскаленных клешнях сотни и тысячи мужчин и женщин в этом городе. Попробуйте представить себе ту массу телесных страданий, огромный процент которых совершенно невинны, а еще больший процент вполне излечимых, которые в этот час, пока мы здесь сидим, мучают человечество. И ох! Братья, не позволяйте никаким мыслям о необыкновенной важности Евангелия Христова и о том, что оно делает с человеческими сердцами, заставлять нас беспечно относиться к этим реальным, хотя и меньшим, злом, которое лежит рядом с нами и которое мы можем исправить и которому мы можем помочь.
Только помните условие помощи для них всех. Несколько лет спустя газеты пришли в восторг, и это было вполне разумно, по поводу римско-католического священника, который заперся на маленьком острове с колонией прокаженных. Некоторые протестантские мученики делали то же самое до него, без каких-либо хвалебных отзывов в газетах. Кто бы это ни сделал, он проник в тайну христианской помощи – отождествления со злом. Если мы хотим избавиться от какого-либо страдания или греха, мы должны поступить как тот врач, который заперся в палате больницы и вел дневник симптомов своей болезни, пока ручка не выпала из его пальцев и не появилась пленка. его глаза. Готовы ли мы сделать что-нибудь подобное для наших братьев? Пока мы этого не сделали, нам еще предстоит учиться и практиковать образец, который установил Он, Который, хотя и был богат, за грехи наши обеднел': и Который, поскольку дети были причастниками плоти и крови, Сам также' — по-своему — слабость, и усталость, и печаль, и боль, и, в конечном итоге, смерть — стали частью того же самого». Он понес наши болезни», а значит, Он понес их и тем самым научил нас закону христианской помощи.
И, наконец, позвольте мне не уйти от этой темы, не оставив в ваших сердцах, дорогие друзья, и другой мысли о связи и относительной важности этих двух полушарий дела Христова. Болезни — это символы грехов; Устранение телесной боли и болезней — это пророчество и видимая притча, провозглашающая устранение всех беспокойств и ненормальных действий, которые поражают интеллект, волю или дух. Сам Христос научил нас рассматривать Его чудеса исцеления как проявление во внешней сфере аналогичных чудес исцеления в духовной сфере. И хотя я много говорил о ценности и святости целебных влияний, исходящих от Христа и направленных против внешних болезней и зол, давайте не будем забывать, что здоровое тело имеет малую ценность по сравнению со здоровым разумом. ; что тело — слуга духа, предназначенное главным образом для того, чтобы исполнять его веления, приносить ему знания и выражать его волю; а высоко наверху, на которую указывает низшая, хотя и драгоценная работа по исцелению человеческих болезней, возвышается та работа, в которой мы все нуждаемся, а самые крепкие из нас, возможно, больше всего нуждаются в исцелении наших больных душ и их избавление от смерти.
Каждое из этих многочисленных чудес, сотворенных Спасителем, можно рассматривать как притчу. Мы с тобой блуждаем во тьме, как слепые. У нас с тобой уши глухи, чтобы слышать, и уста немы, чтобы говорить хвалу, любовь и слово Божие. У нас хромают силы разума и духа, чтобы идти по пути Его заповедей и идти, не колеблясь, путями долга. Лихорадка горячих, страстных, глупых желаний обжигает своим ядом жилы всех нас. Паралич воли, ленивой к добру, заражает и мешает всем нам. Но к нам приходит великая надежда и обещание, что Христос имеет на Себе Дух Господень, чтобы принести свободу пленнику, зрение слепому, слух глухому, исцеление лихорадочному, силу парализованному, активность расслабленному. хромой. Только давайте уповать на Него, принести Ему свои слабости, признаться Ему в своих грехах, искать прикосновения Его исцеляющей и оживляющей руки, и чудо свершится.
Старомодная хирургия верила в переливание крови от здорового человека к больному и последующее изгнание болезни. Таково наше отношение к небесам. Положите свою руку рядом с Его простой верой в Него. Прикоснитесь к Нему, и кровь Иисуса Христа, закон духа жизни, который был в Нем, пройдет в вены вашего духа и исцелит вас от любой болезни, которая у вас есть. Тогда очи слепых откроются и уши глухих откроются; тогда хромой вскочит, как олень, и язык немого запоет». И так вы начнете этот путь исцеления и очищения, который не будет знать ни пауз, ни естественного завершения, пока, искупленный телом, душой и духом, вы не достигнете земли, где житель ее больше не сможет сказать: «Я болен» — и не будет больше смерти, и не будет больше боли».
МЭТТ. viii. 19-20 — ХРИСТОС ПОДАВЛЯЕТ НЕОБЫЧНОЕ УЧЕНИЧЕСТВО
И пришел некоторый книжник и сказал Ему: Учитель! я последую за Тобою, куда бы Ты ни пошел. 20. И сказал ему Иисус: лисицы имеют норы, и птицы небесные имеют гнезда; а Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову». viii. 19-20.
Наш Господь как раз собирался покинуть Капернаум и отправиться на другой берег озера. Его намеренный отъезд из города, в котором Он пробыл так долго и сотворил столько чудес, произвел совершенно противоположное воздействие на двоих из толпы вокруг Него, оба из которых, по-видимому, были в широком смысле слова , ученики. Одним из них был этот писец, которого перспектива потерять Учителя со своей стороны поторопила на слишком легкомысленное и слишком уверенно выраженное предприятие. Другой продемонстрировал прямо противоположную ошибку. Тот другой человек в толпе, предвидя перспективу потерять из виду Христа, начал думать, что дома есть неотложные обязанности, которые мешают ему следовать за Учителем, и сказал: «Позвольте мне сначала пойти и похоронить моего отца». Священное обязательство, и Христос не хотел бы, чтобы он приостановил его, если бы за этим не стояло нечто большее!
Таким образом, эти два человека представляют собой два противоположных полюса слабости: один слишком быстр, другой слишком медлителен, чтобы сделать решительный шаг. И лечение их Христом также является изображением двух противоположных методов, которые Он применяет для лечения противоположных болезней и возвращения обоих к одному и тому же состоянию здоровья. Он стимулирует слишком медлительных, Он подавляет слишком активных (если можно допустить такой парадокс). Его лечение одновременно подстегивает и обуздывает. Одному человеку Он дает отрезвляющее представление о том, что он предпринимает с таким легким сердцем; другому Он дает заповедь, звучащую так сурово: Оставь высший долг, если ты не можешь выполнить его, не вступив в противоречие со своим высшим передо Мной».
Поэтому я думаю, что расположение этой пары сопутствующих изображений у Матфея следует предпочесть тому, которое мы находим у Луки, который локализует этот инцидент в другой части служения нашего Господа и в другом случае. Сейчас я рассматриваю только первую из этих двух контрастирующих картин и рассматриваю легкомысленный обет и отрезвляющее отношение к нему Христа.
I. Слишком легкомысленно произнесенный обет.
В этом человеке и его легком обещании чувствуется некая почти веселая атмосфера самодовольства. То, что он обещал, было не более чем тем, чего Христос требует от каждого из нас, не более чем тем, что Христос был бесконечно рад положить к Его ногам. И он обещал это с абсолютной искренностью, имея в виду каждое сказанное им слово и веря, что сможет все это выполнить. В чем была вина? Их было три: совет преходящего чувства; давая клятву с очень слабым знанием того, что она означает; и с глупой уверенностью надеется на свои силы.
Обеты, не имеющие более прочного фундамента, чем эти, обязательно потерпят крах и рухнут. Ученичество, являющееся результатом простых эмоций, должно быть мимолетным, поскольку таковы все эмоции. Вскипание не может длиться долго, а когда исчезает причина, прекращается и следствие. Ученичество, которое вступает в армию господина, не зная о тяжелых маршах и сражениях, которые им предстоит пройти, очень скоро будет прятаться в тылу или вообще покинет знамя. Ученичество, предлагающее верных последователей, поскольку оно полагается на свой собственный рвение и силу, рано или поздно почувствует, что взятые на себя бездумно обязательства слишком тяжелы, и будет радо сбросить с себя иго, которое оно так стремилось на себя наложить.
Эти три вещи, по отдельности или вместе, являются объяснением и причиной половины застойного христианства, которое душит наши церкви. Люди давали клятвы, и сами не знали, в чем они клялись, обрекаясь в минуту волнения на то, что спустя годы оказалось для них тяжелым и неприятным для них образом жизни. Они оказались в положении мнимых учеников на вершине волны эмоций, которая уже давно рассеялась и отступила, оставив их застрявшими и неподвижными в месте, где им нечего делать. Каждое сообщество, исповедующее христианство, ослабляется, а его жизнеспособность снижается из-за присутствия и влияния членов, которые говорили: «Я последую за Тобой, куда бы Ты ни пошел», но чей обет был лишь вспышкой на сковороде и никогда ничего не значил. Они не знали, что говорили. Они не остановились, чтобы подумать, почему они это говорят, и еще меньше они последовали совету Учителя пересчитать свои силы, прежде чем вступить в битву, и посмотреть, смогут ли их десять тысяч противостоять тому, кто пойдет против них с двадцатью тысячами. .
Я не думаю, что большая часть нашего современного религиозного движения находится в большой опасности из-за слишком пылких эмоций. Это, конечно, не та сторона, в которой наше среднестатистическое христианство несовершенно. Никакое чувство, воспламененное глубоким созерцанием и сердечным принятием искупительной любви Христа, не может быть слишком пылким. Факты, на которые обращают внимание здравые религиозные чувства, подтверждают, и работа в христианской жизни, которую им приходится совершать, требует, чтобы она была горяча, чтобы быть достойной своей цели и соответствовать своим задачам. Но очень часто встречаются эмоции, которые слишком пылки для убеждений, которые, как предполагается, разжигают их, и которые быстро сгорают, потому что они не исходят из принципа и не ведут к действию. Никакое решение следовать за Христом не может быть слишком восторженным, а любое отречение ради Него не может быть слишком абсолютным, чтобы соответствовать Его высшей власти. Но очень легко могут оказаться смелые слова, слишком великие для той настоящей решимости, которая в них заключена. Полупустая бутылка издает больше шума, если ее встряхнуть, чем полная. Мы не можем слишком легкомысленно оценивать препятствия христианской жизни; если мы делаем это, зная их, и мало думая о них, потому что мы так радостно думаем о Христе, нашем Помощнике. Но очень легко может возникнуть самонадеянное презрение к ним, которое является лишь результатом невежества и самоуверенности и вскоре снизится до страха перед ними и, вероятно, закончится бегством от Него.
К сожалению, большое количество исповедующих христианство могут увидеть в этом зеркале свои лица. Многие ли из нас похожи на этого человека? Давным-давно мы поклялись следовать за Христом. Продвинулись ли мы с тех пор хоть на шаг по христианскому пути или стоим почти на той же точке, что и в тот далекий день? Некоторые из нас, которые не тратили дыхания на то, чтобы сказать, что мы собираемся сделать, но использовали это в молитве: «Нарисуй меня, и я побегу за Тобой», последовали за Капитаном. Некоторые из нас походили на неуклюжих новобранцев, которые все время только топчутся на месте, одна нога вверх, другая вниз, но всегда на одном и том же месте. Это тот вид продвижения, к которому легкомысленная решимость, сформированная в незнании того, что она включает в себя, и в глупой уверенности в силе решателя, слишком склонна привести. Разве не так во всей жизни? Ни один караван никогда не отправляется из прибрежного порта вглубь страны, но в первую неделю есть определенный процент дезертиров. В каждом хорошем деле всегда есть приверженцы, легко движимые, выдвигающиеся вперед, полные решимости вначале, а затем, когда приходит рывок, они выпадают из рядов и оставляют тихих, которые не сказали: «Я собираюсь это сделать», но подумали про себя: «Мне бы очень хотелось попробовать, смогу ли я». нести бремя и жару марша. Печальная, мудрая, неуверенная в себе доблесть — это нрав, который побеждает.
Давайте позаботимся об этом, дорогие братья, не для того, чтобы наш пыл был меньше — я не знаю, как пыл некоторых из вас мог бы быть меньше и вообще сохраниться живым, — но чтобы наш принцип был больше; не то чтобы наши решения были менее благородными, а то, что они более глубоко укоренились. Зажечь огонь из щепок и бумаги можно в одно мгновение, и чем хлипче материал, тем быстрее он потрескается; чтобы угли загорелись, требуется больше времени, и они прослужат дольше. Пусть ваша решимость будет медленной и бесконечной», особенно когда вы говорите, как мы все обязаны сказать: «Господь!» Я буду следовать за Тобой, куда бы Ты ни пошел».
II. Обратите внимание, как наш Господь отнесся к этому слишком легкомысленному обету.
Это удивительно нежно и снисходительно. Он не произносит никаких упреков. Он не отвергает предложенную преданность. Он даже не говорит, что в этом было что-то несовершенное, а просто отвечает тихим заявлением о том, что обет обязывал сделать опрометчивого произнесшего. Слова Христа — это обливание холодной водой, чтобы сгустить пар, который так шумно вырывался, превратить парящий энтузиазм во что-то более твердое, с частицами ближе друг к другу. Его целью было не оттолкнуть, а превратить невежественный, несколько хвастливый обет в спокойную, смиренную решимость, в основании которой молчаливый Бог помогал мне. Отталкивание иногда является способом привлечь. Иисус Христос не хотел, чтобы кто-то шел за Ним из-за непонимания того, куда он идет и что ему придется делать. Все должно быть честно и открыто, и все трудности, жертвы и необходимые ограничения и неудобства должны быть указаны. Ему не нужно скрывать от Своих новобранцев черную сторону войны, к которой Он стремится их привлечь, но Он для начала все им рассказывает, а потом ждет - и Он только знает, с каким нетерпением Он ждет - чтобы они повторяли с полным знанием и смиренной решимостью клятву, которая так легко слетала с их губ, когда они не понимали, что говорят. Конечно, слова нашего Господа имели буквальную истину, и их первоначальное намерение состояло в том, чтобы ясно донести до этого человека тот суровый факт, что следование за Иисусом означало бездомность. Он словно сказал: «Ты готов следовать за Мной, куда бы Я ни пошел», не так ли? Вам придется идти далеко и всегда идти. У созданий есть свои норы и свои места для ночлега, но Я, Господь созданий, Сын Человеческий, Царство которого провозглашали пророки, бездомен в Моем собственном царстве, и Мои последователи должны разделить Мою странствующую жизнь. Вы готовы к этому? Иисус был бездомным. Он родился в наемной конюшне, баюкал в яслях, был обязан приютом верным друзьям, похоронен в чужой могиле; Ему негде было преклонить голову, живя или умирая. И Его слугам, по правде говоря, пришлось топтаться за Ним по всей земле вдоль и поперек. И если этот человек собирался следовать за Ним, куда бы Он ни пошел, ему предстояло не небольшое увеселительное путешествие через озеро, чтобы вернуться снова через день или два, а он записывался на службу на срок, который длился более жизнь.
Но помимо этого, здесь есть и более глубокий урок. «Сын Человеческий» в устах нашего Господа выразил не только Его достоинство как Мессии, но и Свое отношение ко всему человеческому роду; и заявил, что Он был тем, кого мы сегодня называем идеальным мужчиной. И в этом, как я понимаю, суть контраста между спокойной жизнью низших существ, у которых у каждого есть подходящее место, где они свернувшись калачиком, засыпают и чувствуют себя комфортно, и высшими существами. жизнь мужчины, бездомная в самом глубоком смысле. Сын Человеческий», Тот, в ком как бы сосредоточена вся сущность человечества; и Кто в Своей Личности представляет собой самый тип и совершенство человечества, не может не быть бездомным.
Ах, да, прерогатива человека — беспокойство, и он должен признать это благом. Это условие всякой благородной жизни; это условие всякого роста. У лисиц есть норы», и лисья нора подходит к ней, и поэтому лисья нора сегодня такая, какой она была в начале и будет всегда. У человека нет такого жилища, поэтому он растет. Человек благословлен тем великим рассуждением, которое смотрит вперед и назад», и его мысли блуждают в вечности, и поэтому он способен к бесконечному продвижению, и если он находится на пути, которым задумал его Создатель, он уверен в бесконечном росте. . Чем больше человек становится похожим на зверя, тем больше у него звериного счастья в этом мире. И чем больше он становится похожим на человека, «как Сын Человеческий», тем больше он должен осознавать, что он странник и странник, каким были все его отцы.
Итак, дорогие друзья, поскольку ученики должны следовать за Сыном Человеческим, который является Царем и чья жизнь является совершенным зеркалом человечности, беспокойная бездомность — это наш удел, если мы Его ученики. Ай! и это наше благословение. Лучше спать под звездами, чем под золотыми балдахинами, и положить голову на камень, чем на кружевную подушку, если рядом с нами лестница и над ней лик Божий. Лучше быть в полях бездомным незнакомцем с Господом, чем ютиться вместе и чувствовать себя комфортно в глиняных домах, которые погибают от моли.
Не позволяйте нам роптать; будем благодарны, что мы не можем, если мы Христовы, но быть здесь чужими; ибо вся горечь и боль беспокойства и бездомности проходят, и в них вдыхается вся сладость и радость, когда мы можем сказать: «Я пришлец и странник у Тебя», и когда в беспокойстве нашем мы следуем за Агнцем куда угодно. Он уходит.
МЭТТ. viii. 21-22 — ХРИСТОС СТИМУЛИРУЕТ ВЯЗАННОЕ УЧЕНИЧЕСТВО
И другой из учеников Его сказал Ему: Господи! позволь мне прежде пойти и похоронить отца моего. 22. Но Иисус сказал ему: следуй за Мною; и предоставь мертвым погребать своих мертвецов». viii. 21-22.
Самые первые слова этих стихов: «И еще один из учеников Его» показывают нам, что описанное в них событие представляет собой лишь половину целого. Вторую половину мы уже рассмотрели и дополним наши прежние замечания беглым взглядом на оставшуюся часть. Двое мужчин, о чьем обращении с небесами рассказывается, являются антиподами друг друга. Первые представляют собой тип благонамеренных, легко сформировавшихся и поэтому, вероятно, быстро отказывающихся от целей. Этот человек из тех, кто всегда видит, что сначала нужно сделать что-то другое, когда перед ними стоит какой-либо простой долг. Медлительный, колеблющийся, остро сознающий другие возможности и требования, он нуждается в прямо противоположном обращении со стороны своего легкомысленного и легкомысленного брата. Некоторые растения нужно поместить в холодный дом для проверки, некоторые — в теплицу для отправки. Разнообразие обращения, даже если оно равносильно противостоянию обращению, преследует одну и ту же цель. Итак, здесь применяется шпора, тогда как в предыдущем случае требовался повод.
I. Итак, прежде всего обратите внимание на эту, по-видимому, самую похвальную и разумную просьбу.
Господи, позволь мне сначала пойти и похоронить моего отца». Природа говорит: «Иди», и религия предписывает это, и кажется, что все говорит о том, что это правильный поступок для человека. Этот человек был совершенно искренен в своем прошении и совершенно искренен в подразумеваемом обещании, что, как только похороны закончатся, он вернется. Он имел в виду именно это. Если бы он этого не сделал, с ним обращались бы по-другому; а если бы он этого не сделал, он бы перестал быть тем ценным примером и уроком, которым он является для нас. Итак, мы имеем здесь вполне искреннего ученика, который считает, что он уже повиновался в духе и что ему мешает повиноваться во внешних действиях только настоятельный долг, который даже варвар знал бы как настоятельный.
И все же Иисус Христос читал его лучше, чем он читал самого себя; и по Его ответу мы можем увидеть, что тон ума, в который мы все склонны впасть и который является характерной естественной тенденцией некоторых из нас, заключается в том, что нам мешают делать то простое дело, которое лежит перед нами, потому что что-то еще появление урожая, которое, как мы также считаем, для нас обязательным, полно опасностей и может быть прикрытием большого самообмана; и, во всяком случае, не соответствует высшим, насущным и непосредственным требованиям Христа.
Настроение, говорящее: «Позвольте мне сначала пойти и похоронить отца моего», полно опасностей. Никогда не знаешь, что после того, как он похоронит своего отца, обнаружится что-то еще, не менее важное. Было завещание, которое нужно было прочитать потом, и если бы он был, как, вероятно, и был, старшим сыном, то он, скорее всего, был бы душеприказчиком. Ему придется уладить множество дел, прежде чем он почувствует, что его долг оставить все и следовать за Учителем.
И так всегда. Потерпи сначала меня, а когда мы доберёмся до вершины этого холма, за ним будет ещё один. И так мы идем шаг за шагом, готовясь выполнить обязанности, которые, как мы знаем, являются для нас наиболее важными, убирая с пути предварительные приготовления, и так продолжаем до самого смертного дня, когда кто-то другой хоронит нас. Как какой-нибудь житель американской глуши, который должен сказать себе: «Теперь я не посею ни пшеничного зерна, пока не расчистю всю принадлежащую мне землю». Я сначала сделаю это, а потом начну жать», — он был бы гораздо мудрее, если бы сначала расчистил и посеял немного, и жил на это, а затем расчистил еще немного. Обратите внимание на простой урок, который следует из этого случая: привычка (а она есть у некоторых из нас) ставить на первое место другие неотложные обязанности, прежде чем мы займемся высшими требованиями Христа, полна опасности, потому что им не будет конца, если мы однажды признаем этот принцип. И это верно не только в отношении христианства, но и в отношении всего, что стоит делать в этом мире. Всякий раз, когда возникает какая-то великая и благородная задача с торжественным призывом к посвящению, какой-нибудь карлик очевидного долга встает между нами и оживляется перед нашими лицами с требованием: «Сначала позаботьтесь обо мне, а затем я позволю вам перейти к этому». другой.'
Но с моральной точки зрения этот призыв, каким бы искренним он ни был, является более или менее бессознательным самообманом. Человек, который говорит: «Сначала подари мне», обычно обманывает совесть и прикрывает если не решимость не делать, то, по крайней мере, нежелание решиться сделать, отложенный долг. И хотя мы можем считать себя вполне решительными в своем духе и нуждаемся лишь в подходящем свободном пространстве, чтобы показать, что мы готовы действовать, в большинстве случаев человек, говорящий «Сначала подари мне», имеет в виду, хотя часто и не осознает этого: В конце концов, даже тогда я не думаю, что сделаю это». Есть очень много хороших людей, которые, когда их побуждают к каким-то простым обязанностям ученичества, таким как христианская работа, христианская благотворительность, посвящение себя служению своему Учителю, всегда имеют что-то еще очень важное, и это необходимо сделать в первую очередь. И потом, и потом, да? а потом еще что-то, а потом еще что-то. И так некоторые из вас продолжают и будут продолжать, если только по милости Небес вы не избавитесь от этой дурной привычки, до конца своих дней, воображая себя учениками, и все же все время откладывая действительно следовать за Учителем до конца своих дней. . И все ваши вчерашние дни будут лишь освещать вас нереализованными целями до пыльной смерти».
II. А теперь посмотрите на явно резкий и необоснованный отказ в этой разумной просьбе.
Оно крайне непохоже на Иисуса Христа по существу и по тону. Ему не свойственно ставить какие-либо препятствия на пути сына, поддающегося порывам своего сердца и исполняющего последние обязанности перед отцом. В высшей степени непохоже на Него выражать Свой отказ словами, которые на первый взгляд кажутся такими резкими и презрительными и которые, кажется, говорят: «Пусть мертвый мир идет так, как он хочет; неважно, ты вообще не гонишься за этим и не заботишься об этом».
Но если мы вспомним, что это говорит Иисус Христос, пришедший оживить мертвый мир, то, думаю, мы лучше поймем, что Он имеет в виду. Мне не нужно, я полагаю, объяснять, что под одним мертвым здесь подразумевается физический и естественный мертвец, а под другим - морально и религиозный мертвец; и что то, что говорит Христос в живописной манере, которую Он так часто делал, чтобы донести великие истины в конкретной форме до вялого понимания, на самом деле означает: Нет! Для людей в мире, которые отделены от Бога и поэтому мертвы в своей самости и своих грехах, хоронить других умерших людей — подходящая работа. Но ваше дело, как живущего Мною, — нести жизнь, а погребение оставить в покое, чтобы его делали мертвые люди, которые не могут делать ничего другого».
Дух ответа нашего Господа можно выразить так: «На первом месте всегда должен быть Христос, а на втором месте все остальное; и поэтому иногда это должен быть только Христос, и никто другой. Позвольте мне похоронить моего отца, и тогда я приду». Нет, говорит Христос; сначала твой долг передо Мной: сначала по порядку и времени, потому что сначала по важности. И это Его обычный тон: тот, кто любит отца или мать больше, чем Меня, не достоин Меня».
Вы когда-нибудь задумывались о том, какие странные претензии человек может предъявлять другим? Этот Иисус Христос приходит к вам, ко мне и к каждому человеку и говорит: «Я требую и имею право требовать твоей высшей привязанности и твоего первого послушания». Все остальные отношения подчинены твоему отношению ко Мне. Все остальные люди должны быть менее дороги для тебя, чем я. Никакая другая обязанность не может быть столь же настоятельной, как обязанность следовать за Мной». Какое право Он имеет так говорить с нами? На чем основано столь грандиозное утверждение? Кто выступает перед человечеством и говорит: «Кто любит отца или мать больше, чем Меня, не достоин Меня»? Он имел право сказать это, потому что Он больше, чем они, и сделал больше, чем они, потому что Он есть Сын Божий, явленный во плоти, и потому что на Кресте Он умер за всех людей. Поэтому все другие претензии уменьшаются и превращаются в ничто перед Ним. Поэтому Его воля превыше всего, и наше отношение к Нему является доминирующим фактом во всей нашей моральной и религиозной природе. Тот должен быть первым, кто бы ни был вторым, а между первым и вторым установлена великая пропасть.
Помните, что это отнесение всех других обязанностей, отношений и притязаний к требованиям и отношениям небесным, и к нашим обязанностям перед Ним, возвышает их, а не опускает; возвышает, а не унижает земные привязанности. Будучи вторыми, они благороднее и выше, чем тогда, когда они извращенно и в буквальном смысле абсурдно считают себя первыми. Маленькие холмы на переднем плане никогда не кажутся такими зелеными и прекрасными, как тогда, когда на них смотрят вместе с возвышающимися позади них огромными белыми Альпами; и все земные любви и отношения приобретают оттенок более неземной красоты и возносятся в более высокую область, когда они жестко подчинены нашей любви к Нему. Будучи вторыми, они больше, чем тогда, когда хвастались, что были первыми.
Опять же, если на первом месте должен быть Христос, а на втором месте все и вся, кроме него, то для осуществления этого часто должен быть только Христос, и никто другой. В жизни каждого человека возникнет необходимость принятия резкого решения между противоречивыми предпочтениями. Жизнь полна суровых альтернатив, и бесполезно бороться с ними. Божественный порядок – Иисус на первом месте, а все остальное – на втором. Но мы иногда нарушаем этот порядок, и тогда получается: «Ну что ж, тогда, если вы не можете удерживать нижние на своих местах, вы должны научиться обходиться вообще без них; и если ты не хочешь иметь Его первым, а потом их, ты не должен иметь их вообще». Если глаз твой соблазняет тебя, вырви его; гораздо лучше для тебя сохранить его без обид. Если рука твоя соблазняет тебя, положи ее на плаху, а в другую руку возьми тесак и уйди с ним, то лучше тебе войти в жизнь целым, чем увечным, но лучше пойти в жизнь искалеченным, чем идти в погибель целым. Оставление носилок отца — второй вариант; но иногда это необходимо. Когда вы обнаружите, что между вами и Иисусом Христом возникает вкус, занятие, учеба, занятие, отдых, когда вы не знаете, как это происходит, но так или иначе небо, которое минуту или две назад было голубым на нем ползет печальная серая пелена, будьте уверены, что то или иное, что должно быть под ним, попало наверх, и вам придется избавиться от этого, чтобы снова прийти прямо. Если бы этот человек непременно вернулся, если бы Иисус отпустил его, его бы отпустили; но поскольку Иисус знал, что он не вернется, поэтому Он сказал: «Ты должен отвергнуть свою естественную привязанность, потому что она встает между тобой и Мной».
Итак, дорогие братья, когда мы обнаруживаем, что земные обязанности, занятия, занятия любого рода, привязанности, какими бы чистыми и прекрасными они ни были, мешают нам следовать за Учителем, тогда, если это вещи, от которых мы можем отказаться хотя для этого придется принести определенную жертву, мы обязаны это сделать; или же мы не любим Учителя больше, чем все остальное.
В заключение напомню вариант этой истории, который приводит нам евангелист Лука. Он интерпретирует заповедь Христа «Следуй за Мною» и расширяет ее до проповеди Евангелия, которое в ней участвовало. Многие из вас заняты законными занятиями и в разной степени посвящают себя различным формам благотворительности, затрагивающей светское положение людей вокруг нас. Могу ли я намекнуть таким людям: «Пусть мертвые хоронят своих мертвецов»; проповедуешь Евангелие? Первое дело христианина — свидетельствовать об Иисусе Христе, и никакое усердие в законных занятиях или в работе на благо других не освободит его от обвинения в том, что он перевернул свои обязанности с ног на голову, если он скажет: «Я не могу свидетельствовать об Иисусе». Господи, ведь я так занят этими другими вещами». Это повеление имеет особое значение для нас, министров. Существует множество замечательных вещей, которыми мы испытываем искушение заняться в наши дни, учитывая возросшие возможности влияния на людей в социальном, политическом, интеллектуальном плане, и нам нужна жесткая концентрация, чтобы держаться подальше от путей, которые могут помешать нашей полезности. или, во всяком случае, растратить наши силы. Давайте услышим этот звонкий голос, всегда звучащий в наших ушах: «Проповедуй Евангелие Царствия».
МЭТТ. viii. 23-27 — НЕСУЩИЙ МИР В ПРИРОДНОМ МИРЕ
И когда Он вошел в лодку, ученики Его последовали за Ним. 24. И вот, поднялась великая буря на море, так что корабль покрылся волнами; но Он спал. 25. И приступили к Нему ученики Его, и разбудили Его, говоря: Господи! спаси нас: мы погибаем. 26. И сказал им: что вы боязливы, маловеры? И встал он, и запретил ветрам и морю, и настала великая тишина. 27. Но люди дивились и говорили: что это за человек, что и ветры и море повинуются ему! viii. 23-27.
Вторая группа чудес в этих главах показывает нам Христа как Князя мира, и то в трех сферах: материальной, сверхчеловеческой и нравственной. Он успокаивает бурю, изгоняет бесов и прощает грехи, успокаивая таким образом природу, дух и совесть.
Окруженные горами озера подвергаются внезапным штормам из-за ветра, проносящегося по долинам. Один из них с ревом приближается, когда маленькая лодка, вероятно, принадлежащая Иакову и Иоанну, пересекает шесть или семь миль к восточному берегу. Мэтью описывает лодку так, как она выглядит с берега, как «накрытую» и потерянную из виду прибойными волнами. Марк, рупор Питера, описывает отчаянное положение так, как это знал один из находившихся на борту, и говорит, что лодка наполнялась». Должно быть, это был сильный шторм, который напугал команду, всю свою жизнь проведшую на озере.
Обратите внимание на сон Христа во время бури. Его спокойный сон контрастирует с суматохой бури и тревогой экипажа. Это был сон физического истощения после тяжелого рабочего дня. Он слишком устал, чтобы бодрствовать или отвлекаться на шум. Его усталость — признак Его истинной мужественности, Его труда до предела Его сил; характеристика Его жизни служения, которой мы не уделяем должного внимания в своих мыслях. Это также признак Его спокойной совести и чистого сердца. Иона проспал во время бури, потому что его совесть была притуплена; но Христос, как уставшее дитя, положившее голову на колени матери.
Этот сон может иметь для нас символическое значение. Хотя Христос присутствует, приходит буря, и Он спит в ней. Лазарь умирает, а Он не выказывает никакого сочувствия. Петр лежит в темнице, и только когда раздаются молотки плотников, устанавливающих виселицу на завтра, приходит освобождение. Он откладывает Свою помощь, чтобы испытать нашу веру и ускорить наши молитвы. Лодку могут накрыть волны, а Он спит, но Он проснется прежде, чем она затонет. Он спит, но никогда не пересыпает, и с Ним не бывает опоздавших.
Далее обратите внимание на крик пробуждения от страха. Нарушенная резкость их призыва показывает безотлагательность дела в глазах опытных рыбаков. Их призыв представляет собой любопытную смесь страха и веры. Спаси нас» — это язык веры; мы погибаем» — это страх. Это странное смешение противоположностей мы часто повторяем. Задача веры – подавлять страх. Но источником веры часто является страх, и мы вынуждены доверять только потому, что очень боимся. Вера, которая не полностью подавляет страх, все же может быть наиболее реальной; и самая высокая вера всегда имеет сознание, что, если Христос не поможет, и что мы быстро погибнем.
Итак, обратите внимание на мягкий протест. Есть что-то очень величественное в спокойствии пробуждения нашего Господа и, если мы последуем указанию Матфея, в том, что Он прежде всего обратился к слабостям учеников и позволил буре бушевать. Он не может причинить вреда и в настоящее время может дуть, как хочет, пока Он дает урок трепещущим ученикам. Обратите внимание, с какой любовью наш Господь встречает несовершенную веру. Он не упрекает их за грубое пробуждение Его. Он упрекает их не за то, что они боязливы, а за то, что они настолько боязливы, что позволяют страху покрыть веру, как волны покрывают лодку. Он с состраданием признает борьбу в их душах и наличие у них какой-то искры веры, которую Ему хотелось бы раздуть в пламя. Он показывает им и нам причину всепоглощающего страха – недостаток веры. И Он все облекает в форму вопроса, таким образом смягчая упреки и успокаивая их страхи, апеллируя к их здравому смыслу. Страх иррационален, если мы можем проявлять веру. Просто бравада говорить, что я не буду бояться», ибо эта ужасная вселенная полна поводов для справедливого террора; но это голос трезвого разума, который говорит: я буду доверять и не бояться». Христос отвечает на Свой вопрос, когда он его задает: вы маловеры, поэтому вы так боязливы.
Далее обратите внимание на слово, которое успокаивает бурю. Христос поддается крику несовершенной веры и тем укрепляет ее. Если бы Он этого не сделал, что стало бы с каждым из нас? Он не угашает тускло горящий фитиль, но ухаживает за ним и питает его елеем Своими внутренними дарами и Своими ответами на молитву, пока он не загорится ясно и бездымно, вера без страха. Даже дыму для воспламенения нужна лишь более высокая температура; и страху, который смешан с верой, нужно лишь немного больше тепла, чтобы превратиться в сияние доверия. Именно это и делает Христос этим чудом. Его царское слово всесильно. Мы видим, как Он поднимается на корме рыбацкой лодки и посылает Свой голос в воющую тьму, а ветер и волны съеживаются у Его ног, как собаки, знающие своего хозяина. Как и в исцелении слуги центуриона, мы имеем знак божественности в том, что Его простое слово способно произвести эффект в естественной сфере. Когда Он спал, Он показал слабость мужества; но Он проснулся, чтобы проявить силу внутренней божественности. Так всегда и в Его жизни, где рядом со знаками уничижения и соучастия в человеческой слабости мы всегда имеем знаки Его Божественности, пробивающиеся за завесу. Вся эта сила высвобождается по крику робких людей. Шторм должен был привести к террору; Террор должен был вызвать чудо – результат был полным и немедленным. Когда ветер утих, никакая волна после волн не потревожила спокойную воду. Была сильная буря, а теперь наступило великое затишье, когда рыбаки мирно плыли к месту высадки под тенью холмов. Чем сильнее буря, тем глубже последующий покой.
Все это является истинным символом нашей индивидуальной жизни, а также истории Церкви. Придут бури, и может показаться, что Он беспечен. Он всегда пробуждается нашим криком, который не обязательно должен быть чистой верой, чтобы принести ответ, но может быть странным образом переплетен из веры и страха. Господь поможет. . . и это очень рано», и мир, который Он приносит, — это действительно мир. Так же может быть и с нами среди жизненных трудностей. Так пусть же будет и с нами, когда путешествие по этому бурному морю времени завершится! Они взывают к Господу в своей беде. Он успокаивает бурю, и волны ее утихают. Тогда они радуются, потому что молчат; поэтому Он приводит их в желанную гавань».
МЭТТ. viii. 28-34 — НЕСУЩИЙ МИР В ДУХОВНОМ МИРЕ
И когда пришел Он на другую сторону, в страну Гергесенскую, встретили Его двое, одержимые бесами, вышедшие из гробов, очень свирепые, так что никто не мог пройти этим путем. 29. И вот, они закричали: что Тебе до нас, Иисус, Сын Божий? неужели Ты пришел сюда, чтобы мучить нас прежде времени? 30. И было далеко от них стадо многих свиней, пасущихся. 31. И бесы просили Его, говоря: если Ты изгонишь нас, то позволь нам уйти в стадо свиней. 32. И сказал им: пойдите. И выйдя, вошли в стадо свиней, и вот, все стадо свиней бросилось с крутизны в море и погибло в воде. 33. А хранившие их побежали, и пошли в город, и рассказали всё, и что случилось с одержимыми бесами. 34. И вот, весь город вышел навстречу Иисусу; и, увидев Его, просили Его, чтобы Он вышел из пределов их. viii. 28-34.
Матфей соблюдает хронологический порядок в первом и втором чудесах второй тройки, но, вероятно, причиной их объединения было скорее сходство по их содержанию, чем близость по времени. Ибо нельзя не чувствовать, что за умиротворением бури, которая проявила Иисуса как Приносящего мир в сфере Естественного, следует изгнание демонов, которое показало Его как Господа еще более широких и темных сфер. и Податель Мира духам, измученным и раздираемым таинственной тиранией. Его кроткая сила колеблет все существа; Его слово течет очень быстро». Ветры, моря и демоны слушают и повинуются. Это чудо было обильно высмеяно дешевыми насмешками, и некоторые защитники Евангелий пытались объяснить его и почти извинялись за него, но, хотя оно и поднимает трудные проблемы в своих деталях, общий эффект от него состоит в том, чтобы представить возвышенное представление об Иисусе и Его абсолютной, универсальной власти. Эта концепция становится еще более величественной, когда два соседних чуда рассматриваются в связи.
Есть единичные вариации в прочтении названия сцены чуда у трёх евангелистов. Согласно чтению Авторизованной версии, Матфей помещает его в страну Гергесенов; Марк и Лука в стране Гадаринской; тогда как в Пересмотренной версии, следуя общему мнению критиков текста, в Евангелии от Матфея читается Гадарин, а в Евангелии от Марка и Луки — Герасин. Теперь Гадара находится более чем в шести милях от озера, а между ними лежит глубокое ущелье реки, так что о нем не может быть и речи как о месте чуда. Но единственная известная до недавнего времени Гераса еще более невозможна, поскольку она находится далеко на востоке от озера. Но несколько лет спустя Томсон нашел руины, носящие имя Херса или Герса, на единственной части этого побережья, где крутые холмы спускаются к берегу» (Смит, «Историческая география Святой Земли», стр. 459). Вероятно, это место чуда, и оно могло быть включено в территорию, зависящую от Гадары, и поэтому было справедливо описано как страна Гадаринцев».
Матфей снова сокращает, опуская многие наиболее яркие и торжественные черты повествования, изложенного двумя другими евангелистами, а также расходится с ними, упоминая двух бесноватых вместо одного. Это не противоречие, ибо если бы их было два, то был бы один, но это расхождение, обусловленное более точной информацией. Независимо от того, были ли они задуманы так или нет, сокращения имеют поразительный результат: Иисус произносит только одно слово, разрешающее «Гоу», и что, таким образом, Его простое присутствие является мощным заклинанием, перед которым демоны сжимаются и бегут. Они знают Его как Сына Божьего»; имя, которое в их устах должно быть воспринято во всем его значении. Если демоническая одержимость является фактом, то нетрудно объяснить имя, данное здесь небу, а также внезапный переход от жестокой цели преградить путь злоумышленнику к униженному подчинению. Если это не факт, то дать правдоподобное объяснение тому или иному обстоятельству будет задачей, требующей многих искажений, как показывают попытки достичь этого. Например, нам говорят, что бесноватые боялись Иисуса, потому что Он не боялся их», и они знали Его, потому что люди с разбитым разумом также чувствовали чары, в то время как мудрые и сильные духом часто использовали свой интеллект , под силой страсти или предубеждения, чтобы противостоять силе истины». Возможно, последний пункт объясняет непризнание некоторыми критиками одержимости демонами так же далеко, как первый объясняет признание Иисуса бесноватыми!
Бесовской природе пришествие Христа принесло мучение, как солнечный луч, дающий жизнь многим, также умерщвляет уродливые существа, ползающие и роящиеся во тьме. Поднимите камень, и пресмыкающиеся убегут из-под пронизывающего света, столь нежеланного. Что создает рай, то и ад», и одно и то же присутствие — это жизнь или смерть, радость или агония. Дорогое восприятие божественной чистоты и трепетная отдача бессильной ненависти от нее, несомненно, составляют самую суть демонической природы, и каждый человек, вглядывающийся в глубину своего собственного духа, знает, что возможности такого состояния находятся в ему.
Наш Господь различал исцеление больных и изгнание бесов. Он различал формы болезней, вызванных одержимостью, и те же болезни, отделенные от нее, как, например, случаи немоты. Вся Его позиция, как в Его фактическом обращении с одержимыми, так и в Его обращении к этому вопросу, давала Ему полную приверженность реальности ужасной вещи. Напрасно говорить, что Он потворствовал маниям безумия, чтобы излечить их. Эта теория не объясняет адекватно ни один из фактов и не затрагивает некоторых из них. Опасно пытаться ослабить силу повествования, говоря, что евангелисты находились под влиянием популярных представлений (которые потихоньку считаются ошибочными) и, следовательно, их предубеждения окрашивали их представления. Если зеркало было настолько искажено, как можно полагаться на какую-либо часть его отражения Иисуса? Не может быть сомнения, что евангельское повествование утверждает и предполагает реальность бесовской одержимости, и если представление, которое также предполагал Иисус, принадлежит евангелистам, то какое доверие можно оказывать авторитетам, которые искажают Его в таком вопросе? С другой стороны, если они не искажают Его, а Он ошибся, смешав простое безумие с одержимостью бесом, то какое доверие можно возлагать на Него как на нашего Учителя невидимого мира? Затрагиваемые проблемы очень серьезны и далеко идущие, и шутки и сарказм здесь неуместны.
Но уместен вопрос: по какому праву мы утверждаем, что одержимость демонами — это взорвавшийся вымысел и невозможность? Знаем ли мы себя или своих собратьев настолько хорошо, чтобы иметь право отрицать, что глубоко в таинственном подсознательном сознании существуют врата, через которые духовные существа могут вступать в контакт с человеческими личностями? Тот был бы смел, до грани самонадеянности или даже дальше, если бы занял такую позицию. И имеем ли мы больше права предполагать, что мы знаем о вселенной настолько много, чтобы быть уверенными в том, что там нет злых духов, которые могут вступить в контакт с человеческими духами и установить над ними инопланетную тиранию? Христианская позиция заключается не в таком далеко идущем отрицании, которое превосходит наши знания, а в спокойной вере в то, что Иисус является главой всего начальства и власти и что Ему все подчинены. Считается само собой разумеющимся, что предполагаемое одержимость является безумием. Но не может ли быть так, что сегодня часть предполагаемого безумия является одержимостью? Как бы то ни было - и, возможно, те, кто имеет самый широкий опыт общения с сумасшедшими, будут меньше всего готовы отвергнуть такую возможность, - Иисус признал реальность того, что существуют души, угнетаемые реальной личностью, которая поселилась в дом жизни, и никто из нас не обладает достаточно широкими и глубокими познаниями, чтобы противоречить Ему. Не лучше ли принять Его свидетельство в этом, как и в других вопросах, находящихся за пределами нашего понимания, как истинное и поразмыслить над ним?
Прошение демонов, согласно Полученному тексту, принимает форму: «Отпусти нас», тогда как большинство современных редакторов читает его так: «Пошли нам». Первое прочтение, по-видимому, взято у Луки (8:32), тогда как у Марка есть «послать» (не то же самое слово, которое сейчас читается у Матфея). Но далее Марк говорит не о том, что Иисус послал их, а о том, что Он позволил им «или позволил им» (то же слово, что и у Матфея, согласно Полученному тексту). Таким образом, участие Иисуса в сделке просто дозволительно, и единственное слово, которое Он говорит, действительно авторитетно в своей краткости и означает «просто прочь» или «уйди». Он изгоняет их, но не вводит. Он послал их не в стадо, а из людей, и не воспрепятствовал их входу в свиней. Следует далее отметить, что ничто в повествовании не предполагает, что истребление стада было задумано даже демонами, а тем более небесами. Обезумевшие звери бросились прямо перед ними, не зная, почему и куда; крутой склон был впереди, а море у его подножья, и там кончался их испуганный короткий галоп. Последнее, что сделали бы демоны, — это изгнали бы себя, как изгнала их смерть свиньи, из нового убежища. Поэтому нет нужды придумывать оправдания истреблению Христом стада, ибо Он не истреблял его. Несомненно, содержание свиней было нарушением еврейского закона; без сомнения, судьба свиньи больше убедила бы двух одержимых демонами и прохожих в реальности экзорцизма, но эти извинения излишни.
Повествование предполагает некоторую близость между демонической и животной природой, и хотя это предположение легко высмеять, невозможно опровергнуть. Мы знаем слишком мало ни о том, ни о другом, чтобы сделать это, а то, что мы не можем опровергнуть, трудно отрицать. В единой природе есть глубины, которых мы не можем постичь, хотя их обладатели близки к нам; другой вообще исключен из нашего расследования. Там, где мы настолько невежественны, нам лучше не подтверждать и не отрицать. Но мы можем использовать это кажущееся сходство в гомилетическом смысле и признать, что дух, восстающий против Бога, обязательно тяготеет вниз и становится более или менее звериным.
Неудивительно, что свинопасы разбежались, но, конечно же, удивительно, что единственным результатом чуда было желание избавиться от Иисуса. Возможно, причиной была потеря свиньи, которая сыграла большую роль в взволнованной истории их владельцев; возможно, причиной было опасение, что Он обнаружит и упрекнет другие случаи нарушения строгих иудейских приличий, возможно, это было просто уклонение от любого тесного контакта с небесным или, казалось бы, сверхъестественным, что так инстинктивно в нас и свидетельствует о дремлющее сознание разлада с Небесами. Отойдите от меня, ибо я грешный человек», — вопль пробудившейся совести. И, увы! оно имеет власть отослать Того, в ком мы нуждаемся и кто приходит к нам, только потому, что мы грешны, и только для того, чтобы Он мог избавить нас от нашего греха.
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