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ВТОРАЯ КНИГА ЦАРЕЙ(ПРОДОЛЖЕНИЕ)

	2 КОРОЛЯ viii. 9-15 — ИСТОРИЯ АЗАИЛА
И пошел Азаил навстречу ему, и взял с собой в подарок все хорошее, что есть в Дамаске, сорок вьючных верблюдов, и пришел, и стал пред ним, и сказал: сын твой Венадад, царь Сирийский, послал меня Ты говоришь: выздоровею ли я от этой болезни? 10. И сказал ему Елисей: пойди, скажи ему: ты непременно можешь выздороветь; однако Господь показал мне, что он обязательно умрет. 11. И он твердо утвердил лицо свое, доколе не устыдился; и заплакал человек Божий. 12. И сказал Азаил: что плачет господин мой? И он ответил: потому что я знаю зло, которое Ты сделаешь сынам Израилевым: крепости их ты подожжешь, и юношей их убьешь мечом, и детей их разобьешь, и женщин их растерзаешь. с ребенком. 13. И сказал Азаил. Но что же, раб твой — собака, чтобы совершать такое великое дело? И ответил Елисей: Господь показал мне, что ты будешь царем над Сирией. 14. И пошел он от Елисея и пришел к господину своему; Кто сказал ему: что сказал тебе Елисей? И он ответил: Он сказал мне, что ты непременно выздоровеешь. 15. И было на другой день: он взял толстую ткань, обмакнул ее в воду и возложил на лицо свое, так что умер; и воцарился Азаил вместо него» (4 ЦАР. VIII). 9-15.
Это странная, дикая история. Дамасская монархия внезапно обрела могущество, воинственное и торговое, поскольку в те дни эти две вещи шли рука об руку. Как это обычно бывает, Азаил, успешный солдат, становится амбициозным. Его меч кажется настоящим скипетром, и он будет обладать властью. За много лет до этого Илия помазал его на царство над Сирией. Это подействовало на него и пробудило в нем честолюбие. Другие назначения Илии, ровесники его, уже вступили в силу: Ииуй был царем Израиля, Елисей был пророком, но он только не достиг того достоинства, на которое был назначен.
Сейчас он приходит с посланием от царя Дамаска к Елисею. Без сомнения, он часто противопоставлял свою силу дряхлому номинальному королю, много раз думал о помазании и лелеял честолюбивые надежды, которые постепенно превращались в мрачные решения.
Он, без сомнения, надеялся, что Венадад смертельно болен, и, должно быть, это было жестокое, сокрушительное разочарование, когда он услышал, что в болезни нет ничего смертельного. Еще одна надежда ушла от него. Трон казался еще дальше, чем когда-либо. Я полагаю, что в этот момент в его сердце зародилась решимость убить Венадада. Откат разочарования подтолкнул Азаила к решению, которое он тут же принял. Несомненно, в течение нескольких лет оно набирало форму, но теперь оно стало определенным и устоявшимся. В то время как его лицо сияло новой решимостью, а губы сжались в твердости его цели, ровный голос пророка продолжал: «хотя он непременно умрет», и око человека Божьего искало его, пока он не отвернулся со стыдом, потому что сознавал, что сокровенное сердце его прочитано.
Затем последовал плач пророка и торжественное объявление о том, что сделает Азаил, когда взойдет на престол. Он сжался в настоящем ужасе от мысли о такой чудовищности греха. «Разве раб твой — собака, чтобы делать такое?» Елисей сурово отвечает: «Господь показал мне, что ты будешь царем Сирии». Несомненно, в его характере разовьется зло. Несомненно, курс, начатый таким преступлением, будет целостным и согласующимся сам с собой.
Этот разговор с Елисеем, кажется, ускорил достижение цели Азаила, как если бы предсказание было, по его мнению, оправданием его средств для его выполнения.
Как он похож на Макбета! — успешный солдат, движимый сверхъестественными предчувствиями о величии, которого ему предстоит достичь, и, наконец, убийца.
Это повествование открывает нам некоторые торжественные и темные места человеческой жизни, человеческих сердец, путей Божиих. Давайте посмотрим на некоторые уроки, которые заключаются здесь.
I. Ответственность человека за грех, который предвидит Бог.
Кажется, что слова пророка сыграли важную роль в возбуждении амбициозных желаний, которые привели к преступлению. Цель Азаила совершить это дело ясно известна пророку. Его восхождение на престол является частью божественного замысла. Он мог найти оправдания своей вине и переложить ответственность за свои амбиции на божественного посланника. Могут спросить: что это за Бог, который воздействует на разум человека, возбуждая обещания и, выполняя это, фиксируя в Своих целях, что человек должен совершить преступление, но рассматривает его, когда оно совершено, как вина?
Но теперь, что бы вы ни говорили и какие бы оправдания ни нашел себе Азаил, здесь в самой обнаженной форме представлена истина о всяком грехе. Бог все это предвидит. Бог помещает людей в обстоятельства, в которых они падут, Бог представляет им то, чем они будут искушаться. Бог принимает последствия их проступков и использует их в Своем великом плане. С одной стороны, это неоспоримо, а с другой, столь же неоспоримо и то, что Божье предвидение оставляет людей свободными. То, что Бог помещает людей в обстоятельства, в которых они попадают, не является Его искушением. Непредотвращение греха со стороны Бога не является разрешением грешить. Решение Бога о последствиях греха не является Его попустительством греху как части плана Его провидения.
Человек свободен. Мужчина несет ответственность. Бог ненавидит грех. Бог предвидит и допускает грех.
Это все страшная тайна, но факты столь же неоспоримы, сколь непостижима тайна их сосуществования.
II. Дремлющие возможности греха.
Азаил с негодованием протестует против мысли, что ему следует сделать такое. Совесть в нем еще осталась. Его пример показывает, как мало кто-либо из нас знает, кем нам предстоит быть и что делать. Мы все загадка для самих себя. В нас скрыты дремлющие силы. Мы как тихие вулканы.
Так много в нас дремлет и нуждается в поводе для своего развития, как семена, которые могут спать веками. Это верно в отношении как хорошего, так и плохого в нас. Жизнь открывает нас самим себе. Мы учимся познавать себя по своим действиям лучше, чем посредством мысленного самоанализа.
Все грехи едины по своей сути и могут принимать различные формы в зависимости от обстоятельств. Конечно, характеры разные, но корень греха в каждом из нас. Мы во многом добры, потому что не подвергаемся искушениям, так как дом вполне может устоять, даже если нет наводнений. По существу дела основательное самопознание невозможно.
Грех обладает силой ослеплять нас от своего присутствия. Оно приходит в облаке, как было сказано древними богами. Легкие привыкают к испорченной атмосфере и почти не осознают угнетения, пока не перестанут играть.
Все это должно нас научить —
Уроки осторожной ходьбы и смирения. Мы хорошие, потому что нас не судили.
Уроки благотворительности и братской доброты. Каждый вор в кораблях, каждая уличная проститутка — наши брат и сестра, и они доказывают свое братство своим грехом. «Все, что сделал человек, человек может сделать». «Nihil humanum Alienum a me puto». «Пусть тот, кто без греха, бросит первый камень».
III. Фатальная необходимость, из-за которой грех повторяется в отягченных формах.
Посмотрите, как Азаил погружается в свои самые страшные преступления. Его первый человек по необходимости ведет за собой других. Человек, не совершивший никакого греха, возможен, но человек, совершивший только один грех, невозможен. Вы когда-нибудь видели, как прорывается или разрушается плотина? Сквозь маленькую щель попадает капля: остановится ли она там — в щели или струйке? Нет! Капля расширила трещину, смягчила землю вокруг, устранила некоторые препятствия. Затем еще один и другой следуют все быстрее, пока вода не выливается потоком и подпорная насыпь не сносится.
Ни один грех не мертв в одиночестве. Демон приводит семерых других дьяволов, худших, чем он сам. Причина такого обострения очевидна.
Во-первых, это привычка.
Во-вторых, растущая склонность.
В-третьих, ослабление сдержанности.
В-четвертых, есть жажда волнения, чтобы успокоить совесть.
В-пятых, необходимость положения мужчины.
В-шестых, есть странная любовь к последовательности, которая тонизирует всю жизнь до одного оттенка, насколько это возможно. Наконец приходит отчаяние.
Но не каждый грех имеет тенденцию повторяться и влечь за собой других. Оно имеет тенденцию повторяться в обостренных формах. Существует рост, закон увеличения и вечности. Семя дает плоды «около шестидесяти, а некоторые и в сто раз».
И поэтому убитые солдаты и опустошенные дома Израиля были следствием повязки на лице Венадада. Тайна многих огромных преступлений заключается в освобождении от совести, которое можно найти в совершении еще большего греха. Фурии гонят кнутами скорпионов, а бедняга ныряет и пинается все глубже и глубже в трясину, все дальше и дальше от тропы. Поэтому вы никогда не сможете сказать: «Я сделаю только одну неправильную вещь».
Здесь мы видим, насколько бессильны против греха все ограничения. Пророчество не уберегло Азаила от его грехов. Ясное осознание того, что это были грехи, не остановило его. Ужасная дрожь совести не помешала ему. Вскоре ему заткнули рот.
Послушайте же, чем все это кончится. Христос открывает нас самим себе. Христос разрывает цепь греха, создает новое начало, отсекает следствия, обращает вспять необратимое, стирает неизгладимое, отменяет необратимое, прощает все греховное прошлое и силой Своей любви в душе творит величайшее чудо. чем изменить кожу эфиопа; учит привыкших ко злу поступать добро, и хотя грехи как багряное, убеляет их, как снег. Он дает нам очищенное прошлое и светлое будущее, а из всех наших грехов и потраченных лет делает прощенными грешниками и прославленными, совершенными святыми.
2 КОРОЛЯ х. 18-31 — НЕЧИСТОЕ РВОВАНИЕ
«И собрал Ииуй весь народ и сказал им: Ахав немного послужил Ваалу; но Ииуй много послужит ему. 19. Итак, призовите ко мне всех пророков Ваала, всех его слуг и всех его священников; пусть ни у кого не будет недостатка: ибо Мне предстоит принести великую жертву Ваалу; у кого будет недостаток, тот не будет жить. Но Ииуй сделал это хитро, с намерением уничтожить поклонников Ваала. 20. И сказал Ииуй: объяви торжественное собрание Ваалу. И они это провозгласили. 21. И послал Ииуй по всему Израилю, и пришли все поклонники Ваала, так что не осталось человека, который бы не пришёл. И пришли они в дом Ваала; и дом Ваала был полон от края до края. 22. И сказал он привратнику: принесите одежды всем поклоняющимся Ваалу. И принес им одежды. 23. И пошел Ииуй и Ионадав, сын Рехава, в дом Ваала, и сказали поклоняющимся Ваалу: посмотрите, и посмотрите, нет ли здесь с вами никого из рабов Господних, кроме поклонников Ваала. только. 24. И когда они вошли приносить жертвы и всесожжения, Ииуй назначил снаружи восемьдесят человек и сказал: если кто из людей, которых я привел в твои руки, убежит, то отпустившему его душа будет за жизнь его. 25. И было, как только он закончил приносить всесожжение, Ииуй сказал страже и начальникам: пойдите и убейте их; пусть никто не выйдет. И поразили их острием меча; и стража и начальники выгнали их и пошли в город дома Ваала. 26. И вынесли изображения из дома Ваала и сожгли их. 27. И разрушили изображение Ваала, и разрушили дом Ваала, и сделали его ходовым домом до сего дня. 28. Так Ииуй уничтожил Ваала из Израиля. 29. Однако от грехов Иеровоама, сына Навата, который ввел Израиля в грех, Ииуй не отступил от них, то есть от золотых тельцов, которые были в Вефиле и которые были в Дане. 30. И сказал Господь Ииую: за то, что ты хорошо сделал то, что было правильным в глазах Моих, и сделал дому Ахава все, что было в Моем сердце, дети твои четвертого рода сядут на престол Израиля. 31. Но Ииуй не позаботился о том, чтобы всем сердцем своим поступать по закону Господа Бога Израилева, ибо он не отступил от грехов Иеровоама, которые ввели Израиля в грех» (4 ЦАР. 10). 18-31.
Подробности этой истории кровопролития нуждаются в небольшом разъяснении. Ииуй «яростно ехал» к какой-то цели. Скрытность и быстрота в сочетании с непреклонной строгостью сокрушили династию Ахава, которая пала без сожаления и поддержки, словно от удара молнии. К Ииую собрались самые благородные элементы, представленные рехавитом Ионадавом, очевидно, поклонником Иеговы и тесно связанным с свирепым воином из этой главы. Ииуй сначала закрепил свое положение, а затем сокрушил поклонение Ваалу так же сильно и решительно, как он это сделал с царской семьей. Он ударил один раз и больше не ударил; за один удар распылил.
Дерзкий предлог намерения превзойти павшую династию в поклонении Ваалу, должно быть, прозвучал странно для тех, кто знал, что убийство дома Ахава было представлено им как исполнение замысла Иеговы, но это не было слишком грубым, чтобы в него можно было поверить. Таким образом, мы можем представить себе радостное возрождение надежды, с которым со всех уголков земли священники, пророки и поклонники Ваала, оправившиеся от испуга, стекались к великому храму в Самарии, пока он не стал подобен чаше, наполненной вином из до краев. Поклонение не могло бы насчитывать много приверженцев, если бы один храм мог вместить большую их часть. Вероятно, это никогда не было чем-то большим, чем придворная мода, а теперь, когда Иезавель умерла, она утратила свои позиции. В знак королевской милости каждому из присутствующих было вручено облачение из королевского гардероба. Затем во двор храма вошел сам Ииуй в сопровождении аскета Ионадава, странная пара и пара очень «выдающихся» новообращенных. Жрецы Ваала были в восторге от удовлетворенной гордости, когда эти двое приходили на поклонение. По приказу Ииуя были приняты обычные меры предосторожности против вторжения неверующих, но со зловещим смыслом, о котором нетерпеливые искатели и не мечтали. Это был отбор ради разрушения, а не ради сохранения. И все они прошли во внутренний двор, чтобы принести жертву.
В стихе 24 история дает двойную картину. Внутри находятся ликующие поклонники; снаружи мрачная компания их палачей, ожидающая сигнала, чтобы обнажить мечи и ворваться в безоружную толпу. Ииуй зашел в своем обмане так далеко, что сам принес всесожжение, а Ионадав стоял рядом, а затем удалился, после чего, без сомнения, последовали благодарные возгласы. Шаг или два привели его к «восемьдесят мужчинам снаружи». Двух строгих слов: «Идите, бейте их» — достаточно. Они врываются, и «храмовые песни» превращаются в «вопли в тот день». Беззащитная, удивленная толпа, сбившаяся в тускло освещенную святыню, была убита до одного человека. Затем самое внутреннее святилище было разрушено, трупы и статуи в беспорядке выброшены во внешние дворы или за пределы территории, зажжены костры, чтобы сжечь мерзости, а занятые руки, всегда более готовые к грабежам и разрушениям, чем к хорошей работе, снесли храм. , руины которого были использованы для низших целей. Автор, изображая эту дикую сцену, подводит итог с оттенком ликования: «Так Ииуй истребил Ваала из Израиля» — здесь обратите внимание на подчеркнутое значение трех имен царя, бога и народа. Это оправдание ужасного поступка.
Главный интерес этого отрывка заключается в раскрытии странно смешанного характера Ииуя, а также в том факте, что его кровавая жестокость была одобрена небесами и вознаграждена продолжением его династии в течение более длительного времени, чем любая другая на Земле. престол Израиля.
Ииуй находился под влиянием «ревности к Господу», сколько бы дыма ни смешивалось с пламенем. Он действовал с убеждением, что он — орудие Божие, и в каждом новом кровавом деле подтверждал исполнение своего пророчества. Его исповедание перед Ионадавом (стих 16) не было ни лицемерием, ни хвастовством. Рехавитский шейх, очевидно, был выдающимся человеком и, очевидно, одним из лидеров тех, кто не «преклонил колени перед Ваалом»; и раскрытие Ииуя своих воодушевляющих мотивов было призвано обеспечить союз этой партии через одного из ее вождей. Несомненно, к рвению Ииуя примешивалось множество элементов эгоизма и множество пятен. Он был примерно на том же уровне, что и фанатизм непосредственных преемников Мухаммеда; но, каким бы низким он ни был, посмотрите на его мощь. Ииуй пронесся, как вихрь, или как огонь среди соломы, от Рамофа до Изрееля, от Изрееля до Самарии, и ничто не устояло перед его яростным натиском. Оперативность, решительность, скрытность — качества, которые приводят предприятия к успеху, — отличали его характер; отчасти, без сомнения, от природного темперамента, ибо Бог выбирает правильные инструменты, но от темперамента, обостренного и воодушевленного убежденностью в том, что он является инструментом, избранным Богом. Мы можем узнать, как даже очень несовершенная форма этого убеждения придает человеку непреодолимую силу, уничтожает страх, вырывает зубы опасности и собирает все силы человека в точку, способную преодолеть любое сопротивление. Мы все можем признать, что Бог послал нас со Своими поручениями; и если мы будем дорожить этим убеждением, мы отстраним от себя лень и страх и из слабости сделаемся сильными.
Но Ииуй указывает на возможные недостатки «ревности о Господе». Мы можем на мгновение отложить рассмотрение моральных аспектов убийства им царского дома и поклонников Ваала и указать на оттенок эгоизма и на закваску обмана в его энтузиазме. Нам не нужно это анализировать. Это Божья работа. Но ясно, что целью, которую он имел в виду, было не просто исполнение пророчества, но и закрепление трона; и в его резне было больше страсти и эгоистичной политики, чем подобает служителю божественного правосудия, который не должен позволять никакому гневу нарушать торжественность своего ужасного задания. Подобные опасности всегда встречаются на пути великих людей, чувствующих себя посланными небесами. В нашей скромной жизни они преследуют нас по пятам, и религиозному рвению необходимо всегда внимательно следить за собой, чтобы оно не выродилось бессознательно в своеволие и не позволило мутному потоку земной страсти омрачить свои кристальные воды.
Многие великие имена в анналах Церкви пали перед этим искушением. Нам всем нужно помнить, что «гнев человеческий не творит правды Божией», и остерегаться, чтобы нами не руководила наша собственная бурная нетерпимость к противоречиям и решимость идти по-своему, в то время как мы думаем, что сами скромные инструменты божественной цели. В апостольстве был «зелот»; но грубое, кровавое «рвение» его партии, должно быть, нуждалось в значительном очищении, прежде чем оно узнало, какой дух имеет ревность истинного ученика.
Еще один интересный момент – это решительное одобрение Богом кровавых действий Ииуя (стих 30). Избиение поклонников Ваала не входит в число действий, которые, по словам Бога, были «согласны всему, что было в Моем сердце», и можно утверждать, что оно не входило в поручение Ииуя. Конечно, сопутствующий обман не был «прав в глазах господина», но резня в храме Ваала была естественным продолжением гражданской революции и, скорее всего, была включена в одобренные дела.
Возможно, Елисей передал Ииую весть из 30-го стиха. Если так, то какой контраст между двумя инструментами достижения Божьих целей! В любом случае одобрение Иеговы было дано явно. Что тогда? Не должно быть никаких колебаний в признании прогрессивного характера библейской морали, а также роста откровения божественного характера, отражением которого является мораль каждой эпохи. Полному откровению Бога любви должно было предшествовать ясное откровение Бога праведности; и хотя Ветхий Завет действительно раскрывает любовь Божью во многих милостивых поступках и словах, он особенно учит о Его праведном осуждении греха, без которого Его любовь была бы простым снисхождением и безнаказанностью. Убийство нечестивого дома Ахава и священников Ваала было актом божественного правосудия, и вопрос заключается лишь в том, имело ли это правосудие право убивать их. На этот вопрос верующие в божественное провидение могут дать только один ответ. Уничтожение поклонения Ваалу и уничтожение его оплота в семье Ахава были, как мы видим, достаточными причинами для такого поступка. Вовлекать Ииуя в эту проблему нет необходимости. Он был мечом, но рука Божия наносила удары. Не дело людей обвинять Господа жизни и смерти за Его методы и времена, когда Он посылал смерть злодеям. Допустим, что «долготерпение», которое «не желает, чтобы кто погиб», говорит в наших сердцах сильнее, чем справедливость, поражающая смертью, позднее и более благословенное откровение возможно и драгоценно только на основании первого. И такое распущенное поколение, как наше, которое притворяется, что приходит в ужас при мысли о «гневе Божием» и отшатывается от созерцания Его судов, никогда не достигнет сокровенных тайн нежности Его любви.
С чисто человеческой точки зрения мы можем сказать, что революции не совершаются розовой водой и что во всех кризисах в истории страны, когда какое-то древнее зло должно быть свергнуто и какая-то мощная система должна быть сокрушена, , будет насилие, при котором легкомысленные люди, никогда не переживавшие подобных времен, будут в ужасе и с дешевым порицанием поднимать руки. Без сомнения, у нас есть более высокий закон, чем знал Ииуй, и Христос поставил Свою нежную заповедь любви вместо того, что было «сказано им в древности». Но давайте, пока мы сами подчиняемся этому и отвергаем насилие и кровь, будем судить людей древности «по тому, что они имели, а не по тому, чего у них не было». Кровавые деяния Ииуя не вызывают восхищения. Его послушание – это то, что хвалят и вознаграждают. Хорошо для нас, если мы будем так же преданно подчиняться нашему лучшему закону!
Последний момент в истории — несовершенство послушания Ииуя. Он удовлетворился тем, что искоренил Ваала, но оставил телят. Это показывает нечистоту его «рвения», которое пылало только против того, что ему было выгодно разрушить, и оставляло более популярное и древнее идолопоклонство нетронутым. Послушание должно быть «всем или не совсем». Мы не можем «сочинять грехи, к которым мы склонны», ревностью против тех, «к которым у нас нет намерения». Наша совесть склонна иметь в себе нечувствительные места, подобные ведьмовским меткам. Мы часто думаем, что достаточно устранить самое большое зло и оставить меньшее, но белые муравьи съедают труп быстрее, чем лев. От изгнания Ваала будет мало пользы, если мы будем держать телят в Дане и Вефиле. Ничто, кроме хождения в законе Господнем «от всего сердца», не обеспечит нам безопасное хождение. «Объедини мое сердце, чтобы бояться имени Твоего» должно быть нашей ежедневной молитвой. «Одна нога на море, другая на берегу» — это не та позиция, при которой возможны стойкость и прогресс.
2 КОРОЛЯ xi. 1-16 – ИОИАДА И ИОАС
«И когда Гофолия, мать Охозии, увидела, что сын ее мертв, она встала и истребила все царское семя. 2. Но Иосаева, дочь царя Иорама, сестра Охозии, взяла Иоаса, сына Охозии, и украла его из числа убитых царских сыновей; и спрятали его, его самого и кормилицу его, в спальне от Гофолии, чтобы он не был убит. 3. И скрывался он с нею в доме Господнем шесть лет. И Гофолия царствовала над этой землёй. 4. И в седьмой год Иодай послал и взял стоначальников, с начальниками и стражами, и привел их к себе в дом Господень, и заключил с ними завет, и поклялся с ними в доме. Господа и показал им царского сына. 5. И приказал им, говоря: вот что вы должны делать; Третья часть из вас, входящих в субботу, будет даже охранять стражу царского дома; 6. А третья часть будет у ворот Сура; и третья часть у ворот, позади стражи: так охраняйте дом, чтобы он не разрушился. 7. И две части из всех вас, выходящих в субботу, пусть охраняют дом Господень около царя. 8. И окружите царя вокруг, каждый со своим оружием в руке; и кто войдет в пределы площадей, пусть будет убит; и будьте с царем, когда он выйдет и когда он придет. 9 И сделали сотники все так, как повелел Иодай священник: и взяли каждый людей своих, которые должны были приходить в субботу, с выходящими в субботу, и пришли к Иодаю священнику. . 10. И дал священник сотникам копья и щиты царя Давида, которые были в храме Господнем. 11. И стояла стража, каждый с оружием в руке, вокруг царя, от правого угла храма до левого угла храма, вдоль жертвенника и храма. 12. И родил он царского сына, и возложил на него венец, и дал ему свидетельство; и сделали его царем, и помазали его; и они захлопали в ладоши и сказали: Боже, храни царя. 13. И когда Гофолия услышала шум стражи и народа, она пришла к народу в храм Господень. 14. И когда она взглянула, вот, царь стоит у столба, как было положено, и князья и трубачи подле царя, и весь народ земли радовался и трубил трубами; и Гофолия разодрала одежды свои. , и кричал: Измена, Измена. 15. Но Иодай священник приказал сотенным начальникам, военачальникам войска, и сказал им: выведите ее за тир, а того, кто последует за ней, убейте мечом. Ибо священник сказал: не убивай ее в доме Господнем. 16. И они возложили на нее руки; и пошла она той дорогой, по которой кони вошли в дом царя, и там она была убита» (4 ЦАР. 11). 1-16.
Царь Иуды был убит, его союз с царем Израиля вовлек его в судьбу последнего. Ииуй также убил «братьев Охозии», числом сорок два человека. Затем Гофолия, мать Охозии и дочь Ахава, убила всех мужчин царского рода и посадила себя на трон. У нее была сила характера Иезавели, беспринципность и пренебрежение к человеческой жизни. Она была женщиной-тигрицей, и, без сомнения, ее шесть лет узурпации были запятнаны кровью и безымянными мерзостями поклонения Ваалу. Никогда еще царство Иудеи не находилось в упадке. Один младенец — это все, что осталось от потомков Давида. Казалось, что исполнение всех обетований Божьих зависело от одной маленькой, слабой жизни. Дерево было срублено, и остался только один присоска, выпустившая крошечный побег из «корня Иессеева».
Во-первых, в отрывке говорится о шести годах сокрытия в храме. Это жалкая картина: младенец, которого храбрая тетя спасла от кровавой бани и спрятал в кладовой, где хранились циновки и подушки, служившие кроватками, когда они не использовались, под присмотром двух любящих и отважных женщин и учил младенческим урокам муж своей тетки, первосвященник Иодай. Многие, должно быть, знали о его существовании, и тайну должны были преданно охранять, иначе меч Аталии окрасился бы кровью ребенка. Как и у ребенка Самуила, его домом был Храм, и его первым впечатлением были ежедневные жертвоприношения и священники в белых одеждах. Для него это была лучшая школа, чем если бы он учился во дворце неподалеку. Распустившийся цветок вскоре был бы испорчен, но в святом спокойствии дворов Храма он раскрылся незапятнанным. Христианский дом должен дышать той же атмосферой, что окружал Иоаса, и он тоже должен быть храмом, где царит святой мир и где первые впечатления, отпечатанные на пластиковых умах, связаны с Богом и Его служением.
Далее нас ждет раскрытие и коронация мальчика-короля. Повествование здесь должно быть дополнено повествованием во 2 Пар. XXIII, что не противоречит тому, что есть в этом отрывке, как часто говорят, а дополняет его. Оно сообщает нам, что перед финальной сценой в Храме Иодай собрал в Иерусалиме большое войско левитов и «глав домов отцов» со всего царства. Это утверждение подразумевает, что революция имела в основном религиозные мотивы и была национальной по своим масштабам. Очевидно, Иодай навлек бы на себя и Иоаса гибель, если бы не заручился сильной поддержкой, прежде чем поднять знамя дома Давидова. Следовательно, подготовка должна была быть длительной и большой переполох; и все это время иностранка сидела во дворце, недалеко от Храма, и ни один шепот не доносился до нее. Очевидно, у нее не было партии в Иудее, и она держалась только благодаря своей неукротимой воле и помощи иностранных войск. Всякий, кто помнит, как избегали австрийцев в Италии, поймет, что Аталия ничего не слышала о заговоре, который быстро развивался в двух шагах от ее изолированного трона. Странное заблуждение желать такого места, но не более странное, чем многие другие, ошибочно принимающие змей за рыбу, в которые мы впадаем!
Осторожность Иодая была столь же велика, как и его смелость. Похоже, он не дал левитам и старейшинам никакого представления о своей цели до тех пор, пока не обеспечил их безопасность в Храме, а затем открыл свой разум, поклялся им поддерживать его и «показал им царского сына». Какая это была бы сцена — семилетний ребенок среди всех этих странных мужчин, радостное удивление, мелькающее в их глазах, ликование верных женщин, которые так любовно наблюдали за ним, суровый взгляд на предстоящие опасности. Большая часть собрания, должно быть, думала, что из дома Давида ничего не осталось, и эта мысль во многом была связана с их подчинением узурпации Гофолии. Теперь, когда они увидели истинного наследника, они, не колеблясь, рисковали своей жизнью, чтобы посадить его на трон. Покажите человеку его истинного короля, и многие тирании, которым подчинялись раньше, сразу станут невыносимыми. Мальчик Иоас делает Гофолию очень уродливой.
Планы Иодая довольно трудно понять из-за нашего незнания деталей обычного порядка расположения стражи дворца, но общий смысл их достаточно ясен. Главным было обеспечить безопасность личности короля, и для этой цели две роты священников, освобожденных в субботу, были на этот раз оставлены на службе, а их численность была увеличена за счет роты, которая в обычном порядке могла бы , освободили их. Эти увеличенные силы были предназначены, во-первых, для защиты Храма от нападения; и, во-вторых, «обходить короля» — то есть в его покоях. Из 2 Паралипоменон мы узнаем, что он состоял из священников и левитов, и некоторые усмотрели бы в этом утверждении подделку повествования в этом отрывке в интересах более поздней концепции святости Храма и священнического ордена. Говорят, что в нашем повествовании иностранные наемники из дворца охраняют упомянутых лиц; но, конечно же, это нельзя утверждать перед лицом простого утверждения в стихе 7 о том, что они охраняли Храм, поскольку это было служением священников. Кроме того, как нужно было вооружать иностранных солдат из арсенала Храма? И возможно ли, на первый взгляд, что дворцовая стража, которая была людьми Гофолии и поэтому враждебно относилась к Иоасу и поклонникам Ваала, должна была быть перетянута на его сторону, или это должна была быть стража дома Иеговы? Если, однако, мы поймем, что эти стражники были левитами, все станет ясно, и вооружение их «копьями и щитами, которые были у царя Давида», станет понятным и пробудит в них энтузиазм и смелость.
Лишь после того, как были выполнены все эти меры по обеспечению безопасности мальчика-царя и по предотвращению нападения на Храм, благоразумный Иодай отважился вывести Иоаса из его укрытия. Обратите внимание, что в стихе 12 он назван не «царем», как в предыдущих стихах, а, как в стихе 4, «сыном царя». Он был царем по праву, но не формально, пока не был представлен и принят представителями народа, не получил в руки «свидетельства» и не был помазан первосвященником. Итак, «они сделали его королем». Все три части церемонии были значительными. Произнесение «свидетельства» (Книга Закона – Втор. 17, 18, 19) научило его тому, что он не деспот, который правит ради собственного удовольствия и ради собственной славы, а наместник истинного царя Иудеи, и сам подчиняется закону. То, что люди сделали его королем, научило его и их, что истинный королевский правитель правит добровольными подданными, охраняя права нации и устанавливая ограничения власти правителя. Помазание священника свидетельствовало о божественном назначении монарха и о божественном даровании соответствия его должности. Если бы эти истины были более осознаны и ощущены всеми правителями! Какой другой была бы страница истории!
Бдительность тигрицы ускользнула, и Аталия резко проснулась. Но у нее хватило смелости, как у ее матери, и, как только она услышала во дворце крики, она бросилась в Храм, одна, и выступила перед толпой. Это зрелище могло бы взволновать самого смелого перепела. Кто был тот ребенок, стоявший на царском месте? Откуда он взялся? Как его прятали все эти годы? Что это за безумное ликование, этот звук труб, эти ряды мрачных людей с оружием в руках? На нее обрушилась ошеломляющая истина; но, хотя она и чувствовала, что все потеряно, она ни на йоту не побледнела, а предстала перед ними с такой же гордостью, как и прежде. Нельзя не восхищаться бесстрашной женщиной, «великолепной в грехе». Но ее крик «Измена!» измена! никого не привлекла на свою сторону. Стоя там одна, она, должно быть, чувствовала, что ее день закончился и что ей ничего не остается, как умереть, как королева. С гордостью, как всегда, она прошла мимо рядов, и ни одно лицо не выразило жалости к ней, ни один голос не благословил ее. Она пожинала то, что посеяла, и она, убившая без угрызений совести невинных, стоявших между ней и ее амбициями, была безжалостно убита, и вся земля радовалась ее смерти.
Так закончилась почти бескровная революция, сокрушившая поклонение Ваалу в Иудее. Его начали Илия и Елисей, но завершил первосвященник. Оно было даже больше религиозным, чем политическим. Это было национальное движение, хотя мужество и мудрость Иодая привели его к триумфу. Оно учит нас тому, как Бог наблюдает за Своими целями и их инструментами, когда они кажутся близкими к провалу, поскольку от семени Давидова остался только один бедный младенец; и как поэтому нам никогда не следует отчаиваться, даже в самый темный час, в исполнении Его обетований. Оно учит нас, как много могут сделать один смелый, хороший мужчина и женщина, чтобы изменить весь облик вещей, и как часто нужен только один человек, чтобы направлять и озвучивать мысли и действия молчаливой толпы, а также зажигать огонь, который поглощает зло.
2 КОРОЛЯ xii. 4-15 – МЕТОДИЧЕСКАЯ ЛИБЕРАЛЬНОСТЬ
'4. И сказал Иоас священникам: все серебро из посвященных вещей, которое вносится в дом Господень, все серебро каждого проходящего отчет, деньги, которые вложены в каждый человек, и все серебро, которое придет в сердце любого человека, чтобы внести в дом Господень, 5. Пусть священники отнесут это к себе, каждый человек его знакомый; и пусть исправляют повреждения в доме, где бы они ни находились. 6. Но было так, что в двадцатый третий год царя Иоаса священники не заделали повреждений в доме. 7. Тогда царь Иоас призвал Иодаю священника и других священников и сказал им: почему вы не исправляете повреждения в доме? Итак, не принимайте больше денег от вашего знакомого, но отдавайте их за нарушения в доме. 8. И священники согласились не брать больше денег от народа и не ремонтировать повреждения дома. 9. И взял Иодай священник сундук, и просверлил отверстие в крышке его, и поставил его подле жертвенника, с правой стороны, со стороны входа в дом Господень, и священники, охранявшие дверь, заперли его. все деньги, которые были принесены в дом Господень. 10. И было так, когда они увидели, что в сундуке много денег, тогда подошли царский писец и первосвященник, и сложили в мешки, и рассказали о деньгах, найденных в доме Господнем. . 11. И дали серебро, как им сказали, в руки производивших работу, присматривающих за домом Господним, и раздали его плотникам и строителям, работавшим над домом Господним. , 12. И каменщикам, и каменщикам, и покупать древесину и обтесанный камень для ремонта повреждений дома Господня, и за все, что положено для дома, для починки его. 13. Но не было сделано для дома Господня серебряных чаш, табакерок, чаш, труб, никаких золотых сосудов и серебряных сосудов из серебра, принесенного в дом Господень: 14. Но они отдал его работникам и отремонтировал им дом Господень. 15. При этом они не считались с людьми, в руки которых отдавали деньги для раздачи работникам, ибо они поступали верно» (4 ЦАР. 12). 4-15.
«Сыновья Гофолии, злой женщины, разрушили дом Божий», — говорится в Летописи. Ветхость не была полной, но была обширной, о чем можно судить по крупным затратам, указанным в этом отрывке, на ремонт и по перечню нанятых ремесленников. Несомненно, Иоас руководился Иодаем, приступая к восстановлению, но тот факт, что он отдает приказы, хотя первосвященник не упоминается, проливает свет на относительное положение двух властей, а также на должность царя как хранителя Храм и официальный «глава церкви». Эта история выглядит освежающе и странно среди кровавых страниц, в которые она вписана, и предлагает некоторые уроки относительно ценности простого здравого смысла и деловых принципов, применимых к религиозным делам. Если бы «внешние дела дома Божия» всегда осуществлялись с такой же практической разумностью, как Иоас, то было бы меньше неудач и саркастической критики.
Отметим, во-первых, истинный источник денег для религиозных целей. Существовала фиксированная сумма, на которую «оценивается каждый человек», и это составляло минимум, но была также и та, которую «каждому человеку приходит в голову принести», и это было бесконечно более драгоценно, чем взимаемый налог. Первое соответствовало Ветхому Завету, в котором движущим принципом был закон и голос: «Ты должен» или «Ты не должен». Только последнее соответствует Новому Завету, в котором оживляющим принципом является любовь и голос: «Хотя я имею все дерзновение в Господе повелевать тебе… но ради любви я скорее умоляю». Какие бедствия и какое удушение духа христианской щедрости повредили Церковь на протяжении многих веков и во многих странах, потому что возобладал великий анахронизм связывания ее растущих членов в еврейские пеленки и принижения христианской даятельности до оценки! И как сузился поток, выжимаемый при таком процессе, по сравнению с обильным фонтаном любви, открывающимся в благодарном, доверчивом сердце!
Далее идут нерадивые, если не сказать нечестные, чиновники. Мы не знаем, как долго Иоас пытался экспериментировать, позволяя священникам получать деньги и контролировать ремонт; но, вероятно, проект восстановления был начат в начале его правления, и если это так, он провел эксперимент по доверию всего чиновникам, честное и терпеливое испытание, до двадцать третьего года своего правления. Прошли годы, а ничего не сделано или, по крайней мере, ничего не завершено! Нам нет нужды обвинять их в умышленном растрате, но они, безусловно, были виновны в том, что по неосторожности пропустили деньги сквозь пальцы, и значительная их часть прилипла к их рукам. Духовенство всегда испытывает искушение думать о своей собственной поддержке как о первом обязательстве перед церковью, и не является чем-то необычным, что служение должно проявлять меньший энтузиазм в отношении религиозных объектов, чем «миряне», и должно работать с энтузиазмом последние ради своей выгоды. Человеческая природа одинакова в Иерусалиме во времена Иоаса и сегодня в Манчестере, или Нью-Йорке, или Филадельфии, и все люди, живущие дарами христиан, должны следить за собой, чтобы они, подобно лжепастырям Иезекииля, не кормите себя, а не стадо, и ищите шерсти и тука, а не добра овцам.
Далее мы видим применение деловых методов в религиозной работе. Очевидно, пришло время взять все дело из рук священников, и Иоас не боится занять высокий тон по отношению к виновникам и даже к Иодаю в качестве их официального главы. Он в каком-то смысле был ответственен за своих подчиненных, и, вероятно, хотя его руки были чисты, он, возможно, слишком небрежно следил за распоряжением средствами. Обратите внимание: хотя Иоас упрекал священников и определял новые меры, именно Иодай выполнил их и предоставил сундук для получения пожертвований. Царь желает, первосвященник исполняет, рядовые священники, хотя и против течения, соглашаются. Порядок сбора пожертвований в некоторой степени «спасал лицо» жрецов, ибо дары передавались им и ими же складывались в сундук. Но, конечно, это было сделано сразу, в присутствии дарителя. Чтобы изменения, связанные с потерей должностей, прошли гладко, разумно как можно легче подвести свергнутых чиновников.
Подобный здравый смысл проявляется и на втором этапе — порядке установления выдаваемых сумм. Царский секретарь и первосвященник (или его представитель) совместно открывали сундук, пересчитывали и складывали деньги. Они проверяли друг друга и предотвращали подозрения с обеих сторон. Ни один человек, который дорожит своей репутацией, не согласится распоряжаться государственными деньгами без того, чтобы кто-нибудь не стоял над ним и не видел, что он с ними делает. Было бы разумно всегда подозревать людей, которые обращаются за помощью «для дела Господня» и слишком «духовны», чтобы иметь такие мирские вещи, как комитеты или аудиторы их книг. Точные отчеты так же важны для христианской работы, как духовность или энтузиазм. Следующим этапом была передача денег «подрядчикам», как мы их должны называть; и там были приняты аналогичные меры предосторожности против возможного растраты со стороны двух чиновников, получивших деньги, поскольку они, по-видимому, были «перевешены в руки» надзирателей, которые, таким образом, могли проверить то, что они получили, с помощью того, что они получили. Секретарь и первосвященник взяли из сундука и должны были нести ответственность за расход суммы, которую, как знали оба чиновника, они получили.
Но вся эта система проверок, похоже, терпит крах в тот самый момент, когда она должна была работать наиболее тщательно, поскольку «они не считались с людьми, в чьи руки они передавали деньги», чтобы заплатить рабочим, «ибо они поступали добросовестно». ' Этот последний пункт выглядит как удар по священникам, которые так не поступали, и противопоставляет методы простых деловых людей без претензий методам людей, само призвание которых должно было гарантировать их надежность. Контраст повторялся во временах и местах ближе к дому. Но можно сделать и другое предположение относительно этого странного провала в том, что выглядит как неразумная самоуверенность. Эти надзиратели доказали свою верность и заслужили право на полное доверие, и чтобы получить максимальную пользу от человека, если в нем есть хоть какая-то надежность, нужно полностью доверять ему и показать ему, что вы это делаете. «Стыдно говорить Арнольду ложь; он всегда нам верит», — говорили ребята из Регби о своем великом директоре. Есть время соблюдать все меры предосторожности, а есть время не предпринимать никаких мер. Деловые методы заключаются не в том, чтобы шпионить за своими агентами, а в том, чтобы подобрать нужных людей и, доказав их, дать им свободу действий. И разве не это делает великий Господь и Работодатель со Своими слугами, и не является ли это одной из причин, почему Иисус получает от нас больше, чем кто-либо другой, то, что Он доверяет нам больше?
Можно отметить еще один момент; а именно, очередность выполнения необходимых работ. Ни одной монеты не было потрачено на обеспечение утварью для жертвоприношения, пока Храм не был полностью отремонтирован. После того, как они «устроили дом Божий в его состоянии», как сообщает нам Паралипоменон, они передали остаток средств царю и Иодаю и потратили его на «сосуды для дома». Ясное понимание того, что больше всего необходимо сделать, и твердая решимость «исполнить ближайший к тебе долг» и позволить всему остальному, каким бы необходимым оно ни было, подождать, пока оно будет сделано, — это важная часть христианского благоразумия. и делает многое, чтобы сделать работу или жизнь по-настоящему процветающей. «Главное — прежде всего»! — это правило, которое ведет нас далеко и очень далеко.
2 КОРОЛЯ xiii. 16. ДУХ СИЛЫ
«И сказал Елисей царю Израильскому: положи руку твою на лук. И он возложил на него руку свою, а Елисей положил руки свои на руки царя» (4 ЦАР., 13). 16.
Это часть одного из самых странных повествований Ветхого Завета. Елисей находится на смертном одре, «устал от болезни», от которой он «должен умереть». Совершенно другая сцена, эта тесная палата больного, на открытой равнине за Иорданом, откуда вышел Илия; совсем иной путь ухода из жизни через изнуряющую болезнь, чем на огненной колеснице! Но Бог так же близок Своему слуге в одном месте, как и в другом, и медленное угасание является таким же Его посланником, как и внезапный апокалипсис огненных всадников. Царь Израиля приходит к старому пророку и очень многозначительно повторяет над ним свое восклицание над Илией: «Отец мой! Мой отец! колесница Израиля и всадники ее». Елисей не обращает внимания на скорбь и благоговение, выраженные в этом восклицании, а сразу же приступает к своей работе, и то, что следует за этим, поистине примечательно.
Вот пророк умирает; и его последние слова не являются назидательными моральными и религиозными размышлениями, и он, кажется, не слишком озабочен тем, чтобы оставить царю свой последний протест против греха Израиля, но все его мысли - о войне, и его последняя попытка - расшевелить вялую молодой монарх с некоторым собственным энтузиазмом в конфликте с врагом. Это не похоже на поучительное смертное ложе. Люди могли бы сказать: «Ах! Светские и политические дела должны быть полностью выброшены из головы человеком, когда он доходит до своих последних минут». Но Елисей считал, что продолжать дело своей жизни до последнего вздоха и посвятить последний вздох стимулированию преемников, которые могли бы подхватить факел, выпавший из его слабеющих рук, не было недостойным концом жизни пророка.
Итак, последовало то, что, возможно, не очень знакомо некоторым из нас, та странная сцена, в которой умирающий человек гораздо более силен и силен, чем молодой король, и берет над ним верх, давая ему серию кратких, авторитетных слов. команды, каждую из которых он пунктуально выполняет. «Возьмите лук и стрелы», и он взял их. Затем пророк возлагает на мгновение свою исхудавшую руку на сильную, молодую руку и, таким образом, имея, таким образом, либо в символе, либо в реальности — неважно, что — сообщающую силу, он говорит ему: «Открой окно в сторону той стороны, где находится территория врага». ложь», и он распахивает ее. «А теперь стреляй», и он стреляет. Тогда старик поднимается на своей кровати и с торжествующим криком восклицает: «Победная стрела Господня!… Ты будешь поражать сирийцев, пока они не будут истреблены».
Это еще не все. Есть второй этап. Обещание дано; возможность открывается перед королем, и теперь все зависит от того, окажется ли он на высоте положения. Тогда пророк сказал ему: «Возьми сноп стрел в руку твою»; и он их забирает. И затем он говорит: «Теперь ударь по земле». Это испытание. Если бы его разбудило и взволновало то, что произошло раньше; если бы у него была хоть какая-то искренняя вера в сообщаемую силу и хоть какое-то рвение желания реализовать данные обещания полной победы, что бы он сделал? Что бы сделал Елисей, если бы в его руке был колчан? Этот король трижды небрежно стучит по полу и, сделав то, что удовлетворит прихоть старика, и то, что он должен был сделать по приличию, останавливается, как будто утомленный всем представлением. Поэтому пророк разражается негодованием на предсмертном одре: «Тебе следовало ударить пять или шесть раз; тогда бы ты победил полностью. Теперь ты победишь лишь трижды». Странная история; очень далеко от нашей атмосферы и широты! Однако разве не очевидно, что в нем содержатся великие принципы, которые можно вычленить из их особого контекста и полностью применить к нам? Я так думаю. Давайте попробуем извлечь их из него.
I. Здесь мы имеем переданную силу.
История, кажется, указывает на то, что руки пророка были возложены на руки царя лишь на мгновение, потому что после того, как они были возложены таким образом, ему было приказано подойти к окну и распахнуть его, и прикованный к постели человек не мог пойти туда с ним; затем ему предлагается натянуть лук, и другая рука на его руке была бы скорее помехой, чем помощью. Так что это было всего лишь мимолетное прикосновение, передача силы в реальности или в символе, в которой нуждалась мускулистая молодая рука и которую могла дать исхудавшая старая рука. И это ли не притча для нас? У нас тоже, если мы христиане, мужчины и женщины, есть Евангелие, суть которого заключается в том, что нам сообщается сила, и само имя того божественного Духа, послание которого является величайшим делом Христа, сияет и пылает. через мир — «Дух Силы». И поэтому старое обещание, что вы будете облечены силой свыше, является постоянной прерогативой христианской церкви. Происходит не просто частичное общение, как при прикосновении руки к руке, но каждый орган оживляется и оживляется; как и в случае с другим чудом этого пророка, когда он простерся на мертвом младенце глаза к глазам, и уста к устам, и рука к руке; и каждая часть получила живительное влияние. Если мы христиане, мы имеем Духа, данного нам, и «крепко укрепляемся Духом во внутреннем человеке».
Этот дар, эта сила приходит к нам от контакта не с Елисеем, а с Господом и Учителем Елисея. Прикосновение Христа, когда Он был на земле, давало зрение слепым, исцеление больным, силу хромым, жизнь мертвым. И мы с вами можем иметь это прикосновение, гораздо более истинное и гораздо более мощное, действующее на нас, чем они, которые чувствовали только прикосновение Его перста и получали только телесное благословение. Ибо мы можем приблизиться к Нему и в союзе с Ним верой, любовью и послушанием можем иметь Его Дух в тесном контакте с нашим духом и укреплять нас для всякого служения и для каждой задачи. Братья! то прикосновение, которое придает силу, — реальная вещь. Когда мы говорим о том, что наш дух находится в реальном контакте с Духом Христовым, это не просто мистическое преувеличение. Многие из нас не имеют ясного представления и тем более твердого осознания того более близкого, чем телесный контакт, более реального, чем телесное присутствие, и более интимного, чем любой возможный физический союз, который есть великий дар Божий в Господе и приносит нам, если захотим, жизнь и силу по нашей нужде. Мне бы хотелось, чтобы популярное христианство наших дней имело гораздо большее привнесение здравого, мистического элемента, который лежит в христианстве Нового Завета, и не говорило бы настолько исключительно о Христе, который предназначен для нас, чтобы почти упустить из виду вторая стадия нашего отношения к небесам, и мы потеряли веру во Христа, который находится в нас, братья! Он может возложить Свою руку на руку вашего духа. Он может пролить свет в око вашего духа из Своего ока. Он может вложить дыхание и красноречие в уста вашего духа из Своих уст, и Его сердце, бьющееся рядом с вашим, может перелить – если можно так сказать – в вас Свою собственную жизненную кровь, которая очищает от всякого греха и подходит для любого конфликта.
Далее, позвольте мне напомнить вам, что эта власть, даруемая при условии контакта, дается до того, как будут даны поручения. Этот царь в нашей разыгранной притче сначала коснулся пальцев Елисея, а затем получил команду из уст Елисея: «Стреляй!» Так и Иисус Христос дает прежде, чем повелит, и не приказывает ничего такого, к чему Он не подготовил нас. Он не «суровый человек, жнущий, где не сеял, и собирающий, где не сеял»; но сначала Он приходит к нам и говорит: «Я отдаю тебе Себя», а затем смотрит нам в глаза и говорит: «Не отдашь ли ты Мне самого себя?» Сначала Он дарует силу, а потом повелевает выполнять последующие обязанности.
Кроме того, эта переданная сила реализуется в стремлении повиноваться великим заповедям Христа. Иоас ничего не почувствовал, когда рука пророка легла на его руку, кроме, возможно, некоторого покалывания. Но когда он взял лук в руку и нацелил стрелу на наконечник, вселившаяся в него сила напрягла его мышцы и укрепила его способность тянуть; и хотя он не мог отличить свои собственные естественные телесные способности от тех, которые были переданы ему таким образом, они оба сотрудничали в одном действии, и именно когда он натянул лук, он почувствовал свою силу. «Протяни руку твою», — сказал Христос хромому. Но самой немощью, с которой нужно было разобраться, была его неспособность протянуть ее. По команде он попробовал, и, к его удивлению, застывшие сухожилия расслабились, а сустав, который был неподвижен, обрел свободный ход, и он вытянул руку, и она снова стала целой, как и другая. Итак, Он дает то, что повелевает, и, подчиняясь повелению, мы осознаем и осознаем эту силу. Елисей и Иоас лишь служат иллюстрацией великого слова Павла: «Совершите свое спасение… ибо Бог действует в вас».
II. А теперь, во-вторых, посмотрите на возможную совершенную победу.
Когда стрелы силой небес, действовавшие через руку Иоаса, были выпущены, пророк говорит: «Стрела победы Господней!» … ты будешь бить… пока не поглотишь». Да, конечно; если стрела — это стрела Господа, а сила — Его сила, то единственный исход, соответствующий силе, — это совершенная победа. Мне бы хотелось, чтобы христиане осознали в своей жизни больше, чем на практике, что, хотя человеческие идеалы и цели могут быть не полностью реализованы или лишь частично приближены к ним, поскольку Бог есть Бог, Его природа — совершенство, и ничто из того, что Он делает, не может быть ниже Его. идеал и цель в этом. Все, что исходит от Него, должно соответствовать Тому, от кого оно исходит. Он никогда не прекращает, пока не завершит, и никто не может сказать ни о каком Его деле: «Он начал строить, и не смог окончить». Итак, христианские люди! Я хотел бы, чтобы мы поднялись на высоту наших прерогатив и осознали тот факт, что полная победа возможна, учитывая силу, которая «учит наши руки войне и наши пальцы сражаться». Много не совсем выгодных разговоров ведется сейчас по вопросу о том, возможна ли абсолютная безгрешность для человека-христианина на земле. Какую бы точку зрения мы ни заняли по этому вопросу, она не должна скрывать от нас тот факт, который должен гораздо более вырисовываться в нашем ежедневном практическом убеждении, чем у большинства из нас, что, поскольку власть, данная нам, В данном случае совершенная победа находится в пределах нашей досягаемости и является единственным достойным и соответствующим результатом совершенной силы, действующей в нас. Итак, нет никакой причины, как из-за какого-либо недостатка божественного дара для самого слабого из нас, почему наша христианская жизнь должна иметь взлеты и падения, почему должны быть перерывы в нашем благочестии, недостатки в нашем посвящении, противоречия в нашем поведении, откатывается назад в нашем прогрессе. Нет никаких причин, по которым в наш христианский год должны быть лето и зима; но согласно символическому высказыванию одного из древних пророков: «Пахарь может догнать жнеца, а топчущий виноград — того, кто сеет семя». Что касается нашей христианской жизни, то совершенство дарованной нам силы предполагает возможность совершенства получателя.
То же самое верно и в отношении работы христианина в мире. Божья Церковь имеет достаточно ресурсов для победы над злом мира. Огонь огромен, но христианская церковь владеет наводнениями, которые могут потушить огонь. Если бы мы использовали все, что у нас есть, мы могли бы «бить, пока не истребили» и превратить мир в Церковь Божью. Это идеал, возможность, когда мы смотрим на христианина как на обладателя сообщаемой силы Бога. А затем мы обращаемся к реальности, к нашему собственному сознанию, к состоянию наших религиозных общин повсюду, и мы видим то, что кажется полным противоречием возможности. Где объяснение?
III. Это подводит меня к моему последнему пункту — к частичной победе, которая фактически одержана.
«Тебе следовало ударить пять или шесть раз; тогда ты поразил сирийцев, пока они не были истреблены. Но теперь ты победишь лишь трижды». Все Божьи обещания и пророчества условны. Не существует такой вещи, как безусловное обещание победы или поражения; всегда есть «если». Всегда существует свобода человека как фактор. Это странно. Я полагаю, что ни одно мышление, метафизическое или теологическое, никогда не разрешило и никогда не разрешило этот великий парадокс силы конечной воли, чтобы подняться перед лицом и стать антагонистом Бесконечной Воли, подкрепленной бесконечной силой, и помешать ей. его цели. «Как часто Я собирался… а вы не собирались». Здесь собрана вся сила для полной победы, но человеку, обладающему ею, приходится довольствоваться весьма частичной силой.
Торжественной мыслью является то, что неверие Церкви может ограничивать и препятствовать работе Христа в мире, и здесь мы имеем еще одну иллюстрацию этой истины. Время от времени в газетах вы найдете истории — они могут быть правдивыми или ложными — о том, как гусеницы останавливают поезд. Существует старая легенда о сказочном существе реморе, крошечном существе, которое прикрепилось к килю корабля и остановило его посреди океана. Именно это мы делаем с Богом и Его целями, а также с Его силой, дарованной нам.
Низкие ожидания ограничивают власть. Этот король не верил, не ожидал, что он победит окончательно, и поэтому он этого не сделал. Вы верите, что можете что-то сделать, и в девяти случаях из десяти это составляет девять десятых пути к этому. Если мы вступим в борьбу с ожиданием победы, то это ожидание оправдается в девяти случаях из десяти. А человек, который с верой отказывается сказать: «Это зверское слово — невозможно!» обнаружит, что «все возможно верующему». «Ожидайте великих дел от Бога», и вы почувствуете, как Его сила покалывает до самых кончиков ваших пальцев, и вы сможете притянуть стрелу к ее наконечнику и направить ее домой, к цели.
Маленькие желания блокируют силу. Там, где есть окованный железом берег, идущий по одной прямой линии, весь океан может разбиться о скалы у подножия, но не входит в сушу; но там, где берег открывается в какой-нибудь глубокий залив далеко вглубь страны и широкий у входа, тогда радостная вода устремляется туда и заполняет все это. Освободите место для Бога в своей жизни своими желаниями, и вы обретете Его во всей полноте Его силы.
Использование нашей силы увеличивает нашу силу. У Иоаса был неиспользованный колчан, полный стрел, и он ударил только трижды. «Имеющему дано будет, и у того, кто не имеет, отнимется». Причина, по которой многие из нас, исповедующих христиан, имеют в своей жизни так мало силы Божьей, заключается в том, что мы так мало используем ту силу, которая у нас есть. Уберите семенную кукурузу в амбар и не допускайте попадания в нее воздуха, иначе ее съедят долгоносики и крысы. Посейте его щедрой рукой на полях, и он вырастет «кто-то в тридцать, кто-то в шестьдесят, кто-то во сто крат». Использование увеличивает силу во всех регионах, а неиспользованные органы атрофируются и увядают.
Итак, дорогие друзья! если мы будем поддерживать контакт со Христом и трепетно восприимчивы к Его прикосновениям, если мы будем ожидать силы, соответствующей нашим задачам и нашим потребностям, если мы будем желать больше Его благодати и если мы будем честно и мужественно использовать силу, которую у нас есть, тогда Он «научит наши руки войне и наши пальцы сражаться» и даст нам силу, «так что медный лук сгибается под нашими руками», и мы будем «более чем победителями через Него, Который любил нас.
2 КОРОЛЯ XVIII. 6-18 — ЭПИТАФИЯ ЦАРСТВА
«В девятый год Осии царь Ассирийский взял Самарию и отвел Израиля в Ассирию, и разместил их в Хале и в Хаворе при реке Гозан и в городах Мидийских. 7. Ибо так было, что сыны Израилевы согрешили против Господа Бога своего, который вывел их из земли Египетской, из-под руки фараона, царя Египетского, и убоялись других богов, 8. И поступал по законам язычников, которых изгнал Господь от сынов Израилевых и царей Израилевых, которых они поставили. 9. И делали сыны Израилевы тайно то, что неправедно пред Господом Богом своим, и построили высоты во всех городах своих, от башни сторожей до огороженного города. 10. И поставили им истуканы и рощи на каждом высоком холме и под всяким зеленым деревом: 11. И там возжигали фимиам на всех высотах, как делали язычники, которых Господь отвел от себя; и делали злые дела, чтобы прогневать Господа: 12. Ибо они служили идолам, о которых сказал им Господь: не делайте этого дела. 13. Но Господь свидетельствовал против Израиля и против Иуды через всех пророков и всех провидцев, говоря: обратитесь от злых путей ваших и соблюдайте заповеди Мои и постановления Мои, по всему закону, который Я заповедал отцам вашим. , и который Я послал к вам через Моих рабов, пророков. 14. Однако они не слушали и ожесточили выю свою, как выю отцов своих, не веровавших в Господа Бога своего. 15. И они отвергли постановления Его, и завет Его, который Он заключил с их отцами, и свидетельства Его, которые Он свидетельствовал против них; и последовали суете, и стали тщеславными, и пошли вслед за язычниками, которые были вокруг них, о которых Господь повелел им не поступать так, как они. 16. И оставили все повеления Господа Бога своего, и сделали себе литых истуканов, двух тельцов, и устроили рощу, и поклонялись всему воинству небесному, и служили Ваалу. 17. И они пропустили своих сыновей и своих дочерей через огонь, и прибегли к гаданию и волшебству, и продали себя, чтобы творить зло в очах Господа, чтобы прогневить Его. 18. За то Господь весьма разгневался на Израиля и удалил их от лица Своего: не осталось никого, кроме одного колена Иудина» (4 ЦАР. 17). 6-18.
Краткость описания падения Самарии в стихе 6 контрастирует с длинным перечислением грехов, вызвавших его, в остальной части этого отрывка. Современные критики предполагают, что стихи 7-23 являются «вставками автора Второзакония», очевидно, без всякой причины, а потому, что они объясняют падение Израиля его причиной в идолопоклонстве. Но, конечно же, простое уведомление в стихе 6, за которым сразу же следует стих 24, не может быть всем, что мог сказать первоначальный историк о столь трагическом конце столь значительной части народа Божьего. Вся цель ветхозаветной истории – не вести хронику событий, а провозглашать действия Бога, и падение царства не имело никакого значения, кроме как для раскрытия праведности Бога.
Основная часть этого отрывка, таким образом, представляет собой изложение причин национального краха. Это посмертное исследование болезней, убивших королевство. На первый взгляд эти стихи кажутся просто нагромождением, не без некоторого повторения, одного или двух обвинений; но при более внимательном рассмотрении они обнаруживают поразительный прогресс мысли. В центре стоит 13-й стих, рассказывающий о миссии пророков. Перед этим в стихах 7-12 повествуется о грехе Израиля, кульминацией которого является раздражение Господа (стих 11). После этого грехи повторяются с заметным усилением акцента и снова достигают кульминации в раздражении Господа (стих 17). Итак, у нас есть две степени вины – одна до и одна после вестей пророков; и два возгорания гнева Божьего: одно привело к посланию пророков, а другое привело к уничтожению Израиля. Уроки, которые вытекают из этого очевидного прогресса мысли, просты.
I. Менее виновное отступничество перед предупреждениями пророков. Первые слова стиха 7, переведенные так же, как в исправленной версии, раскрывают цель всего последующего; а именно, объявить причины только что рассказанного бедствия. Обратите внимание, что первой характеристикой греха Израиля было неблагодарное отступление от Бога. В этом «их Боге» заключен мир пафоса и смысла, который усиливается намеком на египетское избавление. Все грехи — это попытки разорвать цепь, привязывающую нас к небесам, — цепь, сотканную из тысячи связанных между собой благ. Все практически отрицают, что Он владеет нами, а мы — Им, и демонстрируют короткую память, свойственную неблагодарности. Здесь всем намекается еще одна особенность — контраст, столь абсурдный, если бы он не был таким печальным, между ценностью и силой оставшегося Бога и другими богами, которым отдается предпочтение. О существенной подлости и безрассудстве Израиля повторяет каждое сердце, отступившее от живого Бога.
Далее раскрывается двойное происхождение идолопоклонства. Частично оно было импортным, частично отечественным. Мы плохо представляем себе силу веры и мужества, которые были необходимы, чтобы удержать евреев от превращения в идолопоклонников, окруженных ими. Но то же самое необходимо и сегодня, чтобы удержать нас от изучения путей мира и попадания в сеть для наших душ. Теперь, как всегда, идти с Богом означает идти в противоположном от толпы направлении, а это требует некоторой твердости нервов. Домашнее идолопоклонство выдается за то, что оно соответствует «царским постановлениям». Какое право они имели предписывать религию своим подданным? Влиянию влиятельных людей, особенно если оно направлено против служения Богу, трудно противостоять; но то, что это модно, не является оправданием греха.
На слепоту Израиля к последствиям своего греха намекают упоминания о судьбах народов, которым они подражали. Они были изгнаны; разве их переписчики не усвоят урок? У нас тоже достаточно примеров того, до чего дошла бы безбожная жизнь, если бы у нас хватило ума извлечь из нее пользу. Бог, который изгнал мерзких хананеев и всю остальную нечестивую команду перед сынами пустыни, не изменился и будет обращаться с Израилем так же, как Он поступил с ними, если Израиль опустится до их уровня. Внешние привилегии делают идолопоклонство или любой грех более греховным, а наказание за него — более суровым.
Другая характеристика греха Израиля – это то, что он совершается «тайно». Из различных значений, предложенных для этого слова (стих 9), лучшим кажется то, что оно относится к попытке объединить поклонение Богу и идолам, примером чего является поклонение тельцу. Илия уже давно насмехался над людьми, пытавшимися «стоять на обоих коленях» или придерживаться «двух мнений» одновременно; и здесь обвинение состоит в том, чтобы прикрыть идолопоклонство покровом поклонения Иегове. Религиозный лак удобен и дешев, и часто эффективен для обмана как самих себя, так и других; но «каковы мысли в сердце человека, таков и он», какой бы ни была его одежда; и то, что мы считаем самым ценным и к чему больше всего стремимся, — это наш бог, каковы бы ни были наши ортодоксальные религиозные убеждения.
Затем идолопоклонство быстро описывается как универсальное. Везде, где среди пастбищ была одинокая сторожевая вышка, там было и высокое место, и их разводили в каждом городе. Изображения и Ашерим деформировали каждую вершину холма и стояли под каждым раскидистым деревом. Повсюду благовония наполняли тяжелый воздух своим отвратительным ароматом. Старые сцены невыразимой мерзости, за которые так ужасно отомстили, казалось, вернулись и громко взывали к новому очищению огнем и мечом.
Ужасным результатом всего этого был «прогневить Господа». Новый Завет столь же настойчив, как и Ветхий, утверждая, что Бог, чье имя — любовь, обладает способностью гневаться и что грех вызывает ее. Особая характеристика греха, благодаря которой он таким образом привлекает эту молнию, состоит в том, что это непослушание. Как и в случае первого греха, так и во всех остальных случаях Бог сказал: «Не делайте этого»; и мы говорим: «Мы сделаем это». Какой может быть конец этого, как не гнев Господень? «За это придет гнев Божий на детей противления».
II. В стихе 13 изложена мольба Иеговы. Миссия пророков была ответом Бога на восстание Израиля и в равной степени была знаком Его гнева и Его любви. Чем больше умножается грех, тем больше Бог умножает средства возвращения к Себе. Чем глухи уши, тем громче умоляющий голос Его скорбящей и вместе с тем жалостливой любви. Его гнев облачается в более строгие призывы и более ясные откровения о Себе, прежде чем он возьмет в руки свое смертоносное оружие. Чем темнее фон греха, тем ярче на нем видны лучи Его света. Грех человека становится поводом для более славного проявления Божьего характера и сердца. Именно на грозовой туче солнце рисует радугу. Каждая последующая стадия отхода человека от Бога вызывала соответствующее увеличение божественного усилия привлечь его обратно, пока «последним из всех Он не послал им Своего Сына». В природе притяжение ослабевает по мере увеличения расстояния; в сферах благодати оно растет с расстоянием. Единственное желание Божьего сердца состоит в том, чтобы грешники вернулись от своих злых путей, и Он навязывает им торжественную мысль об обильных намеках на Его волю, которые были даны издревле и снова доносятся до всех ушей живыми голосами. Его закон для нас — это не просто старая история, рассказанная много веков назад, он звучит в нашей совести сегодня и свеж, как тогда, когда Синай пылал и гремел над станом, и труба трепетала в каждом сердце.
III. Тяжелый грех, последовавший за божественной мольбой. Этот божественный голос не оставляет человека таким, каким он его находит. Если это не склоняет его к послушанию, то оно углубляет его вину и делает его более упрямым. Как какой-то развратный бык в ярме, он напрягает шею и выдерживает саму картину грубого упрямства. Существует ужасная альтернатива нашему слушанию Божьего послания, которое никогда не возвращается к Нему тщетным, но всегда что-то делает со слушателем, либо смягчая, либо ожесточая, либо закрашивая глаза, либо добавляя на них еще одну пленку, либо являясь «запахом жизнь к жизни или смерть к смерти». Миссия пророков превратила забвение Божьих «законов» в «неприятие» их и превратила идолопоклонство в застенчивый бунт. Увы, людям пришлось создать то, что должно было стать узами, соединяющими их с небом, в клин, отделяющий их еще дальше от Него! Но как постоянно это является следствием Евангелия, и по той же причине, что и в Израиле – они «не уверовали в Господа Бога своего»!
Печальные последствия для собственной природы грешников описаны с предельной краткостью в стихе 15: «Они последовали суете и стали тщеславными». Поклоняющийся стал подобен предмету поклонения, как это всегда бывает. Идол — это суета, полная пустота и ничтожество; и тот, кто поклоняется ничему, станет в своей сокровенной жизни такой же пустой и суетной, как и она. Это возмездие, сопутствующее всякому доверию и стремлению к пустякам земным, когда мы опускаемся до уровня того, к чему стремимся наши сердца. Мы видим последствия этого принципа в моральной деградации идолопоклонников. Боги похотливые, жестокие, своенравные, делают людей похожими на себя. Мы видим, как это действует вверх в христианстве, в котором Бог становится человеком, чтобы люди могли стать подобными Богу, и в котором весь закон заключен в одной заповеди, которая обязательно будет соблюдаться в меру реальности религии человека. «Итак будьте подражателями Богу, как возлюбленные дети».
В стихах 16 и 17 подробности идолопоклонства следуют общему утверждению, как и в стихах 9–12, но с дополнениями и с повышенной строгостью тона. Сейчас мы слышим об тельцах, поклонении звездам, Ваале, сожжении детей Молоху, гадании и волшебстве. Каталог расширен, и к нему добавлено ужасное заявление о том, что Израиль «продался на зло в очах Господа». То же самое сказал Илия Ахаву — благородный пример мужества. Грешник, который ожесточается против божественного увещевания, не просто продолжает грешить в своих старых грехах, но прибавляет новые. Начните с тельцов и воображайте, что вы поклоняетесь Иегове, а закончите Ваалом и Молохом. Откажитесь слушать мольбы Бога, и вы продадите свою свободу и станете самым низким и единственным настоящим рабом — рабом зла. Когда та точка полного отречения от греха, которую Павел называет «проданностью греху», достигнута, насколько это возможно, во всяком случае для народа, и развращение поразило слишком глубоко, чтобы его можно было изгнать, гнев снова Господа раздражается; но на этот раз оно приходит в другом обличье. Его посланниками теперь являются армии ассирийцев, а не пророки. Израиль уподобился народам, которые Бог использовал для его уничтожения, и теперь он будет уничтожен, как и они.
Быть выметенным из Его поля зрения — это судьба упрямого неприятия Его заповедей и мольб. Израиль сделал себя рабом зла и стал пленником Ассирии. Своевольная свобода, которая делает то, что хочет, и не обращает внимания на Бога, заканчивается рабством и сама является рабством. Божий гнев против греха умоляюще обращается ко всем нам: «Не делайте этой мерзости, которую Я ненавижу». Хорошо для нас, если мы прислушаемся к Его голосу, когда «Гнев Его воспламеняется лишь немного». Если мы не подчинимся Ему и не отвергнем наших идолов, мы станем тщетными, как они. Наше зло будет более губительным, а наше упрямство более преступным, потому что Он призвал, а мы отказались. «Кто выдержит день Его пришествия? и кто устоит, когда Он явится?» Эти пленники, с отчаянием в сердце волочившие свои усталые члены через пустыню в страну рабства, были всего лишь тенями в видимой области вещей гораздо более печальной и мрачной судьбы, которая рано или поздно должна была постигнуть этих пленников. которые не приняли Божьего совета и презрели все Его обличения, но держались за своего идола, пока они и он не будут уничтожены вместе.
2 КОРОЛЯ XVIII. 33 — РАЗДЕЛЕННОЕ ПОКЛОНЕНИЕ
«Эти народы боялись Господа и служили своим богам» (4 ЦАР. XVII). 33.
Царство Израиля подошло к своему роковому концу. Ее король и народ были уведены в плен в соответствии с жестокой политикой великих восточных деспотий, которая во многом была связана с их ослаблением самими завоеваниями. Земля лежала заброшенной и невозделываемой в течение многих лет, дикие звери множились в невозделанных пустошах, точно так же, как сорняки и крапива росли в садах и виноградниках Самарии. Наконец царь Ассирии решил заселить страну; и для этой цели он послал смешанное множество людей из разных национальностей своей империи в землю Израиля. Это были люди пяти национальностей, большинство из которых были недавно завоеваны. Израиль был депортирован в разные части Ассирийской империи; мужчины из разных частей империи были депортированы в землю Израиля. Такие жестокие изгнания казались мудрыми, но на самом деле это была политика, поддерживающая недовольство. Это была та же ошибка (и принесла те же плоды), которую совершила Австрия, отправив венгерские полки, чтобы подавить Венецию, и солдат венецианского происхождения, чтобы устрашить Венгрию.
Эти новые поселенцы принесли с собой свои национальные особенности и, среди прочего, своих богов. Они ничего не знали об Иегове, которого считали местным божеством Израиля; и когда их беспокоили дикие звери, которые, конечно же, быстро распространились по земле, они объяснили это своим пренебрежением к Его поклонению и отправили посольство к царю Ассирии, сообщив, что, поскольку они «не знают нравов Бог земли», Он послал на них львов.
Это поучительный пример языческого образа мышления. У них есть свои местные божества. Каждая земля, каждая долина, каждая горная вершина имеют свои собственные. Они готовы поклоняться им всем, поскольку они никому не поклоняются по-настоящему. Причина их поклонения состоит в том, чтобы избежать вреда, заплатить дань, на которую бог имеет право, на своей территории, чтобы он не сделал им еще хуже, если они пренебрегут ею. «Мягкая терпимость к язычеству» просто означает полное отсутствие религии и совершенно неадекватное представление о божестве.
Итак, поселенцы послали к ним одного из этих священников-раскольников, принадлежавших к исчезнувшему святилищу в Вефиле, и он, по-видимому, не имея более истинных представлений о Боге или о поклонении, чем они, ничего не против, обучает их обрядам. богослужения израильтян, которое не было похоже на богослужение Иуды, о чем ясно сказано в контексте. Однако это поклонение Иегове они смешивали с собственным национальным идолопоклонством. С каким презрением историк перечисляет суровые имена своих богов и то массовое разгром, который совершил каждый народ! «Жители Вавилона создали Суккот-Бенофа» (вероятно, божество, хотя это имя может означать кущи для проституции), а остальные «создали Нергала, Ашиму, Нибхаза и Тартака». Какие имена и какой пантеон! «Они боялись Господа и служили своим богам».
Это было начало самаритянского народа, которого мы находим в остальной части Писания вплоть до Деяний апостолов, сохранившего некоторый след своего языческого происхождения. Симон Волхв околдовал их своим волшебством. Они начинали как язычники, хотя с течением времени они стали чистыми монотеистами, даже более жесткими, чем сами евреи, и сегодня, если вы поедете в Наблус, вы обнаружите небольшой остаток их потомков, придерживающихся Моисея и закона. с неразумным трепетом охраняют свою священную копию Пятикнижия и едят пасхального Агнца с дикими обрядами. Они изменили объект своего поклонения, но есть опасение, что он немногим более реален и глубок, чем в старые времена, 2500 лет назад, когда их предки «боялись Господа и служили своим богам».
Теперь я осмелюсь рассматривать этот стих как показатель тенденции, которая принадлежит гораздо большему числу людей, чем растерянная масса поселенцев, которых расстрелял на холмах Израиля царь Ассирии. На самом деле это описание многого из того, что среди нас называется религией.
I. Религия страха.
Эти люди никогда бы не подумали о Боге, если бы не львы. Когда они думали о Нем, это было лишь трепетом перед Ним. Причиной их трепета было то, что они не знали этикета поклонения Ему; что они думали, что Он имеет на них права, потому что они вошли на Его территорию, и Он взыщет их или наказывает за их невыполнение. Одним словом, их представление о Боге было представлением о ревнивом, капризном тиране, пути которого были для них непостижимы, на территории которого они оказались без своей воли и которого нужно было умилостивить, если они хотели жить в мире.
И это мысль, которая наиболее действенна во многих умах, хотя она и скрыта более благопристойными фразами, и которая омрачает и ранит всех тех, кого она затрагивает. Нужно ли мне тратить время на то, чтобы показать вам, как, шаг за шагом, эта картина является картиной многих из нас? Кто из вас думает о Боге, когда болен, и забывает Его, когда здоров? Кто из вас возносит молитву, когда вы в беде, и забываете все о Нем и обо всем этом, когда вы процветаете? Многие ли из вас видят Бога в своих бедствиях, а не в радостях? Почему люди называют внезапную смерть и тому подобное «посещением Бога»? Как многие из нас подобны итальянским морякам, которые жгут свечи и кричат Мадонне, когда их застигает шторм, и напиваются в первой же винной лавке, в которую они попадают, высадившись на берег! Разве многие люди не думали о Боге: «Я знал Тебя, что Ты суровый Человек, и убоялся»?
Популярная религия – это в основном религия страха.
Есть страх, который прав и благороден. Это почтенное, смиренное поклонение при виде или мысли о великих совершенствах Бога. Ангелы закрывают свои лица крыльями. Такой трепет не думает о личных последствиях — он неотделим от всякого истинного познания Бога; ибо все величие характера совершенствуется любовью. О таком страхе мы сейчас не говорим.
Ужас Божий глубоко в человеческих сердцах.
Страх – это предчувствие личного зла со стороны какого-либо человека или вещи. Теперь я верю, что террор имеет свое место в человеческой экономике и религии, как и чувство боли. В отношениях человека с небом есть что-то, что является причиной этого.
Библия описывает «ужас Господень», чтобы люди трепетали перед Ним. Моисей сказал: «Я очень боюсь и трепещу». Но этот ужас справедлив только тогда, когда он исходит из чувства святости Божией и сознания своей греховности. Неправильно, когда речь идет просто о страхе перед жестоким тираном. Этот ужас справедлив только тогда, когда он ведет к радостному принятию Божьего откровения о Его любви в Господе.
Страх никогда не должен был быть постоянным, это всего лишь сигнал тревоги, который звонит, чтобы разбудить спящую душу, когда она находится в смертельной опасности. И это должно перейти в покаяние, веру, радость о Господе. «Мы имеем доступ с уверенностью по вере в Него». Яркость велика и ужасна, но подойдите как можно ближе к Господу, и о чудо! в сиянии есть любовь. Вы видите, что все это нежно и мило. Там сердце и рука, и из среды их голос Отца говорит: «Сын Мой, отдай Мне сердце твое».
Религия страха бесполезна. Оно не производит никакой святости, оно ничего не делает для человека, оно не привязывает его к небесам. От этого он не становится сильнее. Оно парализует настолько, насколько оно что-либо делает.
Оно носит спазматический и прерывистый характер. Невозможно продолжать в том же духе, поэтому это происходит урывками. Когда наступает утро, люди смеются над своими ужасами. Оно ведет к диким попыткам забыть Бога – атеизм – к бесчувственности. Тот, кто начинает с страха, когда в этом нет необходимости, кончает тем, что не боится, когда следует.
II. Религия формы.
Все богослужение самаритян было внешним богослужением. Они делали то, чему учил их вефильский священник, и все.
И это опять-таки тип, очень распространенный в наши дни. Религия должна иметь формы. Формы часто помогают передать нам дух. Но мы всегда рискуем слишком доверять им.
У скольких из нас христианство проявляется только внешне? Единственное, что соединяет людей с небом – это любовь.
Поэтому ваша внешняя связь с поклонением Богу бесполезна, если у вас ее нет.
Посетители церкви и часовни в равной степени подвергаются опасности возведения форм богослужения в такое место, где их нельзя будет разместить, не нанеся ущерба духу богослужения. Независимо от того, является ли наше богослужение более или менее символическим, есть ли у нас более или менее сложный ритуал, думаем ли мы больше или меньше о таинствах, придаем ли мы слушанию проповеди более или менее важное значение, или даже если мы следуем бесформенным формам Друзья, мы все испытываем искушение заменить нашими формами дух, который единственный и есть поклонение.
III. Религия компромисса или мирского.
У них был Бог и были боги. Последнее им понравилось больше всего. Они дали
Формально поклонялись Богу, но остальным они оказывали более активное служение.
Такая религия — это тип многого, что мы видим вокруг себя; попытка быть христианами и мирянами, нерешительность, в которой многие люди трудятся всю свою жизнь, увлекаясь в одну сторону своей совестью, в другую - своими наклонностями.
Вы не можете объединить эти две вещи. Бог требует всего. Он наполняет сердце и претендует на высший контроль над всей природой. В душе не может быть двух высших. Это не может быть Бог и я. Это должен быть Бог или я. Вы можете смотреть то в одну сторону, то в другую, но дело в том, как движется сердце. Мистер, смотрящий в обе стороны, на самом деле не смотрит в обе стороны. Он только быстро поворачивается от одного к другому.
Такая разделенная религия невозможна по природе Бога – души – религии.
Таким образом, попытка сделать это на самом деле означает решение против Бога.
Слабо и немужественно быть таким расплывчатым и зависеть от обстоятельств.
Если бы ты родился в Турции, ты был бы мусульманином.
Вам следует принять решение в пользу Бога.
Он утверждает, Он заслуживает, Он вознаградит и благословит всю вашу душу.
«Выберите сегодня, кому вы будете служить. Если Господь Бог, последуйте Ему. Если Ваал или Суккот-Беноф, то последуйте ему. «Вы не можете служить Богу и маммоне». «Кто не за нас, тот против нас». Будь тем или иным.
2 КОРОЛЯ XVIII. 5,6 – ЕЗЕКИИЯ, ОБРАЗЕЦ БЛАГОТВОРИТЕЛЬНОЙ ЖИЗНИ
«Езекия уповал на Господа Бога Израиля…. 6. Он прилепился к Господу и не отступил от следования за Ним, но соблюдал Его заповеди» (4 ЦАР. XVIII). 5,6.
Благочестивые люди всех возрастов и положений очень похожи друг на друга. Элементы благочестия всегда одни и те же. Этот царь Израиля, живший примерно две тысячи шестьсот лет назад, и самый смиренный христианин сегодня имеют на своих лицах фамильное сходство. Эти слова, являющиеся наброском характера короля, на самом деле представляют собой набросок религиозной жизни во все времена и во всех местах. Он понял это; почему мы не можем? Он достиг этого среди большого невежества; почему бы нам не сделать этого среди сияния наших знаний? Он совершил это среди искушений монархии; почему бы нам не сделать этого в наших более скромных сферах?
Здесь изложены четыре вещи, составляющие религиозную жизнь. Мы начинаем снизу, с фундамента всего. «Он полагался на Господа Бога Израиля». Ветхий Завет так же решительно заявляет, что не существует религии без доверия и что доверие является самой нервной и жизненной силой религии, как и Новый Завет. Только то, что в одной половине книги наши переводчики решили использовать слово «доверие», а в другой половине книги они решили использовать для того же самого действия слово «вера». Таким образом, они несколько затемнили абсолютное тождество, существующее в учениях Ветхого и Нового Заветов относительно связи, соединяющей людей с небом. Этот союз всегда был и всегда будет начинаться с простого отношения и проявления доверия, и из этого выйдет все остальное, и без этого ничего больше не произойдет.
Итак, этот царь имел определенную степень знания о характере Бога, и эта мера знания побудила его положиться всем своим весом на Господа. Мы с вами знаем гораздо больше о Боге, Его путях и целях, чем Езекия, но мы не можем использовать это лучше, чем он, — перевести наши знания в веру и полагаться с простой и абсолютной уверенностью на Того, Чье имя мы познайте Господа полнее и блаженнее, чем это было возможно Езекии.
И нужно ли мне напоминать вам, как в этой жизни, очерк которой здесь дан и сокровенная тайна раскрыта, были значительные и великолепные примеры того, как сила смиренного доверия могла принести другому, беспомощному человеку, все блага, которые он нужды и возвести вокруг него хрустальную стену, которая защитит его от всякого зла, каким бы угрожающим оно ни казалось?
«Оно адресовано мне, но предназначено Тебе. Оправдай дело Твое, освободив раба Твоего». Итак, «когда наступило утро, все они были мертвы», и вера радовалась совершенному избавлению. И мы с вами можем получить один и тот же ответ, посреди всех наших испытаний, трудностей, тяжкого труда и конфликтов, если только мы пойдем тем же путем, чтобы получить его, и позволим нашей вере работать, как работал Езекия, и взять все это беспокоит нас нашего Небесного Отца, и будьте совершенно уверены, что Он — Бог, «ежедневно несущий наши бремена». Давайте начнем с простого акта доверия к Нему. Это фундамент, и на нем мы можем построить все остальное.
Давайте посмотрим, что этот человек построил на этом дальше. Вторая история, если можно так сказать, о храме-крепости его жизни, основанной на вере, была: «Он прилепился к Господу».
Иными словами, акт доверия должен сопровождаться и совершенствоваться упорной приверженностью всеми щупальцами человеческой природы Богу, которому, по его словам, он доверяет. Эта метафора очень убедительна и настолько известна в Писании, что мы склонны упускать из виду ее акцент. Позвольте мне вспомнить один или два случая, когда оно используется по другим вопросам, которые проливают свет на его силу здесь.
Прежде всего, вспомните эту милую фотографию вдовы из Моава и двух невесток, одну из которых неохотно отправили обратно к себе домой; а другой упорно держался рядом с Ноеминь, несмотря на трудности и протесты. С поцелуями настоящей любви Орфа вернулась, но она вернулась к своему народу и своим богам, но «Руфь прильнула к ней». Так и нам следует цепляться за небеса, как Руфь обняла Ноеминь и обвила свое одинокое и одинокое сердце вокруг своего дорогого и единственного друга, ради которого она стала добровольным изгнанником из родных и страны. Так ли мы прилепляемся к Господу?
Еще более священны уроки, которые подсказываются тем фактом, что это слово используется для описания благословенного и святого союза мужчины и женщины в чистой супружеской жизни, и я полагаю, что некоторый намек на то, что использование этого выражения лежит в основе его постоянного применения к отношение верующей души к Иегове. Ибо доверием душа сочетается с Ним и таким образом «присоединяется к Господу», что становится «одним духом».
Или, если мы не хотим углубляться в это, давайте возьмем метафору, которая заключена в самом слове, без ссылки на его библейское применение. Как блюдечко держится за скалу, как плющ цепляется за стену, как моряк, потерпевший кораблекрушение, хватается за рангоут, удерживающий его голову над водой, так и человек-христианин должен держаться за небо со всей своей энергией и всеми силами. части его природы. Эта метафора подразумевает упорство; близость сцепления в сердце и воле, в мыслях, в желаниях и во всех частях нашего восприимчивого человечества, все из которых могут касаться Бога и быть тронуты Им, и все из которых благословенны только в той мере, в которой: подчиняясь Ему, они наполняются, укрепляются и прославляются.
И здесь также подразумевается не только упорство в приверженности, но и упорство перед лицом препятствий. Должно быть сопротивление всем силам, которые могут отделиться, если мы хотим соединиться с Богом посреди жизни в мире. Или, если вернуться на мгновение к той фигуре, которую я использовал минуту назад, когда матрос цепляется за рангоут, хотя волны бьются вокруг него, а его пальцы коченеют от холода и сводятся к судорогам, пытаясь удержаться в одном положении, и он едва может держитесь, но он знает, что цепляться — это жизнь, а ослаблять смерть — и поэтому сжимает свою хватку; таким образом мы должны держаться Бога и, несмотря на все препятствия, держаться Его. Наша хватка имеет тенденцию ослабевать, и в лучшем случае она слаба, даже если снаружи не было ничего, что мешало бы нам получить хороший захват. Но нас дуют и накатывают воющие ветры и бьющиеся волны, из-за чего нам трудно удержаться.
Не будем поддаваться им, но, несмотря на все это, пусть наши сердца сплотятся вокруг Него, ибо только в Его сладкой, вечной, совершенной любви они могут обрести покой. И пусть наши мысли остаются близко к Нему, несмотря на все отвлекающие факторы, ибо только в той мере, в какой Его свет наполняет наши умы и Его истина занимает наши мысли, наши мыслящие духи будут спокойны. И пусть наши желания, подобно щупальцам моллюска, цепляются за скалу и тянутся к приближающемуся к ней океану, пусть наши желания направятся полностью к Нему, пока не коснутся того, после чего они чувствуют, и свернутся вокруг него. оно в покое и блаженстве.
Весь секрет радостной, сильной, благородной христианской жизни заключается в том, чтобы на основании веры мы воспитали в себе стойкую приверженность Ему, несмотря на все препятствия. Таким образом, это было самое энциклопедическое, хотя и лаконичное, наставление, которое дал этот «добрый человек», посланный из Иерусалима для ободрения первых обращенных язычников, когда вместо всех других наставлений, советов или привития менее важных, но реальных христианских обязанностей Варнава увещевал их всех «с сердечной целью» — с полной преданностью своей сокровенной природы — «прилепиться к Господу».
Затем третья ступень, или третий этаж, в этом здании состоит в том, что, прилепившись к Господу, «он не отступал от следования за Ним». Метафора раскола подразумевает близость и союз; метафора следования подразумевает уменьшение дистанции. Эти два понятия несовместимы, и само несоответствие помогает придать смысл изображению. Те же две идеи единения и стремления еще более тесно связаны друг с другом в других частях Писания. Например, в одном из псалмов, переведенном в нашей Библии, есть замечательное высказывание: «Душа моя следует за Тобой». Правая рука Твоя поддерживает меня», где выражение «следует с трудом» — это неудачная попытка перевести, возможно, невозможную для перевода полноту оригинала, который гласит: «Душа моя прилепляется к Тебе». Это нелепая комбинация идей, которая по самой своей несовместимости и парадоксальной форме предполагает глубокую истину, а именно. что во всяком сознательном союзе и стойкой приверженности небесам, которые составляют христианскую жизнь, всегда присутствует чувство дистанции, которое воспламеняет стремление и ведет к усилиям, направленным на постоянный прогресс. Как бы близко мы ни находились к небесам, всегда можно приблизиться. Каким бы полным ни был союз, его всегда можно сделать еще полнее; и расщепляющийся дух всегда будет стремиться к более близкому контакту и более благословенному ощущению соприкосновения с Богом.
Итак, по мере того, как мы поднимаемся, открываются новые высоты, и чем дальше мы продвигаемся в христианской жизни, тем больше мы осознаем бесконечные глубины, которые еще предстоит преодолеть. Отсюда вытекает один великий элемент блаженства христианства, а именно, что нам не нужно бояться, что когда-либо закончится рост святости и увеличение радости и силы, которые возможны для нас. Так что та усталость и чувство достижения пределов возможных на данном пути, которые рано или поздно обрушиваются на людей, живущих для чего-либо, кроме Бога, никогда не могут быть нашими, если мы живем для Него. Но у самых старых и самых опытных будут такие же дальновидные взгляды надежды и направленные вперед шаги напряженных усилий, как и у самого молодого новичка на пути; и Павел сможет сказать, когда он «Павл старец» и «время его ухода близко», что он «забывает то, что позади, и простирается к тому, что впереди, в то время как он приближается к цели». Давайте будем благодарны за бесконечный прогресс, который возможен для христианина, и давайте позаботимся о том, чтобы мы никогда не были парализованы предположением, что «завтра должно быть, как этот день», но будем доверять бесконечным ресурсам нашего Бога и будьте уверены, что мы все больше и больше приобретаем свои растущие дары, которые Он дарует.
И, наконец, четвертый элемент в этом анализе благочестивой жизни: «Он соблюдал заповеди Господни». Это результат их всех. Вера, приверженность, стремление и прогресс — все это подтверждает свою ценность и реальность простым и домашним способом практического послушания.
Давайте узнаем две вещи. Один о бесполезности всех этих других, если они не добьются этого. Это не значит, что эти внутренние эмоции всегда следует презирать, но если они искренни в наших сердцах, они не могут не проявиться в нашей жизни. Итак, дорогие друзья-христиане! Разве вы не строите на своей вере, на своей приверженности небу, на своих устремлениях к Нему, если только вы не сможете привести на суд в качестве свидетелей этого ежедневно и ежечасно свои усилия после соответствия вашей воли Его воле, в великом вещи и в малом. Тогда и только тогда мы сможем быть уверены, что наша уверенность не является заблуждением и что именно к Нему мы прилепляемся, когда наши ноги ступают по путям добра.
И с другой стороны, научимся, что все попытки быть послушными божественной воле, которые не начинаются с доверия и прилепления к Нему, тщетны. Нет другого способа достичь такого согласия воли, кроме как через союз духа. Все остальные попытки начинаются не с того конца. Вы не начинаете строить свои дома с дымоходов, но многие люди, которые стремятся подчиняться, не доверяя, именно совершают эту ошибку. Давайте удостоверимся, что фундамент заложен, и затем будем уверены, что мы не остановимся на полпути, чтобы все проходящие мимо не насмехались и не говорили: «Этот человек начал строить и не смог закончить».
Жизнь скольких христиан, исповедующих христианство, представляет собой недостроенные дома без крыш, потому что они не «прибавили к своей вере», то есть к своему «привержению Господу», бесконечного устремления и постоянного прогресса, а также к их стремлению и их прогрессу. мирный плод практической праведности! Если эти качества присутствуют в нас и их много, они отмечают нас как благочестивых людей по Божьему образцу. И если мы хотим быть благочестивыми людьми по Божьему образцу, мы должны следовать Божьему порядку, который начинается с доверия и заканчивается послушанием.
2 КОРОЛЯ XIX. 20-22; 28-37 — «ОН ПРОИЗАЛ ГОЛОС Свой, ЗЕМЛЯ РАСТАЛА»
«Тогда Исаия, сын Амосов, послал к Езекии сказать: так говорит Господь Бог Израилев: то, о чем ты молился Мне о Сеннахириме, царе Ассирийском, Я услышал. 21. Вот слово, которое сказал о нем Господь; Дева, дочь Сиона, презрела тебя и посмеялась над тобою; дочь Иерусалима покачала головой своей перед тобой. 22. Кого ты упрекал и хулил? и против кого ты возвысил голос твой и возвел очи твои высоко? даже против Святого Израилева…. 28. Так как гнев твой на Меня и смятение твое дошли до ушей Моих, то Я вложу Крюк Мой в нос твой и уздечку Мою в уста твои, и верну тебя назад тем путем, которым ты пришел. 29. И вот вам знамение: в этом году вы будете есть то, что вырастет само собой, а во второй год то, что вырастет из него; а в третий год сейте, и жните, и насаждайте виноградники, и ешьте плоды его. 30. И остаток, уцелевший из дома Иуды, снова пустит корень вниз и принесет плод вверху. 31. Ибо из Иерусалима выйдет остаток и уцелевшие от горы Сиона: ревность Господа Саваофа сделает это. 32. Посему так говорит Господь о царе Ассирийском: не придет Он в этот город, и не пустит туда стрелы, и не предстанет перед ним со щитом, и не воздвигнет против него вал. 33. Тем путем, каким он пришел, тем же и вернется, и не придет в этот город, говорит Господь. 34. Ибо Я защищу этот город, чтобы спасти его, ради Себя Самого и ради раба Моего Давида. 35. И было в ту ночь, вышел Ангел Господень и поразил в стане Ассирийском сто восемьдесят пять тысяч; и когда они встали рано утром, вот, все они были трупы . 36. И пошел Сеннахирим, царь Ассирийский, и пошел, и возвратился, и жил в Ниневии. 37. И было, когда он поклонялся в доме Нисроха, бога своего, Адрамелех и Шарезер, сыновья его, поразили его мечом; и они убежали в землю Армянскую, и воцарился вместо него Асархаддон, сын его» (4 ЦАР. XIX). 20-22; 28-37.
На более раннем этапе ассирийского вторжения Езекия послал к Исайе с просьбой помолиться своему Богу об избавлении и получил явные заверения, что вторжение будет сорвано. Когда наступил второй этап и Езекия лично был призван сдаться письмом, в котором высмеивалось обещание Исаии, он сам молился пред Господом. Исайя, похоже, не присутствовал при этом и, возможно, не знал о молитве. Во всяком случае, ответ ему было дано передать королю; и примечательно, что, как и в первом случае, он не приходит сам, а посылает к Езекии. Он приходил, когда ему нужно было принести весть о смерти, и снова, когда ему нужно было упрекнуть (гл. XX), но теперь он только посылает. Как избранный оратор воли Иеговы, он был сильнее царей и не должен ставить под угрозу достоинство вести поведением посланника. В одном предложении молитва Езекии получает ответ, а затем пророк во имя Иеговы разражается чудесной песней триумфа над побежденным захватчиком. 'Я слышал.' Этого достаточно. Молитва Езекии как бы подожгла запал или нажала на спусковой крючок, и последовал взрыв, и выстрел ускорился. Слова «Ты молился… Я услышал» — это всегда правда, и Божье слышание — это Божье действие в ответ. Способы Его ответа различны, но тот факт, что Он отвечает на крик отчаяния, побуждаемый к вере крайней нуждой, не меняется.
Но примечательно, что при этом кратком, достаточном заверении Езекия как бы отставляется в сторону, и вместо трех бойцов на поле появляется царь, при поддержке Бога, а с другой стороны Сеннахирим, только двое. , появляться. Это поединок между Иеговой и высокомерными язычниками, которые презирали Его. На мгновение Иерусалим предстает в великолепном образце поэтического презрения презирающим и выражающим презрение по отношению к сбитому с толку потенциальному завоевателю, как это сделали Мириам и ее девицы у Красного моря. Город «девственный», как называли многие крепости в других странах, потому что он не был захвачен. Но и она исчезает из поля зрения, а Иегова и Сеннахирим противостоят друг другу на поле боя. Бог говорит теперь не «относительно», а к нему, и обвиняет его в безумной гордыне, которая на самом деле была отрицанием зависимости от Бога, и страстным антагонизмом к Нему, что проявлялось не только в его войне против народа Иеговы, но и в тон его наглого неповиновения Езекии, в котором он высмеивал тщетное доверие, которое последний возлагал на своего Бога, и сравнивал Иегову с богами народов, которые он уже завоевал (Исаия 19:12).
Характерное для Исайи обозначение Бога как «Святой Израилев» выражает одновременно Его возвышение над всеми мирскими, тварными ограничениями и отделение от них, а также Его особое отношение к Своему народу, и обе мысли усиливают грех Сеннахирима. Высочайший, перед запредельной высотой которого все человеческие возвышения опускаются до единого уровня, настолько присоединил к Себе Израиль, что прикоснуться к нему — значит ударить по Нему, а превозноситься против него — значит быть высокомерным по отношению к Богу. Это могучее имя теперь получило более широкое распространение, но более широкое распространение не приводит к уменьшению глубины, и скромные души, которые называют это имя своей сильной башней, все еще могут вбежать в нее и быть в безопасности от «неправды угнетателя и позора гордеца». и сильнейшие враги.
В угрозе, которой заканчивается божественное обращение к Сеннахириму, заключено огромное презрение. Ужасающий завоеватель мира в глазах Господа не более чем дикий зверь, которого Он может кольцевать и вести, как пожелает, и даже не такой грозный, как этот, а подобен лошади или мулу, которого можно легко обуздать и направить. . Какое величественное утверждение заключено в этих фигурах, в «Моем крючке» и «Моей уздечке!» Сколько завоевателей и могущественных людей с тех пор были побеждены, а их планы были сорваны! Сеннахириму пришлось вернуться «тем же путем, которым он пришел», и идти назад, потерпевший неудачу и разочарование, через все утомительные мили, которые он прошел прежде с такой наглой уверенностью в победе. Современная параллель – отступление Наполеона из Москвы. Но тот же опыт действительно постигает всех, кто устраивает жизнь независимо от Бога. Их планы могут показаться успешными, но на самом деле они терпят неудачу, и интриганы никогда не достигают своей цели.
В стихе 29 пророк резко и почти презрительно отворачивается от Сеннахирима, чтобы спокойно поговорить с Иерусалимом, обращаясь сначала к Езекии, но сразу же обращаясь к народу. Суть его слов к ним заключается, во-первых, в заверении, что ассирийское вторжение имело пределы времени, установленные небесами; и, во-вторых, что за ним наступят процветающие времена, когда пророческие видения процветающего Израиля должны будут воплотиться в жизнь. Из-за ассирийской оккупации только два периода посева были невозможны полевые работы, но они должны были вспениться, как зимний поток, прежде чем наступил третий сезон посева.
Но как могла эта последовательность событий, требующая времени для своего развития, быть «знаком»? Мы должны несколько изменить наши представления о знаке, чтобы понять пророка. В Священном Писании этим именем не только обозначается настоящее событие или предмет, гарантирующий истинность пророчества, но иногда оно означает событие или последовательность событий в будущем, которые, когда они произойдут в соответствии с божественное предсказание о них прольет свет на другие божественные слова или действия и продемонстрирует, что они были от Бога. Таким образом, Моисею в знак его миссии было дано поклонение на горе Синай, которое должно было состояться только после Исхода. То же самое и со знамением Исаии. Когда будет собран урожай третьего года, тогда Израиль узнает, что пророк говорил от Бога, когда воспевал поражение Сеннахирима. В настоящее время Езекия и Иуда должны были жить верой; но когда освобождение было полным и они наслаждались плодами своих трудов и Божьим спасением, тогда они могли оглянуться назад на утомительные годы и яснее, чем в то время, когда они медленно проходили, осознать, как Бог был во всех бедах, и все это время осуществлял Свои цели милосердия. И для нас будет таким же «знамением», когда мы оглянемся из вечности на преходящие конфликты земной жизни и будем удовлетворены урожаем, который Он заставил вырасти из наших скудных посевов для Духа.
Определенное обещание избавления в стихах 32-34 адресовано Иудее и подчеркивает полное разочарование усилий захватчиков. Кульминация в перечислении того, чего ему не будет позволено сделать: он не войдет в город, не пустит туда даже стрелу и даже не приготовится к осаде. Весь его замысел будет опрокинут, и, как уже было сказано (ст. 28), он пойдет по своим следам сбитым с толку человеком.
Обратите внимание на сильную антитезу: «Он не войдет в этот город… ибо Я буду защищать этот город». Сион неприступен, потому что его защищает Иегова. Сеннахирим ничего не может сделать, ибо он борется против Бога. И если мы «пришли в город живого Бога», мы можем принять то же обещание для силы нашей жизни. Бог спасает Сион «ради Себя», ибо Его имя заботится о его безопасности, как потому, что Он взял его себе, так и потому, что Он пообещал Свое слово охранять его. Это было бы пятном на Его верности, оскорблением Его власти, если бы она была побеждена, оставаясь верной Ему, своему Царю. Его честь будет защищать нас, если мы войдем в крепкий город, строителем и создателем которого является Бог. И «ради Давида» Он также защищает Сион, потому что Он поклялся Давиду обитать там. Но безопасность Сиона становится иллюзией, если Сион отделится от Бога. Если он станет таким, как Содом, он разделит судьбу Содома.
Примечательно, что ни в триумфальной песне, ни в пророчестве об избавлении нет намека на уничтожение ассирийской армии. Каким образом должны были быть исполнены ликующие насмешки одного и конкретные обещания другого, не было объявлено до тех пор, пока об этом не объявило событие. Но преданное ожидание не заставило себя долго ждать, ибо «в ту ночь» удар пришелся, и секунда не понадобилась. Нам не сказано, где находилась ассирийская армия, но очевидно, что это было не перед Иерусалимом. Мы также не узнаем, каким орудием разрушения владел «ангел Господень», если таковой существовал. Катастрофа могла быть вызвана эпидемией, но как бы она ни произошла, это было «деяние Божие», исполнение Его обещания, обнажение Его руки. «Страшными делами в праведности» Он ответил на молитву Езекии и дал всем смиренным душам, которые угнетены и взывают к Нему, залог, что «как они слышали, так и увидят в городе» своем. 'Бог.' Насколько более впечатляющей была бы суровая, обнаженная краткость библейского изложения, чем более эмоциональное его расширение, как, например, известные и по-своему сильные строки Байрона! Автору этой книги казалось самым естественным в мире, что враги Сиона должны быть уничтожены одним ударом божественной руки. Его дело — рассказывать факты; он оставляет комментарии, удивление, триумф или ужас другим.
В полусаркастическом и полурадостном скоплении синонимов, описывающих отступление Сеннахирима, проявляется лишь один оттенок патриотического ликования. Он «ушел, пошел и вернулся». Это похоже на картину в Псалме 43, которая, вероятно, относится к тем же событиям: «Они увидели это и дивились; они были встревожены и поспешили прочь».
Между отступлением Сеннахирима и его убийством прошло около двадцати лет. Все это время он «жил в Ниневии», что касается Иуды. Ему надоело нападать на него и на его Бога. Но сообщение о его смерти введено здесь не только для того, чтобы завершить повествование, но и для того, чтобы указать на урок, который подсказывает тот факт, что он был убит, «когда он поклонялся в доме Нисроха, своего бога». Езекия вошел в дом своего Бога с письмом Сеннахирима, и мертвые трупы армии показали, что Иегова мог сделать для Своего слуги; Сеннахирим молился в храме своего бога, и его труп лежал распростертым перед его идолом, являясь наглядным уроком бессилия Нисроха и всех его желающих услышать или помочь своим поклонникам.
2 ЦАРЯ XXII. 8-20 — ЗАНОВО ОТКРЫТЫЙ ЗАКОН И ЕГО ДЕЙСТВИЯ
И сказал Хелкия первосвященник Шафану писцу: я нашел книгу закона в доме Господнем; и дал Хелкия книгу сию Шафану, и он прочел ее. 9. И пришел Шафан писец к царю, и принес царю новое известие, и сказал: рабы твои собрали серебро, найденное в доме, и отдали его в руки делающим работу, имеющим надзор за домом Господним. 10. И показал Шафан писец царю, говоря: Хелкия священник передал мне книгу, и Шафан прочел ее пред царем. 11. И было, когда царь услышал слова книги закона, он разодрал одежды свои. 12. И приказал царь Хелкии священнику, Ахикаму, сыну Шафана, и Ахбору, сыну Михея, и Сафану писцу, и Асахии, рабу царскому, говоря: 13. Пойдите, спросите обо мне Господа. и за народ и за всю Иуду о словах книги сей, которая найдена: ибо велик гнев Господень, возгоревшийся на нас за то, что отцы наши не послушали слов книги сей, чтобы сделать согласно всему, что написано о нас. 14. И пошли Хелкия священник, и Ахикам, и Ахбор, и Шафан, и Асаия к Олде пророчице, жене Шаллума, сына Тиква, сына Хархаса, хранителя гардероба; (теперь она жила в Иерусалиме в коллегии;) и они причащались с ней. 15. И сказала она им: так говорит Господь Бог Израилев: скажите человеку, который послал вас ко мне, 16. Так говорит Господь: вот, Я наведу беду на это место и на жителей его, на всех слова книги, которую читал царь Иудейский: 17. За то, что они оставили Меня и возжигали фимиам иным богам, чтобы прогневать Меня всеми делами рук своих; поэтому гнев Мой воспламенится на это место и не угаснет. 18. А царю Иудейскому, который послал вас вопросить Господа, так скажите ему: так говорит Господь Бог Израилев о словах, которые ты слышал; 19. За то, что сердце твое смягчилось, и ты смирил себя пред Господом, когда услышал, что Я говорю о месте этом и о жителях его, что они станут пустынею и проклятием, и разодрали одежды твои, и плакал предо Мною; И Я услышал тебя, говорит Господь. 20. Итак, вот, Я соберу тебя к отцам твоим, и ты будешь собран в могилу твою с миром; и глаза твои не увидят всего зла, которое Я наведу на это место. И они снова принесли царю слово» (4 ЦАР. XXII). 8-20.
Мы получаем лишь представление о бурном времени революции и контрреволюции в кратком сообщении о том, что «слуги Амона», отца Иосии, сговорились и убили его в его дворце, но сами были убиты народным восстанием, в ходе которого «народ земли сделал царем вместо него Иосию, своего сына», и таким образом, несомненно, воспрепятствовал планам заговорщиков. Бедный мальчик! ему было всего восемь лет, когда он впервые познакомился с восстанием и кровопролитием. Должно быть, вокруг него были мудрые головы, сильные руки и преданные сердца, но их имена затерялись. Имя Давида все еще было заклинанием в Иудее и охраняло царские права его детского потомка. На восемнадцатом году своего правления, на двадцать шестом году жизни, он почувствовал себя достаточно твердо в седле, чтобы начать дело религиозной реформации, и первой наградой за его рвение стало обретение книги закона. Иосия, как и все мы, получил более полное знание Божьей воли, пытаясь исполнить ее настолько, насколько он ее знал. «Свет сеется для праведных».
I. Прежде всего, мы имеем открытие закона. Важные и сложные критические вопросы, поднятые в повествовании, не могут обсуждаться здесь, и они не затрагивают общие направления преподавания в этом инциденте. Нет ничего более правдивого, чем утверждение о том, что во время ремонта Храма книгу следует найти — вероятно, в самом святом месте, к которому первосвященник будет иметь исключительный доступ. Каким образом он оказался утерянным, является более загадочным вопросом; но если мы вспомним, что со времени Езекии прошло семьдесят пять лет и что это были почти все годы отступничества и смятения, мы не удивимся, что это было так. Неценные вещи легко ускользают из поля зрения, и если бы сохранность Писания зависела от того, насколько некоторые из нас его ценят, оно было бы давно утеряно. Но факт утраты говорит о чуде сохранности. Судя по всему, эта копия была единственной существующей и, во всяком случае, единственной известной. Только оно передало закон в последующие дни, подобно тонкой ниточке воды, которая пробивается сквозь песок и уносит реку на широкие равнины за ее пределами. Подумайте сейчас о миллионах копий и об одном пыльном, забытом рулоне, брошенном без внимания в полуразрушенном Храме, и будьте благодарны Провидению, которое следило за передачей. Давайте также позаботимся о том, чтобы все Писание не было так потеряно для нас, хотя у каждого из нас есть полдюжины Библий, как это было для Иосии и его людей.
В заявлении Хелкии Шафану звучит удивление и трепет. Похоже, он не знал, что такая книга есть где-нибудь в Храме. И примечательно, что, как говорят, прочитал ее не он, а Шафан. Возможно, он и не смог бы, хотя, если бы он этого не сделал, откуда бы он узнал, что это за книга? Во всяком случае, он и Шафан, кажется, почувствовали важность находки и посовещались, что делать. Обратите внимание, как последний осторожно приступает к работе и сначала только говорит, что получил «книгу». Он не дает ему имени, но предоставляет ему рассказать свою собственную историю, что он и тогда вполне мог сделать, и до сих пор вполне способен. Священное Писание — это его собственные лучшие свидетельства и свидетельства того, откуда оно исходит. И снова Шафан является чтецом, каким и должен был быть «писец», и снова возможно, что Иосия не умел читать.
II. Можно легко представить себе сцену, пока голос читателя непрерывно повторял заповеди, угрозы и обещания: возрастающее рвение царя, постепенное формирование перед его совестью идеала Божьего для него и его народа и постепенное пробуждение чувство греха в нем, как спящая змея, начинающая шевелиться от первого весеннего солнца.
Влияние закона Божьего на грешное сердце ярко отражено в эмоциях Иосии. «Законом познается грех». Для многих из нас этот закон, несмотря на наше внешнее знание о нем, так же совершенно отсутствует в нашем сознании, как и у самого невежественного из подданных Иосии; и если бы хоть раз его прожектор был брошен в потаенные уголки наших сердец и жизни, он с ужасающей ясностью показал бы крадущихся врагов, которые крадут, чтобы напасть на нас, и отвратительные существа, которые хорошо обосновались в наших сердцах и жизнях. . Всегда наступает эпоха в жизни, когда она действительно приводится к стандарту закона Божьего; и для нас будет хорошо, если мы, подобно Иосии, разорвем свою одежду, или, скорее, «свое сердце, а не свою одежду», и примем домой убеждение: «Я согрешил пред Господом».
Страх наказания зародился в сердце юного царя, и хотя это чувство не является высшим мотивом для поиска Господа, оно не является недостойным и призвано привести к более благородным, чем он сам. Во многих современных концепциях Евангелия Христова слишком много нежелания признать то место, которое занимает осознание личных злых последствий греха на начальных стадиях процесса, посредством которого мы «переводимся из царства тьмы в царство Божье». дорогой сынок».
III. Послание Хульде примечательно. Лица, посланные с ним, показывают его важность. Первосвященник, царский секретарь и один из личных помощников царя, который, без сомнения, пользовался его доверием, а также два других влиятельных человека, один из которых, Ахикам, известен как верный друг Иеремии, произвели бы некоторый переполох в обществе. «второй квартал» по пути в скромный дом хранительницы гардероба. Вес и численность депутации сделали честь пророчице, а также показали беспокойство короля по поводу рассматриваемого вопроса. Иеремия и Софония оба жили в это время, и мы не знаем, почему предпочтение было отдано Олде. Возможно, она была более доступной. Но предположения праздны. Достаточно того, что она была признана обладательницей и заявила, что имеет прямое авторитетное сообщение от Бога.
Ибо что нужно было Иосии спросить у Господа «о словах книги сей»? Они были достаточно простыми. Надеялся ли он, что их строгость несколько смягчится словами пророчицы, которая, возможно, будет более восприимчива к мольбам или личным соображениям, чем неизменная страница? Очевидно, он признал Олду говорящей с божественной властью, и он мог знать, что два хранилища голоса Божьего не могут противоречить друг другу. Но, возможно, его посольство просто отражало его крайнее смятение и тревогу, и, как и многие другие люди, когда закон Божий заставляет его осознать грех, он обратился к тому, кто должен был быть на совете у Господа, наполовину надеясь на смягчение приговора, и наполовину неуверенный в том, чего он на самом деле желает. Он смущенно искал опоры или руководства. Но, как бы он ни был сбит с толку, его послание к пророчице подразумевало покаяние, страстное желание знать, что делать, и смиренную покорность. Если страх перед злыми последствиями приведет нас к такому настроению, мы услышим, как это сделал Иосия, ответы мира, столь же авторитетные и божественные, как и угрозы, которые привели нас в чувство и поставили на колени.
IV. Ответ, полученный Иосией, распадается на две части: первая из них подтверждает угрозу зла Иерусалиму, а вторая бросает свет на грозовую тучу и обещает Иосии спасение от национальных бедствий. Обратите внимание на разницу в назначении, данном ему в обеих частях. Когда угрозы подтверждаются, его индивидуальность как бы тонет; ибо эта часть послания применима к любому и каждому члену нации, и поэтому его называют просто «человеком, который вас послал». Любой другой человек получил бы такой же ответ. Но когда должна быть раскрыта его собственная судьба, тогда он — «царь Иудейский, пославший тебя», и описывается официальным положением, которое отличало его от своих подданных.
Хульде осталось только подтвердить ужасные предсказания зла, содержащиеся в свитке. Что еще может сделать верный посланник Божий, кроме как повторять свои угрозы? Тщетно люди пытаются убедить живущего пророка смягчить предупреждения Бога. По глупости они думают, что посланник или Отправитель посланника получает какое-то «удовольствие от смерти нечестивцев»; и так же глупо они считают это послание недобрым, ибо, конечно, предупреждать, что злодея ждет разрушение, - это милосердно. Связист, который машет красным флагом, чтобы остановить несущийся к гибели поезд, — друг. Олда лучше всего послужила Иуде, просто повторяя «слова книги».
Но во второй половине ее послания говорилось, что во гневе Бог вспомнил о милости. И это навсегда. Его молнии не поражают без разбора, даже когда они поражают нацию. Развращение Иуды зашло слишком далеко, чтобы его можно было вылечить, и труп потребовал собрать стервятников, но покаяние Иосии не было напрасным. «Я услышал тебя» всегда говорится истинно кающемуся, и даже если он вовлечен в широкомасштабное возмездие, его удары становятся для него другими. Иосию заверили, что зло не придет в его дни. Но обещанию Хульды, похоже, противоречат обстоятельства его смерти. Это было странное явление, когда его мирно собрали в могилу, когда он пал на роковом поле Мегиддо, и «слуги его отнесли его мертвого на колеснице… и похоронили его в его собственной гробнице» (4 Царств, XXII, 30). . Но обетование исполняется в своем истинном значении тем, что угрозы, о которых он спрашивал, не обрушились на Иуду в его время, и что касается этого, он пришел в могилу с миром.
2 ЦАРЯ XXV. 1-12 — КОНЕЦ
'1. И было, в девятый год правления его, в десятый месяц, в десятый день месяца, пришел Навуходоносор, царь Вавилонский, он и все войско его, против Иерусалима, и расположился станом против него; и построили вокруг него укрепления. 2. И город был осажден до одиннадцатого года царя Седекии. 3. И в девятый день четвертого месяца голод усилился в городе, и не было хлеба у народа земли. 4. И город был разрушен, и все воины бежали ночью через ворота, между двумя стенами, что у царского сада; (Теперь халдеи были против города вокруг;) и царь пошел дорогой к равнине. 5. И войско Халдейское преследовало царя и настигло его на равнинах Иерихона, и все войско его рассеялось от него. 6. И взяли царя и привели его к царю Вавилонскому в Ривлу; и вынесли ему приговор. 7. И убили сыновей Седекии на его глазах, и выкололи глаза Седекии, и связали его медными оковами, и отвели его в Вавилон. 8. И в пятом месяце, в седьмой день месяца, то есть девятнадцатого года царя Навуходоносора, царя Вавилонского, пришел Навузардан, начальник стражи, слуга царя Вавилонского, в Иерусалим: 9 ...И сжег он дом Господень, и дом царя, и все дома Иерусалима, и дом всякого знатного человека сжег огнем. 10. И все войско Халдейское, бывшее с начальником телохранителей, разрушило стены Иерусалима кругом. 11. А остальной народ, оставшийся в городе, и беглецов, отпавших к царю Вавилонскому, с остатком народа, увел Навузардан, начальник стражи. 12. А начальник стражи оставил бедняков земли виноградарями и земледельцами» (4 ЦАР. XXV). 1-12.
Падению обреченного города предшествовали восемнадцать месяцев затянувшихся страданий и ежедневно усиливающегося голода. Осада была блокадой. Ни о нападениях врагов, ни о вылазках жителей не рассказывается, но первые мрачно и бдительно затягивали сеть, а вторые сидели неподвижно в отчаянии. Бесстрастный тон повествования здесь весьма примечателен. Ни одно слово не ускользает от писателя, чтобы выразить свои чувства, хотя он и рассказывает о падении своей страны. За вздохами и стонами мы должны обратиться к Плачам. Вот чувства благочестивых сердец; здесь мы имеем спокойную запись Божьего суда. Это все одно длинное предложение, поскольку на иврите каждый стих начинается с «и», предложений, нагроможденных на предложения, как если бы каждое из них было шагом ангела-разрушителя в его медленном, непреодолимом марше.
Повествование распадается на две основные части — судьбу короля и судьбу города. Нет необходимости останавливаться на деталях. Смешение советов, партийные распри, лютая ненависть к Божьему пророку, агония голода — все это здесь подавлено, но с ужасающей яркостью изображено в Книге Иеремии. Наконец настал роковой день. С северной стороны в стене была проделана брешь, и через нее хлынули свирепые осаждающие — «князья царя Вавилонского» с их идолопоклонническими и варварскими именами «пришли и сели у средних ворот». Была ночь. Внезапное появление завоевателей в центре города вселило панику в слабого короля и его «военных людей», которые так и не нанесли ни одного удара ради освобождения; и они поспешили под покровом темноты, спрятавшись между двумя стенами, вниз по ущелью к царскому саду, который когда-то был местом развлечений, но теперь пуст, а затем, насколько могли, вокруг или через Оливет к дороге в Иерихон. Ночное бегство царя было предсказано Иезекиилем, находящимся в далеком плену (Иез. 12:12); и тот же пророк получил в тот самый день божественное послание, объявляющее о падении города и велеющее ему «написать себе имя дня, даже этого самого дня», как тот, в который царь Вавилона «приблизился к Иерусалим» (Иез. XXIV, 1 и след.).
По каменистой дороге шло летающее войско, «со своими сломанными луками без древков», за которым следовал мстительный враг с «красным преследующим копьем». Там, где Израиль впервые ступил на землю своего наследия, последний царь из рода Давида был взят в плен, и его монархия рухнула. Сцена первой победы, когда Иерихон пал перед безоружными людьми, поверившими в Господа, была сценой последнего поражения. Место, где завет был возобновлен и позор Израиля отпал, было местом, где нарушенный завет был наконец отомщен и отменен. Конец вернулся к началу, а колыбелью стал гроб.
В Риблу, на крайнем севере, под тенью Ливана, пленника потащили навстречу победителю. Имя каждого – профессия веры. Одно означает: «Иегова есть праведность»; другой: «Нево, защити корону». Идол как бы победил, но поражение неверующего исповедника истинного Бога от рук идолопоклонника есть действительно победа праведности, которую прославляло имя и оскорбляло носителя имени. Его убитые сыновья были последним зрелищем, которое он увидел перед тем, как ослепнуть, согласно свирепой практике Востока. Это была изобретательность и жестокость позволить ему видеть так долго, а затем дать ему это как последнее, что он видел и поэтому часто вспоминал. Обратите внимание, как примиряются загадка пророчества Иезекииля (Иезекииля 12:13) и его очевидное противоречие с пророчеством Иеремии (Иер. 32:4; XXXIV:3), и узнайте, как легко этот факт, когда он приходит, проясняет загадки пророчества. и как легко, вероятно, все факты, если бы мы их знали, прояснили бы трудности истории Священного Писания. Ослепленный царь был безвреден, но, согласно иудейской традиции, его заставили работать на мельнице (хотя это, вероятно, лишь применение истории Самсона) и, согласно Иеремии (Иер. 12, 11), держали в темнице до тех пор, пока он не умер. смерть. Так закончилась монархия Иудеи.
Судьба города не была решена в течение месяца, в течение которого, несомненно, в Рибле было много совещаний о том, размещать ли в нем гарнизон или разрушить его. Царь Вавилона не поехал лично, а послал отряд под командованием высокопоставленного офицера, чтобы сжечь дворец, храм, наиболее важные дома (более бедные люди, вероятно, будут размещены в хижинах, которые не стоит сжигать), и снести укрепления. . В соответствии с практикой великих восточных деспотий за победой следовала депортация — хитрый, хотя и жестокий способ добиться завоеваний. Но некоторые остались позади; ибо земля, если бы она была покинута, перестала бы возделываться и стала бы бесполезной для Вавилона. Основная масса жителей Иерусалима, беглецы, присоединившиеся к захватчикам во время осады, и масса всего населения были увезены в такую длинную череду страданий, какие мы все еще можем видеть на памятниках, и горстку остался позади, слишком бедный, чтобы замышлять заговоры, и вынужденный к усердию побудил необходимость. Так закончилось обладание Израилем обещанным наследием.
Теперь это падение Иерусалима похоже на наглядный урок, обучающий вечной истине о карающем промысле Божьем. Что это говорит?
Оно ясно заявляет, что приводит к низвержению Божьих судов. Условия, на которых Израиль процветал и удерживал свою землю, заключались в послушании небесному закону. Мы не можем напрямую применить принципы Божьего правления к современным народам. Нынешним аналогом Израиля является Церковь, а не нация. Но даже если сделать все выводы, остается верным, что религиозное отношение нации является наиболее мощным фактором ее процветающего развития. Не случайно в целом застойная Европа и Америка являются католическими, а прогрессивная часть — протестантской. Не независимые от религии причины рассеяли загнивающее христианство на землях Восточной церкви под натиском диких арабов, которые, во всяком случае, верили в Аллаха. Таким образом, история падения Иерусалима содержит множество уроков для политики и социологии.
Но эти уроки имеют прямое применение как к отдельному человеку, так и к христианской церкви. Всякое отступление от Бога есть погибель. Мы убиваем себя, оставляя Его, и каждый грешник — самоубийца. Мы живем под моральным правлением и в такой системе вещей, которая настолько сплочена, что даже здесь каждый проступок получает свое справедливое вознаграждение, пусть и не видимое и осязаемое во внешних обстоятельствах, но реально и точно в воздействии на разум и сердце, что более важно. торжественно и ужасно. «Вот, праведникам будет воздано на земле, тем более нечестивцам и грешникам». Грех и печаль – это корень и плод.
Особенно этот крах падения Иерусалима является уроком для всех церквей, что их жизнь и процветание неразрывно связаны с верным послушанием и отвращением от всего мирского, которое является идолопоклонством. Они стоят на месте, которое опустело в результате последующего падения Израиля. Сами наши привилегии призывают нас к осторожности. «Из-за неверия они отломились, а ты стоишь верою». Этот огромный семисвечник был снят со своего места, и все, что от него осталось, — это его скульптурное изображение среди трофеев на триумфальной арке его похитителя. Другие меньшие светильники были убраны со своих мест, и турецкое угнетение нанесло ночь там, где Сарды и Лаодикия когда-то давали слабый свет. Предупреждение необходимо сегодня; ибо мирское процветает в Церкви. «Если Бог не пощадил естественных ветвей, то смотри, чтобы Он не пощадил и тебя». Падение Иерусалима – это не просто трагическая история прошлого. На данный момент это откровение вечной истины о том, что исповедующие народ Божий заслуживают и получают самое суровое наказание, если они снова обратятся к безумию.
Далее мы узнаем метод настоящего возмездия. Навуходоносор ничего не знал о целях, которые он выполнил. «Он не так думает, и его сердце так не думает». Он был всего лишь «топором», которым рубил Бог. Поэтому, хотя он и был Божьим орудием, он также нес ответственность и был наказан даже за выполнение «всего дела Божьего над Иерусалимом» из-за «славы своего высокого взгляда». Возмездие за непослушание, поскольку оно внешнее, не нуждается в «чуде». Обычных действий Провидения вполне достаточно, чтобы добиться этого. Если Бог захочет ужалить, Он «шипит на муху», и она придет. Свирепость и амбиции мрачного и кровавого деспота, движимые тщеславием и жаждой жестоких завоеваний, творят Божье дело, и тем не менее, это грех. Мир полон орудий Божиих, и Он посылает наказания посредством обычной игры мотивов и обстоятельств, которую мы лучше всего понимаем, когда видим за всем Его могучую руку и суверенную волю. Недальновидный взгляд на историю гласит: «Навуходоносор захватил Иерусалим до н.э. так и так», а затем рассуждает о тенденциях, выразителем и творцом которых была Вавилония. Более глубокий взгляд говорит, что Бог поразил непокорный город, как Он и сказал, а Навуходоносор был «жезлом Его гнева».
И снова мы учимся Божественному нежеланию бить. Прошло более четырехсот лет с тех пор, как Соломон начал идолопоклонство, и на протяжении всего этого времени постоянно лился поток пророчеств различной силы и ширины, в то время как меньшие бедствия подтверждали голоса пророков. «Встав рано и послав» своих слуг, Бог серьезно стремился спасти Израиль от самого себя. Тогда люди сказали: «Где обещание Его пришествия?» и высмеивал Его предостережения и не желал ни одного Его упрека; но наконец пробил час и раздался грохот. «Как сон, когда человек просыпается; Итак, Господи! когда проснешься, презришь образ их». Суд Его как будто дремлет, но глаза его открыты, и он остается бездейственным, чтобы Его долготерпение имело свободный простор. Пока Его взор может различить возможность покаяния, Он не нанесёт удара; и когда это безнадежно, Он не будет медлить. Объяснение чудесной терпимости ко злу, которое иногда испытывает веру и всегда вызывает удивление, лежит в великих словах, которые вполне можно было бы написать над стулом каждого учителя истории: «Господь не медлит со Своим обетованием, как некоторые люди рассчитывать расхлябанность; но долготерпелив к нам». Увы, что это божественное терпение когда-либо превратится в почву закоренелого непослушания! «Поскольку приговор за злое дело не исполняется быстро, то сердце сынов человеческих полностью настроено творить зло».
Нежелание Бога наказывать не является причиной сомневаться в том, что Он это сделает. Суд – это Его «странное дело», менее близкое по духу, если можно так перефразировать это сильное слово пророка, чем чистое милосердие, но тем не менее оно будет совершено. Слёзы над Иерусалимом, ставшие свидетелями печали Христа, не ослепили очей, как пламень огненный, и не остановили протянутую руку Судьи, когда пришло время её окончательного падения. Чем дольше промедление, тем хуже разорение. Чем длительнее была передышка и чем полнее были просьбы вернуться, тем страшнее наказание. «Итак, вот благость и строгость Божия: к падшим — строгость; но к тебе, благость, если ты пребудешь в Его благости: иначе и ты будешь истреблен».
ПЕРВАЯ КНИГА ХРОНИКИ
КОРОЛЕВСКИЕ ГОНШЕРЫ
«Там они жили у царя для его работы» (1 Хрон.). iv. 23.
В этих сухих списках имен, которыми изобилует Хроника, мы время от времени наталкиваемся на интересные места, оазисы в пустыне, к которым достаточно сочувственно обдумать, чтобы получить интересные предложения. Вот, например, в унылой генеалогической таблице скрыто маленькое прикосновение, над которым стоит задуматься. Среди членов колена Иуды была потомственная каста гончаров, живших в «Нетаиме и Гедере», если мы придерживаемся текста Пересмотренной версии, или «среди плантаций и живых изгородей», если мы предпочитаем окраину. Но их также описывают как живущих «с царем». Это может означать только царские поместья, поскольку сам царь проживал в Иерусалиме. Однако он владел большими владениями на территории Иудеи, на некоторых из которых поселились эти мастера-керамисты и следовали своему призванию. Их содержали в королевских поместьях и содержали в комфорте, им не нужно было возделывать землю, но их кормили и заботили, чтобы они могли свободно лепить из обычной глины красивые формы и «сосуды, предназначенные для использования хозяином». Конечно, мы можем прочитать в кратком изложении текста смысл, о котором его автор и не мечтал, и увидеть в описании этих забытых ремесленников символ нашего христианского отношения к нашему Господу и дела нашей жизни.
I. Мы тоже живем с королем.
Царь Давида находился в Иерусалиме, а гончары жили «среди плантаций и живых изгородей», но в действительности они «жили с царем», хотя некоторые из них, возможно, никогда не видели его лица и не ходили по улицам священного города. Возможно, время от времени он приезжал к ним в гости в свои отдаленные владения, но они всегда были частью его дома. И нет ли у нас, рабов Христовых, Его милостивого напутственного слова: «Я всегда с вами»? Правда, мы не находимся рядом с Ним в великом городе, но Он рядом с нами в Своих отдаленных владениях, и мы можем быть с Ним в Его славе, если, пока мы еще внешне живем среди «плантаций и живых изгородей» этой жизни, мы пребывайте в духе, верой и устремлением с воскресшим и вознесенным Господом нашим. Если мы так «пребудем с Царем», Он будет обитать с нами и наполнит нашу скромную обитель сиянием Своего присутствия, «сделав прославленным место у Его ног». То, что Он должен быть с нами, — это высшее снисхождение, то, что мы должны быть с Ним, — это совершенство возвышения. Как низко Он склоняется, как высоко мы можем подняться! Энергия нашей христианской жизни во многом зависит от того, насколько ярко мы сохраняем сознание нашего общения с Иисусом и ощущение Его реального присутствия с нами. Как бы облегчилось бремя жизни, если бы мы встретились со всеми ними в силе ощущаемой близости нашего Господа! Насколько невозможным было бы, чтобы мы когда-либо ощущали тоскливое чувство одиночества, если бы мы чувствовали, что нас окутывает невидимое, но самое реальное Присутствие! Только когда наша вера в него уснула, любое земное добро манит, а любое земное зло пугает нас. Конечно, в нашем трепетном сознании то, что мы живем с Иисусом, — это непробиваемая кираса, которая притупляет кончики всех стрел и сохраняет грудь, носящую ее, неповрежденной в схватке. В мире нет голосов, которые могли бы быть услышаны сквозь этот тихий державный шепот: «Я с тобой всегда, даже до скончания мира», — и когда придет конец, тогда и мы будем с Ним.
Но в этом объявлении мы находим намек, который ведет нас еще в одном направлении. Они «жили с царем» в том смысле, что их размещали на его землях и о них заботились. Подобным же образом истинная концепция христианской жизни состоит в том, что каждый из нас является «пришельцем у Тебя», поселившимся во владениях Христа и о котором Он заботится в отношении обеспечения внешних потребностей. У нас нет ничего в собственности, но все принадлежит Ему, принадлежит Его дару и может быть использовано для Него. Рабу ничего не принадлежит. Участок земли, который он обрабатывает для пропитания, и все, что на нем растет, принадлежат его хозяину. Эти рабочие не были рабами, но и не были собственниками. И мы не держим ничего как своего, если мы верны условиям, на которых нам дано это держать.
Итак, если мы правильно оценим свое положение, когда живем на землях Короля, наша мания обладания исчезнет, и мы будем острее чувствовать давление ответственности, в то время как мы менее остро ощущаем хватку беспокойства. Нам пока вверен крохотный кусочек царских имений. Давайте не будем расхаживать так, как если бы мы были собственниками, и не будем вечно бояться, что у нас не будет достаточного количества для наших нужд. Иногда попадаешь в образцовую деревню недалеко от ворот какого-нибудь герцогского дворца и замечаешь, как честь знатного владельца побуждает поддерживать ее на высоком уровне комфорта и красоты. Мы можем быть уверены, что гончары были хорошо размещены и о них хорошо заботились, и что забота об их личных нуждах была переложена с их плеч на плечи короля. Так должно быть и у нас. Он не оставит Своих слуг голодать. Они не должны бесчестить Его и тревожить себя заботами и заботами, которые были бы разумны только в том случае, если бы у них не было Промыслителя. Он сказал: «Все дано Мне от Отца Моего», и Он дает нам все, что дал Ему Бог.
II. Мы живем с Царем ради Его работы.
Царским гончарам не приходилось ни возделывать землю, ни выполнять какую-либо работу, а лишь лепить из глины сосуды для удобства и красоты. Для этой цели им были выделены хижины и участки земли. Так и в случае с нами Христос имеет цель в Своем обеспечении нас. Мы находимся в Его владениях и наслаждаемся Его присутствием и обеспечением, чтобы, освободившись от забот и низких целей, мы могли со свободным и радостным сердцем отдать себя Его радостному служению. Закон нашей жизни должен состоять в том, чтобы мы не угождали себе, не руководствовались собственной волей при выборе наших задач, не искали собственной выгоды или удовлетворения при их выполнении, но всегда спрашивали Его: «Господь, что Ты повелишь мне делать?» ?' и когда придет ответ, а он придет ко всем, кто просит с искренним желанием учиться и с реальной склонностью исполнять Его волю, мы должны «спешить и не медлить, но торопиться соблюдать Его заповеди». Дух, который должен оживлять нашу активную жизнь, достаточно ясно учит нас в этом небольшом слове: «Они жили с царем для его работы».
Мы также не должны забывать, что в очень глубоком смысле пребывание с Царем должно предшествовать выполнению Его работы. Если мы не будем постоянно жить под действием стимула общения с Иисусом, у нас не будет ни остроты слуха, чтобы понять, что Он желает, чтобы мы делали, ни какой-либо решительной концентрации на наших задачах, назначенных Христом. Источником всей благородной жизни является общение с благородными идеалами, и общение с Иисусом побуждает людей, как ничто другое, двигаться вперед в практической жизни послушания небесам. Время, отведенное на молчаливое, уединенное размышление о той сладкой, священной связи, которая связывает верующую душу с искупляющим Господом, не теряется в отношении активной работы для Иисуса. Медитативная и практическая жизнь не антагонистичны, а дополняют друг друга, Мария и Марфа — сестры, хотя иногда они и расходятся, и глупые люди пытаются противопоставить их друг другу.
Но мы должны остерегаться распространенного заблуждения о том, в чем заключается работа Царя. Царские гончары изготавливали не только красивые вещи, но и весьма обыкновенные сосуды, предназначенные для обыкновенных и неблагородных целей. В их печах сушились сосуды бесчестия, а также сосуды, «предназначенные для использования хозяином». Существует обычное и прискорбное сужение термина «христианская работа» к определенным традиционным формам служения, которое принесло и причиняет огромный вред. Деятельность короля гораздо шире по своему охвату, чем обучение в воскресных школах, посещение больных или любые другие подобные действия, которые обычно обозначаются этим именем. Оно охватывает все общие жизненные обязанности. Поверхностная религия присваивает некоторым избранным предметам названия; более здравая и истинная концепция распространяет это обозначение на все. Мы служим Ему не только тогда, когда мы определенно пытаемся привести других в контакт с Иисусом, но мы можем в равной степени служить Ему во всем. Разница между работой царя и работой бедных горшечников заключалась не столько в ее природе, сколько в ее мотивах, и все, что мы делаем ради благости и с целью исполнения Его воли, является делом, принадлежащим Ему, а в отношении к «Я» в наших мотивах или в наших целях решительно вычеркивает из этой категории любое служение, испорченное им.
Мы должны святить все наши дела, черпая мотивы для них от Царя и возлагая плоды их к Его ногам. Таким образом, и только так, самые «мирские» действия будут освящены, а самая узкая жизнь расширится, чтобы вместить настоящего Христа.
Существуют второстепенные мотивы, которые могут законно сочетаться с высшим. У гончаров будет стимул работать усердно и с максимальным мастерством, если они подумают о том, насколько хорошо им платят за работу на дому и в магазине. У нас есть достаточно причин посвятить себя небу, когда мы думаем о Его даре Себя нам, о Его заработной плате заранее, о Его радостном присутствии с Его оком, всегда обращенным к нам, отмечающим чистоту наших побуждений и наше усердие.
И еще последняя мысль, которая вполне может побудить нас приложить все наши навыки и усилия к нашей работе. Работа гончаров отправилась в Иерусалим. Это было для короля. Что может быть для него слишком хорошо? Он это увидит, поэтому давайте приложим к этому все возможное. И мы тоже увидим это, когда тоже войдем в «город великого Царя». Кувшины, которые, возможно, были изготовлены теми самыми мастерами, о которых мы говорили, сегодня обнаруживаются при раскопках в Палестине. Столько всего погибло, а они остались, неся символы торжественной истины о том, что ничто человеческое никогда не умирает. Наши «дела следуют за нами». Давайте жить так, чтобы они «обрели похвалу, честь и славу» при явлении «Царя».



КНИГА 2 ХРОНИКИ
1 ХРОН. VI. 32 — ХОРИСТЫ ДАВИДА
«Они стояли в своем кабинете, согласно своему приказу» (1 Хрон.). VI. 32 (край ПВ).
Эта краткая заметка скрыта в списке певцов, назначенных Давидом для «певческого служения в доме Господнем». Волны их хорового восхваления уже давно перестали кружиться вокруг «скинии скинии собрания», и все, что осталось от их мелодичных компаний, — это сухой список имен, несмотря на то, что их умершие владельцы безымянный. Но описание их летописцем может послужить нам некоторым уроком, ибо не является ли Церковь Христова хором, избранным для того, чтобы «возвещать хвалу Призвавшему нас из тьмы в Свой дивный свет»? Мы допускаем допустимую вольность с этим фрагментом, когда используем его, чтобы указать уроки, которые могут помочь той великой группе хористов, на которых возложена обязанность заставить мир звучать через мир. Теперь, используя текст таким образом, мы можем задерживаться на каждом важном слове в нем и находить каждое полезное в предложениях, которые нам будет лучше расширить в наших собственных медитациях.
Мы останавливаемся на первом слове, которое в авторизованной и исправленной версиях переведено как «ждал», а на полях последней — как «стоял». В первом переводе выдвигается на первый план душевное состояние, с которым певцы были готовы принять свою очередь на службе, второй скорее указывает на их телесное состояние при исполнении своего служения. Мы получаем представление о ранговых файлах, собравшихся вокруг трех их лидеров: Хемана, Асафа и Итана. Эти три имени знакомы нам по Псалтири, но как померкли для нас все шеренги за ними, и как поплыла в неслышную даль их песня! Они «стояли», мелодичная толпа, опоясавшись и внимательно исполняя свою песню, или ожидая своей очереди, чтобы наполнить тихий воздух высокими хвалами Иегове, и радовались, когда пришла их очередь открыть уста во всю гортанную мелодию. .
Можем ли мы теперь уловить дух этого давно исчезнувшего хора и найти в двух возможных вариантах этого слова двойной пример, верное следование которому придало бы новую силу нашему служению? Мы призваны на более высокую должность, и нам поручено произносить небесные гармонии, которые мы можем произнести нашими устами, по сравнению с которыми их уста были бедны. «Они ждали» своего служения, и не должны ли мы, в более высоком смысле, ждать своего служения и не допустить, чтобы никакие низшие претензии преграждали нам путь или препятствовали нашей готовности выполнять его? Позволить себе быть вовлеченными в «дела этой жизни» или «дремать в праздной келье», сонно позволяя призывам, которые должны побудить нас к работе, звучать без внимания и почти неуслышанными, — это вопиющее, несмотря на то, что это делается для нашего высокого призвания как христиан. «Служат также те, кто только стоит и ждет», но не в том случае, если в ожидании их взгляды блуждают повсюду, а на указывающую руку или направляющий глаз своего Учителя. Мир полон голосов, призывающих народ Христа на помощь; но какая толпа так называемых христиан не слышит этих жалобных и отчаянных криков, потому что шум их собственных прихотей, фантазий и эгоцентричных желаний продолжает гудеть в их ушах. Постоянным спутником глухоты являются постоянные шумы в голове; и христиане, которые хуже всего слышат, когда призывает Христос, обычно страдают от шума, который, вероятно, является причиной, а не просто сопровождением их глухоты. Действительно, для того, чтобы христианская душа была готова отметить первый сигнал палочки великого Дирижера и ответить на самый легкий шепот, вверив ее, требуется немалая отстраненность духа от себя и чувств, от мира и его ворчащих поклонников. с задачей для Него, с самопосвящением: «Вот я. Пошли меня».
Раньше говорили, что те, кто ждет провидения, никогда не хотели, чтобы провидение было за ним следить; также верно и то, что те, кто ждёт возможностей для служения, всегда находят их, и что уши, навострённые, чтобы «слышать, что скажет Бог Господь», призывающие к работе для Него, не будут слушать напрасно. Павел увидел в видении «человека Македонянина», просящего его о помощи, и «сразу» пришел к выводу, что «Бог призвал» его проповедовать в Европе. Счастливы эти христианские работники, которые слышат голос Божий, говорящий через человеческие нужды, и осознают божественный повеление в человеческих криках!
Можем ли мы не увидеть в поведении певцов Давида, когда они пели, намек на наше собственное выполнение задач нашего христианского служения? На том, кто выполнял дело Господне «небрежно», в древности лежало проклятие, и его тяжесть по-прежнему падает на работников и труд. Ибо кто может измерить вред, причиненный христианской жизни нерадивого работника, и кто может ожидать какого-либо блага либо для него самого, либо для других от такого, казалось бы, вялого служения? Царство дьявола не может быть разрушено, а Царство Христа не может быть построено работниками, которые вкладывают в свой труд меньше, чем все свое тело, всю тяжесть своего тела. Павиор на улице при каждом ударе обрушивает свою трамбовку с сопровождающим его возгласом, выражающим усилие, и нет места в службе господину людям изысканным, которые не потеют при своей работе и смертельно боятся переутомления. Напряженность, объединение всех наших сил подразумевается в поведении Хемана и его банды, когда они «стояли» на своем посту. Праздные гуляки могли валяться на своих усыпанных розами ложах, «поя праздные песни под звуки скрипки и изобретая себе музыкальные инструменты, как Давид», но строгий хор Храма презирал покой и стоял готовым к служению и в лучшей позе для песни.
Второе важное слово текста несет в себе другие мысли, не менее ценные и богатые практическими советами. Певцы в Храме стояли в своей «кабинете», которая была песней. Их особой работой было восхваление. И это высшая задача Церкви. Фактически, каждый период усиленной серьезности в жизни Церкви был периодом, отмеченным великим взрывом христианских песнопений. Все сильные эмоции ищут выражения в поэзии, а музыка — это естественная речь живой веры. Лютер пел марсельезу Реформации: «Безопасная твердыня нашего Бога по-прежнему», и многие другие приятные мелодии странным образом смешивались с пламенными, а иногда и дикими словами, исходившими из его уст. Шотландская Реформация, какой бы мрачной она ни была в некоторых своих чертах, все же имела свои «Гуде и божественные баллады». При зарождении методизма, как вокруг колыбели в Вифлееме, витали ангельские голоса, поющие: «Слава в вышних небесам». Стая певчих птиц, выпущенная на свободу, сопровождает каждое возрождение христианской жизни.
Похвала Церкви есть благороднейшее выражение церковной жизни. Его гимны идут глубже, чем его символы веры, сильнее затрагивают сердца, служат вере, которую они хранят, и часто привлекают других увидеть драгоценность Христа, которого они прославляют. Как мало мы знали бы о религии Ветхого Завета, несмотря на закон и пророков, если бы Псалтырь погибла!
И это правда, в очень глубоком смысле, что мы сделаем больше для Христа и людей, выражая нашу собственную глубокую благодарность за Его великие дары и говоря просто о нашей оценке и нашей благодарности за то, что мы черпаем от Него, чем любыми другими словами. другая форма так называемой христианской работы. Мы никого не можем оскорбить, сказав: «Мы нашли Мессию», и с обожанием радуемся этому. Самый эффективный способ побудить другие души участвовать в нашей радости — позволить нашей радости говорить. «Если вы хотите, чтобы я плакал», не следует сдерживать свои собственные слезы, а если вы хотите, чтобы другие познали драгоценность Христа, вы должны произносить Его имя с пылом эмоций и торжествующей уверенностью. Мы — «секретари хвалы Божией», как выразился Джордж Герберт, ибо обладаем Его величайшим даром и научились познавать Его более возвышенным образом, чем мечтали певчие Емана, увидев «славу Божию в лице Иисуса Христа», и вкусил сладость искупительной любви. Апокалиптический провидец излагает великую истину, когда сообщает нам, что сначала он услышал новую песнь из уст представителей Церкви, умевших петь: «Ты заклан и Кровию Своею искупил нас на небо», а затем слышал, как их поклонение эхом отражалось от «многих ангелов вокруг престола», и, наконец, услышал, как песня разносилась от всего сотворенного на небе и на земле, в море и во всех безднах. Прославляющая Церковь имеет собственный опыт, которым ангелы не могут поделиться, и она приводит в движение великое море хвалы, волны которого разбиваются музыкой и мелодичным громом катятся со всех концов вселенной к великому белому престолу. Без нашей песни даже ангельским голосам не хватало бы.
«Бог сказал: «Хвала в ухе Моем;
В этом нет ни сомнения, ни страха:
Clearer любит звучать по-другому:
Мне не хватает Моей маленькой человеческой похвалы».
В песне искупленных есть второстепенный тон, который придает сладость гораздо более острую, чем у тех, кто не может сказать: «Из бездны я взывал к Тебе». «Самые сладкие песни — это те, которые рассказывают о самых печальных мыслях» и повествуют об опыте побежденного греха и жизни, возникающей из смерти.
Но верно и то, что никакое христианское служение не будет эффективным, если в нем отсутствует элемент благодарной хвалы как мотива и движущей силы. Может быть, было бы меньше жалоб на ночной труд и утомительное вытаскивание пустых сетей, если бы сети чаще забрасывались не только «по слову Твоему», но и с радостным воспоминанием о долге рыбаков перед небом и в духе хвалы. Когда вся наша работа представляет собой жертву хвалы, она угодна небу и полезна для нас самих и других. Если бы мы чаще задумывались о себе и возвещали каждое дело молчаливой преданностью его и себя Тому, кто умер за нас, нам реже приходилось бы жаловаться на то, что мы много посеяли и мало принесли обратно. Щепотка благовоний, брошенная в обычный домашний огонь, делает его пламя жертвенным и благоухающим.
Последнее важное слово текста также богато для нас намеками. Певцы стояли в своем кабинете «согласно их приказу». Последнее выражение может относиться либо к ротации служб, либо к распределению партий в припеве. Они не пели в унисон, каким бы грандиозным ни был иногда эффект такой песни от толпы, но у них было несколько партий. Гармоничная сложность великого хора – идеал Церкви. Павел выражает ту же мысль в более суровой метафоре, когда говорит колоссским христианам, что он радуется, «видя ваш порядок и стойкость вашей веры в Господа», при этом он, очевидно, имеет в виду римский легион с его строгой дисциплиной и твердой непреодолимый вес. Разделение функций и последующее согласованное действие различных частей — это урок, преподанный обеими метафорами и многими современными примерами огромных результатов, полученных в машинах, которые почти имитируют жизненное действие, и в организациях для великих целей, в которых объединяются люди. Церковь должна быть высшим примером такого сочетания, поскольку она является святыней благороднейшей жизни, даже жизни ее внутреннего Господа. Каждый ее член должен иметь и знать свое место. Каждый христианин должен знать свою роль в великом хоре, ибо у него есть роль, даже если это всего лишь звон треугольника в оркестре или удары в барабан. Это разделение функций и согласованность действий применимы ко всем формам деятельности Церкви и усилены главным образом великой апостольской метафорой тела и его членов. Павлу не нравилось «единообразие». Низшие люди, называющие себя его преемниками, часто стремились навязать его, но природа оказалась для них слишком сильна, и живая изгородь будет расти сама по себе, несмотря на ножницы педантов. «Если бы все тело было глазом, то где же слух?» Монотонность церкви, идеалом которой было единообразие, была бы невыносима. У хора есть свои партии, и сопрано не может сказать басу: «Ты мне не нужен», а бас — тенору: «Ты мне не нужен».
Итак, давайте посмотрим, как мы находим свое собственное место, и увидим, что мы заполняем его, воодушевленно напевая свою партию, а не сбиваясь с толку и не становясь немыми из-за того, что у другого есть другие ноты, которые он должен петь, чем записанные на нашей партитуре. Давайте признаем единство, ставшее более мелодичным благодаря разнообразию, важность самых смиренных и «имея дары, различающиеся по данной нам благодати, будем ждать нашего служения» и стоять в своем служении согласно нашему порядку.
1 ХРОН. xii. 33. УПРАЖНЕННОСТЬ И ЭНТУЗИАЗМ
«[Люди, которые] могли сохранять звание, у них не было двойного сердца» (1 ХРОН). xii. 33.
Эти слова взяты из списка наспех собранной армии, которая привела Давида в Хеврон и сделала его царем. Каталог изобилует краткими характеристиками качеств контингента каждого племени. Например, Иссахар обладал «пониманием времени». В нашем тексте говорится о воинах Завулона, которые оставили свои холмы и свои стада на крайнем севере и хлынули со своих мест голубыми водами Тивериады, чтобы собраться вокруг своего царя. Они не только были похожи на своих собратьев, опытными в военном деле и полностью экипированными, но и обладали некоторой степенью дисциплины, что было редкостью в те времена, когда не было постоянных армий. Они «могли сохранять строй», могли маршировать вместе, были обучены некоторому единодушию в шагах и действиях, могли работать и сражаться вместе, были армией, а не толпой, и не только это, но также «у них не было двойного сердца». .' У каждого человека и всего тела была смелая решимость; у них был один дух, оживлявший все, и он должен был сделать Давида царем, восторженная преданность, которая делала их храбрыми, и дисциплина, которая не давала мужеству пропасть зря.
Таким образом, я считаю, что этот текст представляет нам две очень важные характеристики, которые должны быть обнаружены в каждой христианской церкви и без которых невозможны никакое настоящее процветание и рост. Эти два понятия можно сформулировать очень кратко: организованность и восторженная преданность. Оба эти фактора важны, но в очень разной степени. Организация без доблести находится в худшем положении, чем доблесть без организации. Одно фундаментально, другое второстепенно. Первое — истинная причина победы для людей, другое — всего лишь инструмент, с помощью которого это дело действует. Недисциплинированной доблестью было одержано много побед, но дисциплинированная трусость и апатия ни к чему хорошему не приводят.
Эти двое были разделены и стали антагонистическими, и можно найти церкви, которые славятся одним, а другие — другим. Некоторые занялись порядком и подобны бабочкам в шкафу, все билеты выставлены и выставлены на месте, но в их тела протыкают булавку, и они мертвы; а другие гордились неограниченной свободой и были не армией, а толпой. Истинное соотношение, конечно, таково, что жизнь должна формировать и информировать организацию, а организация должна сохранять, проявлять жизнь и подчиняться ей. Должно быть тело, чтобы удерживать дух, должен быть дух, чтобы тело не разлагалось.
I. Организация.
Это не самая сильная сторона нонконформистских церквей. Мы гордимся своим индивидуализмом, и это очень хорошо. Мы верим в прямой доступ каждой души к небесам, в то, что люди должны приходить к Нему один за другим, что религия — это исключительно личное дело, и твердость, с которой мы придерживаемся этого, имеет тенденцию делать нас слабыми в совместных действиях. Нельзя с полным основанием отрицать, что и в отношениях наших церквей друг к другу, и во внутренней организации их мы слишком рыхло уплотнены и забыли, что два — это больше, чем один плюс один, так что мы лишь помогая немного восстановить баланс, когда мы настаиваем на важности организации в наших церквях.
И прежде всего — помните о принципах, в подчинении которых должна быть построена наша организация.
Что нас объединяет? Общая любовь и вера к небу, а точнее к Самому Христу. «Один у вас Учитель, Христос, и все вы братья». Поэтому в нашей организации не должно быть ничего, что несовместимо с высшим местом Христа среди нас и с нашим индивидуальным послушанием Ему. В Церкви Христовой не должно быть «господинов над наследием Божьим». Есть церкви, в которых искушение быть таковым поражает главным образом чиновников, а есть другие, с иным строем, в которых главным образом является Диотреф, любящий иметь превосходство. Характер, рвение, социальное положение и даже богатство всегда будут оказывать определенное влияние, и их обладатели будут испытывать искушение сделать свою собственную волю или мнения доминирующими в Церкви. Такие люди грешат против самих уз христианского союза. Организация, которая покупается путем наделения авторитетом одного человека, слишком дорого покупается за счет индивидуального развития по собственным направлениям. Ряд подстриженных тисов не вдохновляет.
И опять же, для чего мы организованы? Не только для нашего собственного роста или духовного преимущества, но также, что особенно важно, для распространения веры в Господа и продвижения Его славы. Таким образом, вся наша организация — это всего лишь механизм выполнения нашей работы, и если она мешает этому, то она громоздка и должна быть урезана или изменена во что бы то ни стало. Еще можно найти церковных солдафонов, для которых строевая подготовка имеет первостепенное значение и которые не видят смысла в нерегулярной доблести, но их становится все меньше, и им можно порекомендовать поразмышлять над старой мудрой поговоркой: «Где нет волов, кроватка чиста, но от силы вола много прибавки». Если единственной целью является «чистая кроватка», лучший способ добиться этого — держать ее пустой; но если целью является сбор урожая, то должна быть и обработка, и нужно принять последствия наличия сильной команды для пахоты. Конец тренировки – бой. Плац и его упражнения предназначены для того, чтобы корпус мог быть брошен против врага или мог стоять неподвижно, как твердый волнолом против атаки, которую он отбрасывает в праздных брызгах, а цель церковной организации состоит в том, чтобы могут выступить массово, без потерь, против врага.
Но еще одним руководящим принципом формирования христианской организации является принцип Церкви как Тела Христова. Для этого необходимо, чтобы для каждого члена была работа. Христос наделил Своих членов различными дарами, силами, возможностями и поставил их в различные обстоятельства, чтобы каждый мог внести свой вклад в общий труд. Наша теория состоит в том, что у каждого человека есть свой собственный дар от Бога: «один так, а другой иначе». Но какова наша практика? Возьмите любую общину христиан в любой из наших церквей, и особенно в свободных церквях, о которых я знаю больше всего, и есть ли что-нибудь подобное этому широкому разнообразию форм служения, в которое каждый вносит свой вклад? Всю работу делает горстка людей, а остальные бездельники. Один и тот же небольшой участок всегда на виду, а остальных нет нигде. В калейдоскопе всего несколько кусочков цветного стекла, при повороте трубки они принимают разные узоры, но это всегда одни и те же кусочки стекла.
Для нашего народа должно быть гораздо больше разнообразных форм работы и больше работников на местах. Колёс слишком мало для такого количества воды в реке, и отчасти по этой причине количество воды, стекающей через шлюз, плачевно. Существует опасность иметь слишком много веретен для имеющейся власти, но опасность в современной церковной организации заключается в другом.
У каждого должна быть своя работа. У всех живых существ дифференциация органов увеличивается по мере того, как существо поднимается по лестнице бытия, от простого мешочка, который делает все, до человеческого тела с определенной функцией для каждого пальца. Ленивый христианин не должен иметь возможности искренне оправдываться тем, что его «никто не нанимал». Задача Церкви должна заключаться в поиске работы для безработных.
Пример в нашем тексте должен подчеркнуть необходимость совместной работы. Наемники Давида могли сохранить свой ранг. Они не позволяли каждому идти своей скоростью и своей дорогой, а держались вместе, плечом к плечу, одинаковым шагом. Они были довольны сотрудничеством и тем, что каждый был частью большего целого. Поддержание ранга является трудной проблемой во всех обществах, где действуют индивидуальные суждения, слабости, воля и причуды, но особенно трудной она может оказаться в христианских общинах, где можно ожидать усиления индивидуальных особенностей, буйного роста личных особенностей, сильного захвата частичных аспектов великих истин и соответствующей неприязни к другим их аспектам, а также к тем, чьими любимыми истинами они являются. Никто бы ничего не сделал, чтобы пресечь этот рост, но все же христиане, которые не научились подчинять себя совместному делу и для него, мало приносят пользы ни небу, ни человеку. Что требует такая совместная работа? Главным образом обуздание себя, обуздание собственной воли, ненастойчивость в навязывании своего мнения брату, не забота о том, чтобы обеспечить свое место и утвердить свою честь. Без таких добродетелей ни одно человеческое объединение не могло бы просуществовать и года. Если бы мир управлял своими обществами так, как Церковь управляет своим единством, они бы быстро рухнули. Действительно, в пользу христианства является сильная презумпция того, что церкви не уничтожили его давным-давно. Тщеславие, гордыня, самомнение, властность, мелочность получают у нас полную свободу. Сегодня у Диотрефа много потомков. Хлопчатобумажная фабрика, даже если бы она была кооперативной, не могла бы работать долго, не обанкротившись, если бы у нее не было больше сил для совместной работы, чем у некоторых христианских общин. Часы были бы плохим хронометристом, где каждое колесо пыталось бы задавать темп и быть главной пружиной или дуться, потому что стрелки двигались на лице на виду у всех, в то время как им приходилось вращаться и вписываться в свое братское колесо в темный.
Подчинение требуется так же, как и сотрудничество. Ибо для гармоничного сотрудничества на различных должностях необходимы степени и звания. Различия в силе и дарах составляют степени, и в каждом обществе будут лидеры. Конечно, в церквях нет руководящей власти. Ее лидеры — братья, чье самое важное и высочайшее слово — «Мы умоляем вас».
Разумеется, эти разновидности и степени не означают реального превосходства или неполноценности в глазах Бога. С высшей точки зрения нет ничего великого или малого, нет высшего или низшего. Единственная мера – качество, единственная мера – мотив. «Небольшая услуга – это настоящая услуга, пока она существует». Кто принимает пророка во имя пророка, получит награду пророка. Но тем не менее, что касается нашей работы здесь, существуют степени и ордена, и нам нужно сердечное и безжалостное признание превосходства, где бы мы его ни нашли. Если «брата высокой степени» нужно увещевать остерегаться высокомерия и навязывания своей воли своим собратьям, то «брата низкой степени» не меньше нужно увещевать остерегаться позволять зависти и своеволию шипеть и рычать. в своем сердце на тех, кто стоит на более высоких позициях, чем он сам. Если главному из всех нужно напоминать, что в доме господина превосходство означает службу, то и низшему не меньше нужно напоминать, что в доме господина служба означает превосходство.
Итак, об организации. Это прекрасно совместимо с демократией, которая не является мафиози. На самом деле, демократия нуждается в этом больше всего. Если бы я осмелился поговорить с членами Свободных Церквей, с которыми я лучше всего знаком, я бы взял на себя смелость сказать, что нет ничего, что им нужно больше, чем то, что они должны показать, что их государственное устройство способно примирить самых свободных развитие личности при наиболее эффективной организации сообщества. Целью является работа для Христа, узами их общения является братский союз со Христом. Сегодня на них смотрит много людей, и в их руках стоит задача показать, что они могут сохранить звание. Самая совершенная военная дисциплина в старые времена была обнаружена не среди подданных восточных деспотов, которые не были достаточно свободны, чтобы научиться подчиняться, а среди республик Греции, где все люди были на одном уровне с городом и попадали в свои места в лагере, потому что они любили свободу достаточно, чтобы знать цену дисциплине, и поэтому рабы Ксеркса были рассеяны перед непреодолимым наступлением фаланги свободных. Ужасный легион, который двигался «всегда, когда он вообще двигался», и мог быть брошен в врага, как одно стальное копье, имел в своем составе свободных и равных людей. Для организации необходима свобода. Для свободы нужна организация. Давайте усвоим урок. «Бог — автор не беспорядка, а порядка во всех церквях святых».
II. Восторженная преданность.
Эти люди пришли привести Давида в Хеврон с единственной целью в своих сердцах. У них не было косых взглядов на свои собственные интересы, у них не было колеблющейся лояльности, у них не было дрожащих страхов, поэтому мы можем принять их дух как выражение в целом глубочайших требований для процветания в церкви.
Основой всякого процветания является страсть личной привязанности к Небесному Царю, нашему Царю.
Христос есть цель христианства. Любовь к небу – это субъективное христианство. На этом зиждется весь акцент христианского характера. Она есть мать всякой благодати и добра, а в деле Церкви побеждает пыл души, полной любви к небу. Единственное, в чем все, кто много сделал для Него, были одинаковы в этой искренней преданности.
Но такая любовь — дитя веры. Оно основано на вере в истину и является ответом человека небесам. Средством этого является пребывание в истине. Как наше современное христианство терпит неудачу в этих крепких личных узах семейной любви!
Рассмотрим его влияние на человека.
Оно придаст целеустремленности, подготовит к напряженным усилиям, подчинит себе самоуважение, чувство собственной важности, подчинит страх. Это настоящий анестетик. Солдат не осознает своих ран, в его сердце пылает преданность, а в ушах — крик битвы. Это даст изобилие ресурсов и терпения.
Рассмотрим его влияние на сообщество.
Это устранит все трудности на пути дисциплины, возникающие из-за тщеславия и эгоизма, которые невозможно подавить никакими другими средствами. Это пламя сплавляет все в одну светящуюся массу, словно поток, льющийся из доменной печи. Какой силой была бы церковь, если бы имела это! Это сама по себе победа. Люди, которые идут в бой с одной твердой решимостью и не заботятся ни о чем другом, обязательно победят. Подумайте, что может сделать один человек, решивший дорого продать свою жизнь!
Подумайте о никчёмности дисциплины без этого.
Это плохая механическая точность. Как легко иметь слишком много машин! Как люди Французской революции смели перед собой австрийских солдафонов! Давид был наполовину задушен доспехами Саула. С другой стороны, это пылкое пламя нуждается в контроле, чтобы оно продолжалось и работало. Дух и закон не являются несовместимыми. Доблесть может быть дисциплинированной, и это сочетание неотразимо.
И так здесь, пока мы не заменим сомкнутый строй поля боя на открытые ряды праздничной процессии в день Коронации и не отложим шлем на корону, меч на пальмовую ветвь, нагрудник на одеяние мира и стойте вечно перед престолом, в мирных рядах «торжественных войск и сладких обществ» непоколебимых небесных армий, которые служат Ему совершенным сердцем, и горят, не поглощенные пылом бессмертной и вечно сияющей любви, пусть мы следим за тем, чтобы мы тоже были «людьми, способными сохранять чин и не обладающими двоедушием».
1 ХРОН. XXII. 6-16 — ЗАПРЕЩЕННОЕ ЖЕЛАНИЕ ДЭВИДА И РАЗРЕШЕННОЕ СЛУЖЕНИЕ
«Тогда он призвал Соломона, сына своего, и поручил ему построить дом Господу Богу Израилеву. 7. И сказал Давид Соломону: сын мой, а я думал построить дом имени Господа, благости моей. 8. Но было ко мне слово Господне: ты пролил пролил кровь и вел великие войны: не построй дома имени Моему, потому что ты пролил много крови на земле пред очами Моими. 9. Вот, родится у тебя сын, который будет человеком покоя; и успокою его от всех врагов его вокруг, ибо имя ему Соломон, и дам мир и покой Израилю во дни его. 10. Он построит дом имени Моему; и он будет Мне сыном, и Я буду его Отцом; и Я утвержу престол царства его над Израилем навеки. 11. Итак, сын мой, Господь с тобой; и благоуспевай, и построй дом Господу Богу твоему, как Он сказал о тебе. 12. Только Господь даст тебе мудрость и разумение и даст тебе повеление об Израиле, чтобы ты мог соблюдать закон Господа Бога твоего, 13. Тогда ты будешь преуспевать, если будешь внимательно исполнять постановления и постановления, которые Господь поручил Моисею в отношении Израиля: будьте тверды и мужественны; не бойтесь и не ужасайтесь. 14. И вот, вот, в беде моей я приготовил для дома Господня сто тысяч талантов золота и тысячу тысяч талантов серебра; и из меди и железа без веса; ибо его много; и дерево, и камень Я приготовил, и ты можешь прибавить к ним. 15. И у тебя много рабочих, резчиков и резчиков по камню и дереву, и всякого рода искусные люди для всякой работы. 16. Золоту, серебру, меди и железу нет числа. Итак, встань и делай, и Господь с тобою» (1 Хрон. XXII. 6-16.
Этот отрывок распадается на три части. В стихах 6-10 старый царь рассказывает о божественном запрете, который остановил его стремление построить Храм; в стихах 11-13 он ободряет своего более удачливого преемника и указывает ему на единственный источник силы для его счастливого дела; в стихах 14-16 он перечисляет сделанные им приготовления, обладание которыми налагало на Соломона строгие обязательства.
I. В голосе Давида звучит нотка задумчивости, когда он рассказывает, как желание его сердца было запрещено. Описание по существу такое же, как и во 2 Царств, VII. 4-16, но это добавляет в качестве причины запрета воинственную карьеру Давида. Мы можем отметить серьезность и мотивы желания царя построить Храм. «Это было в моем сердце»; это подразумевает искреннее стремление и фиксированную цель. Он размышлял над этим желанием, пока оно не заполнило его разум и не укрепилось в устойчивом решении. В словах, обращенных к Натану, много задумчивых, одиноких мгновений разжигали огонь, прежде чем он погас. Так же и наши души должны быть заняты своим участием в служении Господу, и наши желания должны быть сильно направлены на выполнение того, что в уединенной медитации мы почувствовали, что на нас возложено как на наш долг.
Движущаяся пружина замысла Давида прекрасно выражена в простых словах «во имя Господа, благости моей». Религия Давида была в высшей степени личной связью между ним и Богом. Можно почти сказать, что он был первым, кто издал этот крик благочестивого сердца: «Благочестие Моя» и перевел общее имя «Бог Израилев» в индивидуальное присвоение, выраженное первым обозначением. Оно встречается во многих приписываемых ему псалмах и справедливо может рассматриваться как характеристика его пылкой и индивидуальной преданности. Чувство близкой, личной связи с небом, естественно, побудило его построить Его дом. Мы должны потребовать свою долю во вселенских благословениях, хранимых во имя Его, прежде чем мы приступим к делам любящего жертвоприношения. Мы должны почувствовать, что Христос «возлюбил меня и отдал Себя за меня», прежде чем мы растворимся в ответной капитуляции.
Причина неудовлетворения желания Давида, как здесь указано, заключается в его карьере царя-воина. Не только было нелепо, что руки, покрасневшие от крови, воздвигали Храм, но и тот факт, что его правление было в основном занято борьбой за существование королевства, показало, что настало время для такой работы, которая поставила бы задачу национальные ресурсы еще не пришли. Из этого запрета мы можем извлечь два ценных урока. Во-первых, оно указывает на истинный характер Царства Божьего как Царства мира, которое следует продвигать не силой, а в мире и кротости. Во-вторых, в разные эпохи и люди имеют разные виды обязанностей по отношению к небесному делу: одних призывают сражаться, других строить, и что один набор задач может быть столь же священным и столь же необходимым для воспитания человечества. Храм как и другой. Эпохи воинственности обычно не подходят для строительства. Люди, которым приходится выполнять разрушительную работу, обычно не наделены возможностью или силой выполнять созидательную работу. У полемики есть своя сфера, но она по большей части предваряет истинное «назидание». В самом широком смысле вся деятельность Церкви на земле носит воинственный характер, и нам приходится ждать пришествия истинного «Князя мира», чтобы построить истинный Храм на земле мира, откуда все враги были изгнаны. навсегда. Служить Богу по-господски и отказаться от заветных планов нелегко; но Давид подает нам пример простодушного и веселого согласия с Провидением, которое расстроило его замыслы. Часто в том, что выглядит как энтузиазм и настойчивость в той или иной форме служения, содержится много своеволия.
II. В обвинении Соломона чувствуется не зависть к его привилегиям, а искреннее желание, чтобы он был достоин выпадающей ему чести. В нем тесно переплетаются прошения и увещевания, и хотя дело, к которому призван Соломон, носит внешний характер, требования, предъявляемые к нему, являются духовными и нравственными. Какой бы «светской» ни была наша работа, связанная со служением Богу, она не будет выполняться правильно, если в ней не будут задействованы самые высокие мотивы и она не будет выполняться как поклонение. Основой всей успешной работы является присутствие Бога с нами, поэтому Давид молится о том, чтобы это было даровано Соломону как начало всей его пригодности для выполнения своей задачи.
Далее Давид напоминает своему сыну Божье обещание относительно него, чтобы оно воодушевило его предпринять и продолжить великое дело. Убежденность в том, что наше служение назначено нам Небесами, необходима для энергичной и успешной христианской работы. Мы должны так или иначе услышать, как Он «говорит о нас», если мы хотим с энергией погрузиться в это.
Просьбы в стихе 12, похоже, выходят за рамки потребностей дела, поскольку речь идет о строительстве Храма. Мудрость и понимание, а также ясное осознание долга, возложенного на него небесами по отношению к Израилю, несомненно, были чем-то большим, чем требовалось для этой работы. Но требования к служению Богу, какой бы способ служения ни был связан с «внешними делами дома Божия», всегда являются именно теми, которые Давид просил для Соломона. Высший результат истинной «мудрости и понимания», данный небесами, — это соблюдение закона Божьего; и соблюдение его является единственным условием, при котором мы обретем и сохраним то присутствие Бога с нами, о котором Давид молился за Соломона и без которого напрасно трудятся строители. Жизнь, соответствующая воле небес, является абсолютно необходимым условием любого процветания в прямых христианских усилиях. Самое благородное проявление нашей мудрости и понимания — это повиноваться каждому слову, которое мы слышим, исходящему из уст Божьих.
III. Есть что-то очень трогательное в перечислении старым королем сокровищ, которые он накопил за всю свою жизнь. Сумма заявлена огромна, и, вероятно, в указанных цифрах есть какая-то техническая ошибка. Как бы то ни было, сумма была очень большая. Во многих случаях это представляло собой акт самоотречения, во многих случаях решительное избавление от лишнего и того, что могло показаться необходимым. Это был видимый знак долгих лет пристального внимания к одному объекту. И эта преданность была тем более благородной, что результат ее никогда не был виден человеку, который ее проявлял.
В этом Давид является лишь ярким примером закона, который проходит через всю нашу работу для Бога. Никто из нас не имеет привилегии выполнять выполненные задачи. «Один сеет, а другой жнет». Нам приходится довольствоваться частичной работой и предоставить ее завершение нашим преемникам. Есть только один Строитель, о котором можно сказать, что Его руки «заложили основание этого дома; Его руки также завершат это». Тот, Кто есть «Альфа и Омега», и Он один, начинает и завершает работу, в которой у Него нет ни участников, ни предшественников, ни преемников. Остальные из нас делают свою малую часть великой работы, продолжающейся веками, и, унаследовав незавершенные задачи, передают их тем, кто придет после нас. Для любого христианина является привилегией заложить фундамент, на котором могут строиться грядущие дни. Мы подобны работникам какого-то великого собора, строительство которого началось задолго до рождения нынешнего поколения каменщиков и не будет завершено до тех пор, пока они не выпустят мастерок и молоток из своих мертвых рук. Для нас достаточно, если мы сможем уложить один ряд камней в этом великом сооружении. Чем величественнее наши цели, тем меньшую долю имеет каждый человек в их достижении. Но разделение труда — это умножение радости, и все, кто участвовал в этом труде, будут объединены для окончательного триумфа. Это была бы плохая работа, которую можно было бы начать и усовершенствовать за всю жизнь. Рабочий, который выкопал и выровнял путь, и машинист, который водит по нему локомотив, — партнеры. Соломон не смог бы построить Храм, если бы Давид в течение долгих лет, по-видимому, праздных, терпеливо не собирал богатство, которое он завещал. Итак, если наша работа является лишь подготовкой к работе тех, кто придет после, давайте не будем считать ее незначительной и будем уверены, что все, кто принимал участие в этом труде, разделят победу, что «тот, кто сеющий, и жнущий вместе порадуется».
1 ХРОН. xxviii. 1-10 — НАКАЗАНИЕ ДАВИДА СОЛОМОНЕ
«И собрал Давид всех князей Израилевых, и начальников колен, и начальников ополчений, которые служили царю по очереди, и тысяченачальников, и тысяченачальников, и управляющих всем имуществом. и владение царя и сыновей его, и военачальников, и сильных людей, и всех храбрых людей, до Иерусалима. 2. И встал царь Давид на ноги свои и сказал: Слушайте меня, братья мои и народ мой. Что касается меня, то я имел в сердце моем построить дом покоя для ковчега завета Господня, и подножие Бога нашего, и приготовили для строения: 3. Но Бог сказал мне: не построишь дома имени Моему, потому что ты был человек воинственный и проливал кровь. 4. Однако Господь Бог Израиля избрал меня пред всем домом отца моего, чтобы я был царем над Израилем навеки, ибо Он избрал Иуду правителем; и из дома Иуды, дома отца моего; 5. И из всех сыновей моих (ибо Господь дал мне много сыновей) избрал Соломона, сына моего, сесть на престоле Царство Господне над Израилем. 6. И сказал мне: Соломон, сын твой, он построит дом Мой и дворы Мои, ибо Я избрал его сыном Моим, и буду отцом ему. 7. Более того, Я утвержу его царство навеки, если он будет постоянно исполнять Мои заповеди и Мои законы, как в этот день. 8. Итак пред очами всего Израиля, собрания Господня, и перед собранием Бога нашего соблюдайте и ищите все заповеди Господа Бога вашего, чтобы вы могли овладеть этой доброй землей и оставить ее для наследство детям твоим после тебя навеки. 9. И ты, Соломон, сын мой, познай Бога отца твоего и служи Ему от чистого сердца и с готовностью ума, ибо Господь испытует все сердца и разумеет все мысли и мысли: если ты ищешь Его, , Он найдется у тебя; но если ты оставишь Его, Он отвергнет тебя навсегда. 10. Будьте осторожны; ибо Господь избрал тебя построить дом для святилища: будь тверд и делай это» (1 Хрон. xxviii. 1-10.
Давид создал сложную организацию царских чиновников, подробности которой занимают предыдущие главы и прерывают ход повествования. Этот отрывок снова возобновляет нить, оставленную в главе XXII. 1. Список членов собрания, названного в стихе 1, интересен тем, что показывает, как он пытался объединить старое с новым. Князья Израиля, князья колен, представляли первобытную племенную организацию и получали преимущество в силу древности своей должности. Затем последовательно идут непосредственные помощники Давида, военные чиновники, управляющие царскими поместьями, «офицеры» или евнухи, прикрепленные к дворцу, и верные «сильные люди», сражавшиеся на стороне царя в былые времена. Это было собрание чиновников и солдат, приверженность которых Соломону было крайне важно обеспечить, особенно в отношении проекта строительства Храма, который не мог быть осуществлен без их активной поддержки. Этот отрывок представляет собой лишь начало работы этого собрания знати. Конец рассказан в следующей главе; а именно, что план строительства Храма был принят единогласно и с энтузиазмом, и на него были сделаны большие пожертвования, и что преемственность Соломона была принята, и собрание предложило ему лояльное подчинение.
Обращение Давида к этому собранию направлено на то, чтобы закрепить эти два пункта. Он начинает с воспоминания о своем намерении построить Храм и о запрете Бога на это. Причина этого запрета иная, чем предполагаемая Натаном, но противоречия между двумя повествованиями нет, и летописец уже сообщил слова Натана (гл. XVII, 3 и т. д.), так что мотив, приписываемый многим Из всех вариаций в этой книге жреческое желание превознести Храм и ритуал не могло здесь иметь никакого значения. Почему не должно было быть божественного сообщения Давиду, а также вести Нафана? То, что руки, покрасневшие от крови, хотя она и была пролита в оправданной войне, не были пригодны для строительства Храма, было мыслью, опередившей времена Давида, и вытекало из столь духовного представления о Боге, что оно вполне могло был вдохнут в дух Давида божественный голос. Меч в одной руке и мастерок в другой неуместны, несмотря на пример Неемии. Храм Бога мира не может быть построен иначе, как людьми мира. Это верно в самом широком и высочайшем применении. Иисус строит истинный Храм. Споры и раздоры невозможны. А на более низком уровне запрет действует вечно. Мужчины не искупают сомнительное прошлое, строя церкви, основывая колледжи, финансируя религиозные или благотворительные учреждения.
В следующей речи решительно провозглашается, что трон принадлежит Давиду и его потомкам по реальному «божественному праву» и что избранником Бога является Соломон, который должен унаследовать как обещания, так и обязанности этой должности, а также, среди последних, обязанность по строительству. храм. Невысказанный вывод состоит в том, что верность Соломону будет означать послушание Иегове. Связь между истинным небесным Царем и Его земным представителем ярко выражена в замечательной фразе: «Он избрал Соломона… сесть на престоле Царства Иеговы», которая одновременно освящает и ограничивает правление Соломона, делая его всего лишь наместник истинного царя Израиля. Когда цари Израиля вспомнили об этом, они процветали; когда они забыли об этом, они разрушили свое королевство и самих себя. Этот принцип верен и сегодня, и он применим ко всем формам влияния, власти и даров. Они принадлежат Богу, а мы всего лишь управители.
Обращение к собранию заканчивается призывом к этим лидерам «соблюдать», и не просто соблюдать, но и «искать» Божьи заповеди и таким образом обеспечить народу, которым они могли бы руководить, мирные и процветающие дни. . Недостаточно исполнять волю Божью, насколько мы ее знаем; мы должны всегда стремиться к более ясному и глубокому пониманию этого. Если бы эти слова были написаны над дверями всех зданий Сената и Парламента! Какую другую Англию мы должны увидеть!
Но присутствовал Соломон, а также знатные люди, и было хорошо, что в их присутствии ему напомнили о его обязанностях. Давид раньше учил его этому наедине, но это публичное «обвинение» перед высшими людьми царства налагало на него более торжественные обязательства и вызывало против него тучу свидетелей, если он падал ниже высокого идеала. Оно основано на высоком ключе духовной религии, поскольку в основе всего лежит «Познай Бога отцов твоих». Это познание – не просто интеллектуальное постижение, а, как всегда в Писании, личное знакомство с Личностью, предполагающее общение с Ним и любовь к Нему. Для нас это также является семенем напряженного выполнения наших жизненных задач, независимо от того, являемся ли мы правителями или никем, и это означает гораздо более глубокий опыт, чем понимание или согласие с набором истин о Боге. Мы знаем друг друга, когда проводим вместе лето и зиму, и только тогда, когда мы любим друг друга, и мы не знаем Бога ни на каких других условиях.
После такого познания наступает внешняя жизнь служения. Активное послушание – это выражение внутреннего общения, любви и доверия. Пружина, которая двигает стрелки на циферблате, — это любовь, а если стрелки не двигаются, значит, с пружиной что-то не так. Мораль — это одежда религии; Религия — это оживляющий принцип морали. Вера без дел мертва, и дела без веры тоже мертвы.
Но даже когда мы «познаем Бога», нам приходится прилагать усилия, чтобы наше служение соответствовало нашему познанию, ибо у нас своенравное сердце и упрямая воля, которую нужно стимулировать, иногда принуждать и насильно отвлекать от недостойных предметов. Поэтому призыв служить Богу «от чистого сердца и с готовностью» всегда необходим и часто труден. Полная отдача и радостное послушание — это христианский идеал, и постоянные усилия по приближению к нему будут нашими в той степени, в которой мы «познаем Бога». Нет худшего рабства, чем рабство половинчатого христианина, чье иго не подкреплено любовью. Неохотное послушание — это непослушание в глазах Господа.
Давид торжественно напоминает Соломону об этих «чистых глазах и совершенном суждении» не для того, чтобы напугать, а чтобы усилить мысль о необходимости искреннего и радостного служения и о бесполезности внешних актов кажущегося поклонения, за которыми не стоит таковое. . Какая кажущаяся пшеница оказалась бы мякиной, если бы к ней применили веялку, находящуюся в руке господина! Какими маленькими станут наши самые большие кучи!
Далее ясно излагаются торжественные условия сохранения Божьего благоволения и исполнения Его обещаний. Бог реагирует на состояние нашего сердца и разума. Мы определяем Его отношение к нам. Искатель находит. Если мы удаляемся от Него, Он удаляется от нас. Это не так, слава богу! вся правда, или что станется с каждым из нас? Но это правда, и в очень торжественном смысле Бог является для нас тем, чем мы Его делаем. «С чистым Ты покажешь Себя чистым; и с извращенцами Ты покажешь Себя нечестивым».
Обвинение заканчивается напоминанием о высокой чести и должности, на которую Иегова назначил Соломона, а также призывами «внимать» и «быть сильными и делать это». Для молодого человека полезно начинать жизнь с высоким идеалом того, чем он призван быть и что делать. Но у многих из нас это есть, и мы, к сожалению, не осознаем этого из-за отсутствия этих двух характеристик, которые должен был бы запечатлеть в нас вид такого идеала. Если мы хотим вместе с нами исполнить Божьи цели и стать такими инструментами, которые Он сможет использовать для строительства Своего истинного Храма, мы должны проявлять самообладание и «внимать к своим путям», а также мы должны подготовиться к противостоянию и сокрушить наша собственная робость. Кажется, что невозможно сказать такому слабому созданию, как любой из нас: «Будьте сильными», но невозможное становится возможным, когда увещевание принимает полную христианскую форму: «Будьте тверды в Господе и в силе». Его могущества».
1 ХРОН. XXIX. 30. ВОЛНЫ ВРЕМЕНИ
«Времена, которые охватили его» (1 Хрон.). XXIX. 30.
Это фрагмент из летописного заключения жития царя Давида. Здесь он ссылается на другие письменные источники, в которых имеются более полные сведения о его герое; и он говорит: «Деяния царя Давида, первые и последние, вот, они записаны в книге Самуила прозорливца… со всем его правлением и могуществом, и временами, происходившими над ним и над всем Израилем, и над всеми царствами стран».
Теперь я рискнул выделить эти слова, потому что они, как мне кажется, наводят на некоторые очень торжественные и стимулирующие мысли об истинной природе жизни. Первоначально они относились к странным превратностям и крайностям судьбы и условий, которые так драматично и примечательно характеризовали жизнь царя Давида. Пастушок, солдат, любимец суда, преступник, разбойник и все, кроме разбойника; мятежник, царь, беглец, святой, грешник, псалмопевец, кающийся — он прожил жизнь, полную ярко выраженных чередований, и «времена, переживавшие его», были особенно обособлены и отличны друг от друга. Очень немногие из нас имеют такую пеструю жизнь, как его. Но принцип, продиктовавший выбор летописцем этой несколько странной фразы, справедлив и для жизни каждого человека.
I. Прежде всего обратите внимание на «времена», составляющие каждую жизнь.
Итак, под этим словосочетанием писатель имеет в виду не просто последовательность моментов, но он хочет подчеркнуть ту точку зрения, что это эпохи, отрезки «времени», каждая со своими определенными характеристиками и своими особыми возможностями, в отличие от остальных, которые лежат по обе стороны от него. Огромное широкое поле времени разделено, как полосы крестьянских наделов, которые показывают здесь небольшой участок с одним сортом урожая, окаймленный другим небольшим клочком земли, приносящим другой урожай. Таким образом, все неоднородно, но, тем не менее, по сути, все гармонирует, если мы посмотрим на это достаточно высоко. Таким образом, каждая жизнь состоит из ряда не просто последовательных моментов, но и четко выраженных эпох, каждая из которых имеет свой характер, свои обязанности, свои возможности, в каждой из которых предстоит совершить особую работу. сделано, нужно развивать какую-то благодать, какой-то урок нужно усвоить, какую-то жертву нужно принести; и если его упустить, он больше никогда не вернется. «Это могло быть однажды, но мы упустили это и потеряли навсегда». Время проходит над нами, и каждая его часть имеет для нас свое собственное поручение. Если мы не проснулись, мы упустим это и останемся беднее на всю вечность из-за того, что у нас в голове не было глаз мудрого человека, который «различает и время, и суждение». Это та же самая мысль, которую наводят на мысль известные слова циничной книги Экклезиаста: «Всему свое время и время» — возможность и определенный период — «для всякой цели, находящейся в подчинении». солнце.' Эту же мысль наводят на мысль слова Павла: «Итак, пока имеем возможность, будем делать добро всем людям». В свое время мы пожнем, если не ослабеем». Есть «время плакать и время смеяться, время созидать и время унывать». Это та же самая мысль о жизни и ее последовательных эпохах никогда не возвращающихся возможностей, которая находит выражение в затертых строках о «приливе в человеческих делах, который, взятый во время наводнения, ведет к удаче», и которым пренебрегают, обрекает остаток своей карьеры на то, чтобы быть зажатым среди ручьев и отмелей.
При всем многообразии человеческих занятий каждое мгновение приходит к нам со своей особой миссией, и все же, увы! для слишком многих из нас эти чередования не вызывают вопроса: чем я призван быть или что делать? какой урок должны преподать нынешние обстоятельства и какую благодать, которую мое нынешнее состояние должно заставить меня развивать или проявлять? Есть, так сказать, одна точка на дороге, откуда мы можем увидеть вид далеко вдаль, и, если мы не будем настороже, когда придем туда, мы никогда не увидим этого взгляда ни в какой другой точке дороги. путь. Древние алхимики верили, что существует то, что они называли «моментом проекции», когда в вздымающуюся расплавленную массу в их тигле, если они уронят волшебный порошок, все превратится в золото; мгновение спустя — и был бы взрыв и смерть; мгновением раньше, и не было бы никакого эффекта. И вот к нам приходят Божии мгновения; каждый из них — если бы у нас были глаза, чтобы увидеть, и руки, чтобы схватить — кризис, предоставляющий возможность для чего-то, для чего вся вечность не предоставит второй возможности, если упустить момент. «Время прошло над ним», и ваша и моя жизнь разделена на времена года, которые имеют для нас свое особое предназначение и послание.
Как торжественно это делает нашу жизнь! Как это разрушает однообразие, на которое мы иногда жалуемся! Как оно возвышает низшие вещи и преувеличивает кажущиеся малыми! И как это требует от нас повышенного внимания, чтобы мы не упустили ни одного из благословений и даров, которые Бог хочет даровать нам через служение каждого момента! Как оно требует от нас не только обостренного внимания, но и желания познать значение каждого часа и каждого Его промысла! И как оно велит нам, как единственное условие понимания времени, чтобы знать, что нам следует делать, хранить наши сердца в тесном союзе с Ним, а самих себя всегда стоять, как подобает рабам, препоясанными и готовыми к работе; и с вопросом на наших устах и в наших сердцах: «Господь, что Ты повелишь мне делать?» и что Ты хочешь, чтобы я сделал теперь? Урок дня нужно усвоить за день и в тот момент, когда он будет применен на практике.
II. Другая мысль, предложенная в этом тексте, — это Сила, которая двигает время.
Насколько представляет мой текст (а он не преследует цели докопаться до сути), эти времена текут по человеку, как река. Но есть ли какая-то сила, которая движет поток? Бездумные и ограниченные чувствами люди — а мы все таковы в той мере, в какой мы бездуховны — довольствуются просто принятием механического течения потока времени. Мы все испытываем искушение не заглядывать за движущийся экран, чтобы увидеть силу, вращающую колесо, на котором натянута нарисованная сцена. Но, о! как это уныло, если все, что мы можем сказать о жизни, это: «Времена проходят над нами», как слепой поток потока или движение моря вокруг наших берегов, разъедающего здесь и откладывающего свою добычу. там иногда берут, а иногда отдают, но все это результат простой безглазой и бесцельной случайности или естественных причин.
О, братья! нет ничего более унылого и парализующего, чем созерцание течения времен над нашими головами, если только мы не видим в их течении чего-то гораздо большего.
Очень приятно отметить, что эта же самая фраза или, по крайней мере, существенная ее часть, с весьма существенным дополнением использована в одном из псалмов, приписываемых Давиду. Он говорит: «Время мое в Твоей руке». Итак, течение наших эпох над нами есть не просто бесцельное течение потока, но движение течения, которым управляет Бог. Поэтому, если в какой-то момент он пролетит над нашими головами и покажется, что подавляет нас, мы можем посмотреть сквозь прозрачную воду и сказать: «Твои волны и Твои валы прошли надо мной», и тогда я не умру от удушья под ними. Бог распоряжается временем, и поэтому, хотя, как горькая изобретательность Экклезиаста, ищущего доказательств суеты жизни, он жаловался, однобоко, как на отягощение участи человека, на то, что есть время для все, но этот аспект изменения не является самым глубоким и истинным. Правда, иногда рождение, а иногда смерть, иногда радость, а иногда печаль, иногда созидание, иногда разрушение, следуют друг за другом с монотонным однообразием разнообразия и, кажется, сводят жизнь к вечному нагромождению того, что столь же болезненно должно быть низвергнут в следующий момент, как безжалостная игра ветра среди песчаных холмов пустыни. Но тщетность всего лишь кажущаяся, и изменения не предназначены для того, чтобы сделать «страдания человека великими для него», как говорит Экклезиаст. Разнообразие «времен» происходит от единства целей; и все различные методы Божественного Промысла, воздействующие на нас, имеют одно неизменное намерение. Смысл всех «времен» заключается в том, что они должны приблизить нас к небесам и наполнить нас Его силой и благодатью. Паутина одна, как бы разнообразны ни были узоры, нанесенные на гобелен. Результирующее движение великой машины одно, хотя здесь может быть колесо, вращающееся слева направо, и другое, подходящее к нему, вращающееся справа налево там. Конец всех противоположных движений – это прямой прогресс. Таким образом, разные времена имеют тенденцию к одной великой проблеме. Поэтому давайте стремиться во всех различных обстоятельствах следовать одной цели, которую Бог имеет во всех них, которую Апостол называет «даже освящением вашим», и поймем, как лето и зима, весна и жатва, буря и ярмарка погода, все вместе составляет год и обеспечивает прорастание семени и плодоношение стебля.
III. Наконец, позвольте мне также напомнить вам, как красноречиво слова моего текста указывают на быстротечность всех «времен».
Они «прошли над ним», как ветер сквозь арку, которая свистит и больше не возвращается. Старая-старая мысль, такая изношенная и вместе с тем всегда такая торжественная и жалкая, которую мы так хорошо знаем, что забываем ее и так уверены, что она мало влияет на жизнь, старая-старая мысль: «И это тоже пройдет». прочь», лежит в основе фразы моего текста,
Как это блаженно, братия! лелеять это здоровое чувство мимолетности вещей здесь, внизу, могут справедливо оценить только те, кто живет под его привычной властью. Считается, что это меланхолия. Нам говорят, что это портит радость и убивает интерес, и я не знаю, что еще. Это не портит радости, которые должны быть радостью. Он не убивает ни одного интереса, который не был бы недостоин того, чтобы его лелеяли по другим причинам. И наоборот, чем полнее мы проникаемся стойким убеждением в бренности видимых и временных вещей, тем больше они становятся странным парадоксом. Ибо только тогда они увидятся в их истинном величии и благородстве, в их истинной торжественности и важности, поскольку они имеют отношение к вечным вещам. Время — «непрестанный лакей вечности», и вещи, которые проходят над нами, могут стать, подобно морским волнам, средством переноса нас на неподвижный берег. Ой! если бы среди радостей и печалей, тяжёлых дел и разъедающих забот, изнурительного труда и израненной души мы могли бы почувствовать, «но на мгновение», всё было бы иначе, и пришла бы радость, и пришли бы силы, и придет терпение, и придет всякая благодать, вслед за здоровым убеждением, что «здесь у нас нет постоянного города».
Дорожите этой мыслью. Оно не испортит ничего, порча которого будет потерей. Оно усилит все, обладание чем является приобретением. Оно научит нас доверять тьме и верить в свет. И когда времена будут самыми мрачными и мороз сковает землю, мы скажем: «Если придет зима, может ли весна остаться далеко позади?» Время катится над нами, как море, разбивающееся о какую-то изолированную скалу, и когда отлив утих и тщеславный поток утих, скала остается здесь. Если мир помогает нам попасть на небеса, нам не нужно обращать внимание на то, что происходит, и на то, как это происходит.
Но не будем забывать, что этот текст в связи с этим может научить нас другой мысли. Все преходящие «времена, прошедшие после» израильского царя, навсегда записаны на этих страницах, и поэтому, хотя и сжаты в узком пространстве, запись мимолетных мгновений живет вечно, и «книги будут раскрыты, и люди будут судимы по делам своим». Мы пишем вечную летопись своими мимолетными делами. Полдюжины страниц хранят всю историю бурной жизни израильского царя. Чтобы сделать флакон, полный розовой эссенции, нужна тысяча розовых деревьев. Записи и проблемы жизни будут сведены в маленький компас, но суть его вечна. Мы найдем его снова, и нам придется пить то, что мы сварили, когда доберемся туда. «Не обманывайтесь, Бог поругаем не бывает, ибо что посеет человек, то и пожнет». «Есть время сеять», и это настоящая жизнь; «и наступит время собирать плоды» нашего посева, и это время, когда времена закончились и настала вечность.
ВТОРАЯ КНИГА ХРОНИКИ
ОБЯЗАННОСТЬ КАЖДОГО ДНЯ
«Тогда Соломон принес всесожжения Господу… Даже по определенной норме каждый день» (А.В.)
«Тогда Соломон принес всесожжения Господу, как того требовал ежедневный долг» (2 Пар. viii. 12-13 (Р. В.).
Это описание тщательно продуманного обеспечения, в соответствии с повелением Моисея, которое Соломон сделал для богослужения в своем новом Храме. Автор подробно останавливается на точном соответствии ритуала правилам, заложенным в законе. Фразой, которую мы приняли за наш текст, он выражает не только соответствие богослужения заповеди, но и его непрерывную непрерывность, а также разнообразие в нем, по правилам для разных дней. Ибо стих продолжается: «В субботы, и в новомесячия, и в торжественные праздники, трижды в году, в праздник опресноков, и в праздник седмиц, и в праздник кущей». .' Итак, в ритуале Храма Соломона были такие характеристики: точное соблюдение Божественной заповеди, непрерывная непрерывность, прекрасная гибкость и разнообразие методов.
Но отойдя совсем от первоначального применения этих слов, я осмелюсь сделать теперь то, что делаю очень редко, а именно, принять этот стих как своего рода девиз. «Даже по мере того, как того требует ежедневный долг»; эта фраза может навести на три мысли: каждый день имеет свою работу, свое богослужение и свои запасы, «как того требует ежедневный долг».
Каждый день имеет свою работу.
Конечно, в нашей жизни существует большое единообразие, и многие из нас, занятых одним непрерывным занятием, могут за двенадцать месяцев вперед сказать, что, по всей вероятности, мы будем делать в каждый час каждого дня недели. Но, несмотря на все это, каждый новый день, который приходит к нам, имеет определенную индивидуальную физиономию; и самая старая, самая привычная, а потому в какой-то степени самая легкая и наименее стимулирующая работа имеет свои особенности, поскольку она приходит к нам изо дня в день в сотый раз.
Итак, я бы предложил три практических совета, и один из них — довольствуйтесь тем, что вы выполняете свою работу по частям. В кратком взгляде на вещи есть большая практическая мудрость, поскольку, хотя нам часто приходится смотреть вперед, все же в целом лучше, чтобы человек, насколько это возможно, ограничивал свои ожидания днем, который наступит. проходит, и оставь день, который придет, чтобы позаботиться о себе. Делайте краткие обзоры и довольствуйтесь тем, что каждый день предписывает свои задачи, и вы проделали большой путь к тому, чтобы сделать все свои дни тихими и мирными. Ибо нас утомляет и утомляет гораздо больше ожидание трудностей, чем осознание их. Если человек говорит себе: «Это горе, которое я несу, или эта работа, которую мне предстоит сделать, продлится еще много дней», его сердце подведет. Если бы он сказал себе: «Завтра будет не хуже, чем в этот момент, и я могу пережить это, ибо разве я не переживаю это в этот момент и не обретаю силы терпеть или делать в этот момент?» ? и завтра, вероятно, будет так же, как сегодня», все будет не так трудно.
Помните старую невзрачную притчу о часах на лестнице, которые вообще перестали тикать, потому что начали подсчитывать, сколько тысяч секунд в году, и что им придется качаться взад и вперед вдвое больше раз. Урок, который он усвоил, заключался в следующем: отметьте одну галочку и не обращайте внимания на следующую. Вы сможете сделать это, когда придет время. Давайте поступать «так, как требует долг каждого дня». «Достаточно на день работы его».
Затем из этой мысли о том, что у каждого дня есть своя работа, есть еще один совет, а именно: держите уши открытыми, а также глаза, чтобы усвоить урок о том, в чем состоит дневная работа. У нас вообще имеется избыток направлений, если только мы довольствуемся тем пошаговым направлением, которое мы получаем, и если выполняется другое условие, если мы пытаемся подавить собственные желания и шумный лепет наши собственные склонности к тявканью, и бейте их кнутом, пока они не перестанут лаять, чтобы мы могли услышать, что говорит Бог. Не потому, что Он не говорит, а потому, что мы слишком озабочены тем, чтобы иметь возможность спокойно слушать Его голос, мы совершаем большую часть наших ошибок относительно того, чего требует повседневный долг. Если мы успокоимся и послушаем, и станем в позе мальчика-пророка перед мерцающей лампой в священном месте, говоря: «Говори, Господь! ибо слушает раб Твой», мы получим достаточно наставлений для нашего следующего шага.
Еще одна практическая мудрость, которую я хотел бы предложить, заключается в том, что, если у каждого дня есть своя работа, мы должны взять на себя обязательство выполнить дневную работу до наступления ночи и не оставлять ее на завтра, которое будет достаточно насыщенным. «Выполняй ближайший к тебе долг», — проповедовал один из наших мудрецов, и это полезный совет. Ибо когда мы исполняем этот долг, его выполнение имеет чудесную силу, открывающую дальнейшие шаги и яснее показывая нам, каким будет следующий долг. Только будем уверены в том, что ни один момент не исходит от Бога, в котором не было бы безграничных возможностей; и что ни один момент не исходит от Бога, в котором не было бы строгих обязательств. Мы не воспользуемся одним и не освободимся от другого, если не придем каждое утро к новому дню, который рассветает над нами, со свежим осознанием больших проблем, которые могут быть окутаны его невидимыми часами, и великие дела для Него, чтобы мы могли совершить их до наступления вечера.
У каждого дня есть свои задачи, и если мы не будем выполнять задачи каждого дня в свой день, мы отбросим жизнь. Если бы человек имел целое состояние в размере 100 000 фунтов стерлингов и превратил бы все это в полпенса и выбросил их в окно, он мог бы вскоре избавиться от всего своего состояния. И если вы растратите свои мгновения или будете жить, не осознавая их торжественных возможностей и мистического ужаса, вы обнаружите в конце концов, что вы превратили свои годы в «уток и селезней» и отбросили их в мгновениях, не зная, что вы делаете. делали, и без возможности восстановления. «Позаботьтесь о пенсах, фунты позаботятся о себе сами». Берегите дни, и годы покажут справедливую историю.
Во-вторых, мы имеем здесь в виду, что каждый день имеет свое поклонение.
Как я заметил в начале своих наблюдений, летописец с некоторым удовлетворением, в соответствии с тоном всех своих сочинений, останавливается на внешнем ритуале Храма; и указывает на его полное соответствие божественной заповеди, на непрерывную непрерывность богослужения изо дня в день, из года в год, а также на изменение характеристик этого богослужения в зависимости от того, был ли день более или менее ритуально важен. Из его слов мы можем извлечь очень нужный, хотя и очевидный и банальный урок. Нам нужна повседневная религия, и эта повседневная религия — единственное, что позволит нам делать то, чего требует повседневный долг. Но та повседневная религия, которая будет нашим лучшим союзником и силой для выполнения обязательств, которые приносит с собой каждое мгновение, должна иметь как бы свои точки опоры в особые моменты и методы поклонения.
Итак, возьмем первую мысль: мы хотим, чтобы религия прошла через всю нашу жизнь. Многие из вас хранят свою религию там, где вы храните свою лучшую одежду: надеваете ее в воскресенье и запираете в гардероб в воскресенье вечером, потому что это не то платье, в котором вы идете на работу. религию на своей скамье и заприте ее в маленьком ящике, куда вы положите свои сборники гимнов и Библии, которые вы читаете только один раз в неделю, а все остальное время посвящаете бухгалтерским книгам, романам и газетам. Мы хотим, чтобы религия прошла через всю нашу жизнь; и если в нашей жизни есть что-то, что не выдерживает его присутствия, то чем скорее мы избавимся от этого элемента, тем лучше. На горной дороге обычно прыгает и мелькает живой ручей. Так что наша жизнь будет пыльной, мертвой, холодной, бедной и прозаической, если только эта река не течет вдоль дороги и не создает для нас музыку, пока она течет. Возьмите с собой свою религию, куда бы вы ни пошли. Если вы не можете отнести его к какой-либо сцене или компании, остановите вас снаружи.
Ничто так не поможет человеку выполнять повседневную работу, как осознание Присутствия Христа. И это осознание, наряду с его определенными результатами, преданностью сердца Ему и подчинением воли Его заповедям, а также желанием устроить свою жизнь так, чтобы она была подобна Его, сделает нас хозяевами всех обстоятельств и достаточно сильными для самой тяжелой работы, которую Бог может возложить на нас.
Ничто так верно не сделает жизнь прекрасной, и благородной, и чистой, и мирной, и сильной, как применение к ее монотонным пустякам религиозных принципов. Если вы, как христианские мужчины и женщины, не делаете мелочей и находитесь под влиянием христианских принципов, помолитесь, что вы собираетесь делать под влиянием христианских принципов? Если вы сохраняете свою религию, чтобы влиять на кризисы своей жизни, и довольствуетесь тем, что пустяками управляет дьявол или мир и вы сами, вы обнаружите, когда дойдете до конца, что их было, возможно, три или три. в вашем опыте было четыре кризиса, и что вся остальная жизнь состояла из пустяков, и что, когда наступали кризисы, вы не могли приложить руку к религиозному принципу, который позволил бы вам справиться с ними. Меч так заржавел в ножнах, потому что его уже много лет никто не вынимал, что его нельзя было легко вытащить в момент внезапной опасности; и если бы вы могли его нарисовать, вы бы обнаружили, что его край притупился. Используйте свою религию в мелочах, иначе вы не сможете извлечь из нее большую выгоду в кризисных ситуациях. «Тот, кто верен в малом, верен и во многом». Поклонение каждого дня – это подготовка к работе этого дня.
Далее, это богослужение, эта религия, носящая свой обычный, скромный костюм повседневной одежды, также должна, чтобы в ней была какая-то сила, иметь определенное разнообразие в своих методах. «Соломон приносил всесожжения… по субботам, в новолуния», которые имели несколько более церемониальный характер, чем субботы, «и в торжественные праздники три раза в году», которые имели еще более церемониальный характер, чем новолуния» даже в праздник опресноков, и в праздник седмиц, и в праздник кущей. Это были весенние приливы, когда море поклонения поднималось выше обычного уровня и не давало ему застаиваться. Нам тоже, если мы хотим, чтобы эта повседневная религия протекала с какой-либо силой и течением через нашу жизнь, нам нужны моменты, когда она достигает высшей точки, иначе она не вымоет грязь из наших сердец. и наша жизнь.
Наконец, возьмем другое предложение: на каждый день есть свои запасы.
В тексте этого нет, но для полноты картины я добавляю. На каждый день есть свои запасы. Манна падала каждый день, собиралась и потреблялась в тот день, в который она упала. Бог дает нам силу, точно соответствующую потребностям дня. Вы получите столько, сколько вам требуется, и если когда-нибудь вы не получите столько, сколько вам нужно, что очень часто случается с христианами, то это не потому, что Бог не послал достаточно манны, а потому, что их омер не был готов. поймать его, когда он упадет. Дневной запас измеряется дневной потребностью. Предположим, что израильтянин сел в своем шатре и сказал: «Я не пойду собирать», было бы у него что-нибудь в пустом сосуде? Конечно, нет. Манна лежала вокруг шатра, но каждый должен был выйти и собрать ее. Бог не допускает ошибок в Своих весах и мерах. Он дает каждому из нас достаточную силу, чтобы исполнять Его волю и идти Его путями; и если мы не исполняем Его волю или не идем Его путями, или если мы находим наше бремя слишком тяжелым, наши печали слишком острыми, наше одиночество слишком унылым, наши трудности слишком великими, то это не потому, что «рука Господня сократилась». не может дать, а потому, что наши руки настолько расслаблены, что они не принимают того достаточного количества, которое Он дает. В условиях изобилия мы голодаем. Мы позволяем воде лениво течь через открытый шлюз вместо того, чтобы крутить колеса жизни.
Мой друг! Божья мера снабжения правильная. Если бы мы были более верными и смиренными, если бы мы лучше понимали и лучше чувствовали, насколько глубока наша нужда и как мало наших сил, мы могли бы более непрерывно радоваться тому, что Он дал и мы получили, «как и требуется ежедневный долг».



КНИГА 2 ХРОНИКИ
2 Хрон. xii. 8 – КОНТРАСТНЫЕ УСЛУГИ
«Они будут рабами ему, чтобы познать служение Мое и служение царств земных» (2 Пар. xii. 8.
Ровоам был своевольным и безбожным царем, который, как и некоторые другие цари, ничему не научился на собственном опыте. Его королевство было почти разрушено в самом начале его правления, и его спасло скорее безумие его соперника, чем его собственная мудрость. Религиозная революция Иеровоама обратила в бегство всех поклонников Бога в северном царстве. Они могли бы вынести отдельную монархию, но не смогли бы вынести отдельный Храм. Итак, все священники и левиты в Израиле, а также все приверженцы поклонения предкам в Храме в Иерусалиме удалились в южное царство и значительно увеличили его силу.
Спасение Ровоама с трудом научило его ни умеренности, ни преданности, его новая сила вскружила ему голову. Он оставил закон Господень. Мрачная серия, так часто иллюстрируемая в истории Израиля, вступила в силу. Процветание породило безрелигиозность; безбожие принесло наказание; обличение принесло покаяние; покаяние привело к устранению захватчика, а затем, как выпущенный источник, царь и народ вернулись к своим старым грехам.
Итак, здесь грехи Ровоама принимают видимую форму в армии Шесака. Он посеял зубы дракона, и из них выросли вооруженные люди. Пророк Шемаия, первый из длинного ряда благородных людей, обуздавших насилие еврейских монархов, преподает урок вторжения простыми и прямыми словами: «Вы оставили Меня». Затем следуют покаяние и исповедь — и обещание, что Иерусалим не будет разрушен, но в то же время их оставят вассалами и данниками Египта — аномальное положение для них — и причина дана в этих словах нашего текста. .
I. Контрастные Мастера.
Иудея была слишком мала, чтобы быть независимой от могущественных воинственных государств на севере и юге, если только она не будет чудесным образом охраняться и сохраняться. Поэтому оно должно либо держаться вблизи Бога и, следовательно, быть свободным и безопасным от вторжения, либо же, отступив от Бога и следуя своими путями, подпасть под чужое владычество. Его опыт был своего рода опытом универсального человечества. Человек не независим. Его массы недостаточно, чтобы он мог обойтись без центрального шара, вокруг которого он мог бы вращаться. У него есть выбор формы служения и господина, которого он выберет, но тот или иной должен доминировать в его жизни и влиять на его движения. «Вы не можете служить Богу и маммоне»; вы должны служить Богу или маммоне. Торжественный выбор представлен каждому человеку, но несчастье многих жизней состоит в том, что они плывут вперед, делая свой выбор врасплох и безошибочно выбирая худшее, лениво или слабо позволяя случайности определять их жизнь. Не сознательно и сильно желать правды, не решительно и с принуждением своего бродячего «я» хотеть принять Бога своей целью — значит выбирать низкое, неправильное. Возможно, никто или очень немногие из нас сознательно не сказали бы: «Я выбираю маммону, тщательно сравнив требования противоположных систем жизни, которые меня привлекают, и с открытыми глазами измерив их пути, их блага и их цели». Но как много из нас тех, кто, по сути, сделал этот выбор и никогда не уделял ни минуты ясного и терпеливого исследования оснований нашего выбора! Политика дрейфа недостойна человека и обязательно закончится крахом.
Я не пытаюсь здесь подчеркнуть контраст между главной целью человека и всеми другими конкурирующими претендентами на нашу жизнь. Каждый человек должен сделать это сам, и я осмелюсь утверждать, что чем тщательнее проводится процесс сравнения и чем полнее анализируются не только конкурирующие притязания и дарования, но и наши способности и потребности, тем больше солнца - станет ясна истина старого, избитого ответа: «Главная цель человека — прославлять Бога и вечно наслаждаться Им». Старуха у своего одинокого камина, которая усвоила это и практикует это, выбрала лучшую часть, которая продлится, когда многие блестящие карьеры канут во тьму и многие блуждающие огоньки, которые преследуются с огромным одобрением , танцевали в болоте, и многим людям, которым завидовали и которыми восхищались, приходилось подводить итоги своей успешной карьеры печальными словами: «Я варил дурака и сильно ошибался». Я не могу претендовать на проведение расследования за вас, но я могу оказать давление на каждого, кто не желает позволить случайностям влиять на него, по крайней мере, признать, что выбор необходимо сделать, и сделать его сознательно и с открытыми глазами. факты дела. Делать это из-за отсутствия мысли — это жалкий способ разрушить себя. Сброд соперников Божиих ловит больше душ случайно, чем целенаправленно. Большинство людей безбожны, потому что никогда честно не ставили перед собой вопроса: чего требует моя душа, чтобы достичь своего высшего блаженства и своей благороднейшей энергии?
II. Контрастный опыт слуг.
Иуда узнал, что ярмо повиновения небесному закону было легче, чем мучительное притеснение египетского захватчика.
Служение Богу – это свобода; мир - это рабство.
Свобода – это неограниченная возможность делать то, что мы должны. Человек должен подчиняться закону. Торжественный императив долга вездесущ и суверенен. Поступать так, как нам нравится, — это не свобода, а рабство самого себя, и обычно это наше худшее «я», что означает сокрушение или принуждение лучшего «я». Выбор состоит в том, чтобы заковать в нас зверя или подрезать в нас крылья ангела. конечно для другого. Есть только одно избавление от власти эгоизма, и оно осуществляется в свободе, которую Христос сделал нас свободными. Чтобы сделать себя нашим господином, неизбежно приходится сажать нищих на коней, а принцев ходить пешком. Страсть, «плоть» имеют ужасную склонность узурпировать трон внутри, когда однажды Бог будет свергнут. Тогда снисходительность питает страсть, и для достижения тех же эффектов становятся необходимы более глубокие глотки, и тяга, однажды позволенная свободной игре, становится хищной, в то время как их пища постепенно теряет свою способность удовлетворять. Опыт неблагочестивого сластолюбца слишком похож на опыт всех неблагочестивых людей, неспособных к удовольствиям доставлять удовольствие и приобретениям, обогащающим, и в рабстве, часто ничем более достойному повиновения, чем простой привычке, и в безнадежной неспособности стряхнуть с себя адамантовые цепи, которыми они сами наковали свои конечности. Существует бесконечное разнообразие форм, которые принимает служение себе, начиная от грубого анимализма, обнаженного и бесстыдного, до утонченного и культурного безбожия, но они едины по своему сокровенному характеру, едины в том, что они лишают дух свободного выбора. ее курс, один в ограничениях, которые они налагают на ее стремления и возможности, другой в тяжелом иге, которое они возлагают на своих вассалов. Истинная свобода реализуется только тогда, когда ради любви мы с радостью служим Богу и из высших побуждений вступаем в дом Высочайшей Личности и этим действием становимся «больше не слугами, а сыновьями». Что ж, давайте все помолимся…
'Господин! свяжи меня и позволь мне лгать
Узник моей свободы,
Если такое состояние вообще может быть
Как заточение, служение Тебе».
Божье служение приносит сплошное благо, мирское суетно и пусто.
Служение Богу приносит одобряющую совесть, спокойное сердце, силу и радость. Это полностью соответствует нашим лучшим качествам. Его сопровождают тихие радости. «В соблюдении заповедей Твоих есть великая награда», и она не просто дается после соблюдения, но осознается и присуща самому действию. С другой стороны, подумайте об укусах совести, об иллюзиях, которыми питаются те, кто не хочет есть небесной пищи, о шелухе свиного корыта, о пепле от хлеба, об этом самом себе и мире во всех их формах. поставлен перед мужчинами. Жалкий персонаж современной художественной литературы говорит: «Если ты сильно веришь, это хорошо». Требуется огромное количество притворства, чтобы поддерживать аппетит к мирским деликатесам или через некоторое время найти мясо вкусным. Никакой грех никогда не приносит ожидаемого плода, а если и приносит, то приносит нечто неожиданное, а горький привкус прибавления портит все. Ее можно мудро приспособить для достижения определенной цели, но эта цель — всего лишь средство для достижения настоящей цели, нашего существенного блаженства, а оно достигается только одним путем жизни — жизнью служения Богу. Мы действительно можем выиграть красивую одежду, но чума находится в этой ткани, и, изношенная, она прожигает кости, как огонь. Недавно я где-то читал о ворах, которые украли бочонок вина и развратничали, но заболели и умерли. Бочку осмотрели и в ней нашли мертвую огромную змею. Его яд попал в вино и убил пьющих. Вот как мир служит тем, кто пьет его чашу. «Какой плод вы имели тогда в том, чего теперь стыдитесь?» Угроза, произнесенная против непослушания Израиля, хранит вечную истину: «За то, что ты не служил Господу Богу твоему с веселием и веселием сердца, по причине изобилия всего; посему ты будешь служить врагам твоим… в голоде и в жажде, и в наготе, и в нужде во всем».
У Божьего служения есть заключительные вопросы, а у мирского служения есть заключительные вопросы.
Только дураки пытаются закрывать глаза на тот факт, что все наши действия имеют последствия. И не меньшим легкомыслием и бесчувственностью предвещает замалчивание и того факта, что эти последствия не имеют никаких признаков того, что они прекратятся в конце нашей земной жизни. Люди умирают в другую жизнь, как они всегда смутно и со множеством глупых сопровождений верили; и мертвые, они — люди, которыми они себя создали при жизни. Характер вечен, память вечна, смерть накладывает печать вечности на то, что развила жизнь. Ничто человеческое никогда не умирает. Эта мысль слишком торжественна, чтобы ее можно было опошлить риторикой с кафедры. Достаточно сказать здесь, что эти две огромные альтернативы, Жизнь и Смерть, выражают некоторую малую часть вечных проблем наших мимолетных дней. Всмотревшись в эти два великих символа конечных результатов этих контрастирующих служений, мы можем смутно увидеть, как в одном чудо сияющей славы, движущееся в сфере, «столь же спокойной, как и яркой», а в другом — кружащиеся облака и струи пара, как в кратере вулкана. Одного дрожащего взгляда через край должно быть достаточно, чтобы предостеречь от того, чтобы задерживаться поблизости, иначе зыбкая почва рухнет под нашими ногами.
Но истинный Господь нашей жизни любит нас слишком сильно, чтобы позволить нам пережить все горькие последствия нашего глупого бунта против Его власти, и все же Он любит нас слишком сильно, чтобы не позволить нам вкусить что-то из этого, что мы могли бы «узнать и увидеть это». худо и горько то, что ты оставил Господа Бога твоего». Переживания последствий безбожной жизни в какой-то мере позволены небесной любовью обрушиться на нас, чтобы мы не упорствовали во зле и не навлекли на себя тем самым еще более фатальные последствия. Именно милосердие наказывает здесь злодея бичами в надежде, что ему не придется наказывать его скорпионами. Бог желает научить нас болью и страданиями неблагочестивой жизни, разочарованиями, сорванными планами, разрушенными надеждами, внутренней нищетой, разницей между Его служением и служением «царств стран», если, возможно, Он не может быть вынуждены позволить полному потоку фатальных результатов захлестнуть нас. Лучше всего быть привлеченным к служению Ему узами любви, но возможно, что начало желания служить Ему будет пробуждено гораздо более низкими мотивами усталости и отвращения к мирской заработной плате, а также страхом перед тем, что эти могут доказать, когда они оплачены в полном объеме. Эгоизм может вызвать у человека отвращение к служению маммоне и может превратиться в самоотдачу, которая делает служение Богу возможным и благословенным. Бегство в город-убежище может быть ускорено страхом перед преследователем, чьи копыта слышны на дороге позади беглеца, и чье копье почти ощущается в ярде от его спины, но однажды он оказывается под прикрытием беглеца. городской стены, благодарность за избавление наполнит его сердце, и «совершенная любовь изгонит страх».
Царю, о котором говорилось в нашем тексте, пришлось пережить унижение в результате египетского вторжения. Его страдания были предназначены для обучения, и когда они в какой-то степени достигли своей цели, Бог обуздал захватчика и даровал некоторую степень освобождения. То же самое происходит и с нами, если, движимые каким-либо побуждением, мы отправляемся на небо, чтобы спасти нас от горьких плодов нашей злой жизни. Крайняя тяжесть последствий наших грехов не падает на кающихся, верующих душ, но некоторые из них падают. Как говорит псалмопевец: «Ты был Богом, который простил их, хотя Ты и отомстил за их изобретения». Расточительный образ жизни можно простить, но здоровье и удача все равно будут разрушены. Короче говоря, так называемые «естественные» последствия не устраняются, хотя грех, вызвавший их, прощается. От загрязненных воспоминаний, от потворства привычкам, от оскверненного воображения не избавиться, хотя причинившие их грехи прощаются.
Разве не задача мудрых людей — принять близко к сердцу уроки опыта и позволить тому, что мы узнали о горьких плодах безбожной жизни, отвратить нас от такого служения и побудить нас милосердным наказанием подчинить себя? на небеса, кому служение соответствует нашим глубочайшим нуждам и приносит первые плоды и предварительные возлияния блаженства и мира здесь, а также полноту радости с удовольствиями во веки веков?
2 ХРОН. xiii. 18. СЕКРЕТ ПОБЕДЫ
«Дети Иуды одержали победу, потому что они полагались на Господа
Бог их отцов» (2 Хрон. xiii. 18.
Эти слова подводят итог истории странной древней битвы между Иеровоамом, авантюристом, разорвавшим царство, и Авией, сыном глупого Ровоама, чье несвоевременное бахвальство сыграло на руку узурпатору. Сын был мудрее и лучше своего отца. Для древнего мира характерно то, что перед началом битвы Авия произнес длинную речь перед врагом, рассказывая о недостатках ритуалов Северного царства и гордо противопоставляя скрупулезную правильность храмовой службы нерегулярному культу, установленному Иеровоамом. Он уверенно указывал на священников «с трубами» в своей армии как на видимый знак того, что «Бог с нами, во главе нашей», и одновременно обвинял Израиль в том, что он «оставил Господа Бога нашего», к которому он и его народ обратились к сохраняя верность, умолял их не доводить свое восстание до крайности борьбы против Бога их отцов, и уверял их, что их оружие не сможет добиться успеха в такой борьбе. Страстный призыв не возымел никакого эффекта, но пока Авия произносил речь, Иеровоам применил уловку и разместил часть своих войск позади Иуды, чтобы поставить их между двумя огнями и охватить сетью превосходящего по численности и перехитрившего врага.
Авия и его люди внезапно осознали свое отчаянное положение и поступили единственно разумно. Когда они с потрясением от удивления увидели это «вот!» битва была впереди и позади них», они «воззывали к Господу, и священники трубили трубами». Резкий, короткий крик тысяч взволнованных людей, окруженных врагами, и рев труб были одновременно молитвами и воодушевляли просителей в их стремительном натиске, перед которым израильтяне, хотя их было вдвое больше, разбились и разбились. сбежал. Поражение было полным, и на какое-то время Ровоам и его царство были «побеждены», после чего последовал сравнительно длительный мир. В нашем тексте собран урок, преподанный не только Иудее или Израилю, победами и поражениями, когда он заявляет, что полагаться на Господа значит одержать победу. Оно открывает нам тайну победы и в той старой, далекой борьбе, и в нынешних конфликтах.
I. Отмечаем веру бойцов.
«Они полагались, — говорит летописец, — на Господа». Слово, переведенное как «полагаться», является одним из нескольких живописных слов, с помощью которых в Ветхом Завете, о котором нам иногда говорят, с большой долей учености, не упоминается «вера», выражается «доверие» метафорами, взятыми из телесных действия, которые символизируют духовный акт. Слово здесь буквально означает опереться, как слабая рука может опереться на посох, а дрожащая рука - на сильную. И разве эта картина не несет в себе глубокого понимания того, в чем состоит суть ветхозаветного «доверия» или новозаветной «веры»? Если мы будем думать о вере как об склонности, мы не впадем в то изголодавшееся заблуждение о ней, которое считает ее не чем иным, как интеллектуальным согласием. Мы увидим, что в нем присутствует гораздо более полный пульс чувства, чем это биение. Человек, который опирается на какую-то поддержку, делает это потому, что знает, что его собственных сил недостаточно для удовлетворения его нужд. Сознание слабости – начало веры. Тот, кто никогда не отчаивался в себе, едва ли доверял господину. Врагов Авии было двое на одного из его собственных людей. Неудивительно, что они воззвали к Господу и почувствовали, как приступ отчаяния поколебал их мужество. И кто из нас может столкнуться с жизнью с ее тяжелыми обязанностями, с ее густым скоплением опасностей и искушений, с ее определенными трудностями, ее возможными неудачами и не почувствовать холодного прикосновения страха, охватывающего наши сердца, хотя и сильные и храбрые? Конечно, у того, кто еще не обнаружил своей собственной слабости, мало опыта или он мало почерпнул мудрости из полученного опыта. Но сознание слабости само по себе ослабляет и лишь увеличивает слабость, которую оно болезненно осознает. Нет более верного способа лишить нас сил, чем сказать себе, какие мы бедные существа. Цель и цель самосозерцания, которое осознает нашу собственную немощь, состоит в том, чтобы привести нас к созерцанию Бога, нашей бессмертной силы. Заверение Авии, что «Бог с нами, во главе нашей», прозвучало триумфально. У веры есть верхняя и нижняя стороны: нижняя сторона — неуверенность в себе; верхнее – уповай на господина. Тот никогда не будет опираться всем своим весом на подпорку, если кто воображает, что может стоять один, или что у него есть другие опоры, которые могут его поддержать.
Но пример Авии преподает нам еще один урок: для сильной веры необходимо послушание всей известной воле Бога. Правда, слава богу! вера часто рождается в своей силе в душе, которая сознает только грех, но продолжение непослушания неизбежно убьет веру. Именно потому, что Авия и его народ исполняли «завет Господа Бога нашего», они были уверены, что Бог с ними. Мы можем быть уверены в том, что на Бога можно положиться только тогда, когда исполняем Его волю, и мы будем исполнять Его волю только тогда, когда уверены, что опираемся на Него. Наша вера в Него будет сильной и действенной в той мере, в какой наша жизнь будет соответствовать Его заповедям. Разъяснению того, что такое вера, было посвящено множество тщательно продуманных диссертаций, а сильная и яркая библейская концепция ее была прискорбно затемнена и покрыта паутиной богословия, но, несомненно, эта красноречивая метафора нашего текста говорит нам больше, чем многие научные тома. Оно призывает нас положиться на Бога, возложить на Него всю тяжесть наших нужд, наших слабостей и наших грехов. Как и любой человеческий друг или помощник, Ему больше приятно, когда мы сильно опираемся на Него, чем когда мы осторожно кладем палец на Его руку и не оказываем на нее давления, как мы делаем, когда в церемониальной манере мы, кажется, принимаем поддержку другого и удерживаемся от того, чтобы переносить вес на предложенную руку. Мы не можем слишком полностью полагаться на Него. Мы чтим Его больше всего, когда целиком опираемся на Его сильную руку.
II. Увеличение веры внезапным страхом.
«Когда Иуда оглянулся, вот, битва была впереди и позади них». Потрясение от вида сверкающих копий в тылу заставило бы самых храбрых задержать дыхание на один ошеломляющий момент, но в следующий момент их вера в лорда возросла с десятикратной силой, увеличенной внезапной новой опасностью. Резкое столкновение кремня и стали высекло искру веры. «Какой раз я боюсь, я уповаю на Тебя», — сказал знаток возникновения и роста доверия. Опасность убивает слабое доверие, но оживляет его, если оно сильное. Осознание опасности призвано привести нас на небеса. Если каждая новая трудность или опасность заставляет нас крепче держаться за Него и все сильнее опираться на Него, это оказало нам высшую услугу, и мы победили ее и благодаря этому стали сильнее. Буря, заставляющая путника, сражающегося с ветром и дождем ему в лицо, плотнее закутываться в плащ, не причиняет ему никакого вреда. Цель наших испытаний — вознести нас на небеса, и почти уснувшая вера в хорошую погоду часто пробуждается к энергии, творящей чудеса, внезапным рывком опасности, брошенной в жизнь и нарушившей ее. В случае внезапного шторма разумнее всего будет побежать за волнолом и укрыться за ним.
III. Выражение веры в обращении к небу.
Когда засада была раскрыта, окруженные иудеи «воззвали к Господу, и священники затрубили трубами», прежде чем броситься на врага. Мы можем быть уверены, что их крик был коротким и резким и пронзительным, обращенным к небесам. В этом крике не было бы ни пустых слов, ни поверхностных просьб без крыльев желания. Не следует ли нам искать основные элементы молитвы скорее в таких криках, выдавливаемых из отягощенных сердец острым чувством абсолютной беспомощности и очень небрежных к приличиям, пока они были достаточно пронзительны, чтобы пронзить ухо Бога и коснуться Его сердца, чем в том, чтобы формальные прошения об упорядоченном богослужении? Единственное семяизвержение, брошенное к небу в момент отчаяния или агонии, более ценно в глазах Господа, чем целый список вялых молитв.
Этот текст в яркой форме преподносит еще один урок, который стоит усвоить: в величайших кризисах нет лучшего времени, чем время, потраченное на молитву. Натиск на врага не сослужил бы цели Авии так же хорошо, как пауза в тот момент, когда он воззвал к Господу перед атакой. Руки, поднятые к небу, готовы схватить меч и мужественно нанести удар. Воины Христа должны не только сражаться и молиться, но они сражаются молитвой. Это верно в отношении небольших конфликтов и антагонизмов в жизни каждого из нас, и это верно в отношении многовековой борьбы с невежеством и грехом. Меч Кристиана назывался «Всемолитвенный».
Священники также трубили в свои трубы молитву, поскольку постановление предписывало, что «когда вы пойдете на войну… тогда вы должны трубить в тревогу; и вы будете вспоминаемы пред Господом, Богом вашим, и будете спасены от врагов ваших». Ясный, резкий рев был предназначен не для того, чтобы воодушевить воинов или воспеть неповиновение, а для того, чтобы напомнить Богу о Его обещаниях и привести Его на поле битвы, как Он и сказал, что и будет. Самая истинная молитва – это та, которая лишь подхватывает стрелы обетования, летящие с неба на землю, и бросает их обратно с земли на небо. Лучше всего молится тот, кто наполняет свои уста Божьими словами, превращая каждое Его «Я воля» в «Ты делай!»
IV. Сила, которая приходит через веру.
«Когда кричали иудеи, было так, что Бог поразил Иеровоама и весь Израиль перед Авией и Иудой». Нет такого активизатора всех природных сил человека, как даже самые низкие формы веры. Тот, кто бросается в какое-либо предприятие, уверенный в успехе, часто добивается успеха только потому, что был в этом уверен. Мировая история полна случаев, когда люди, несмотря на все препятствия, вырывали безопасный цветок из крапивной опасности только потому, что они доверяли своей звезде, своей удаче или своей судьбе. Все мы знаем, как очень грубая вера превратила орду диких арабов в армию завоевателей, которая за столетие господствовала над миром от Дамаска до Севильи. Истина «Христианской науки» заключается в том, что многие формы болезней поддаются твердому убеждению пациента в выздоровлении. И из этих и многих других фактов в самых обычных и бездуховных людях начинает рассветать естественная сила веры. Они начинают думать, что, возможно, Христос все-таки был прав, говоря: «Все возможно верующему» и что не такая уж ошибка делать веру первым шагом ко всякой святости и чистоте, и тайной победы в жизненной борьбе. Оставляя на данный момент вне поля зрения сверхъестественные эффекты веры, которые, как утверждает христианство, являются ее постоянными последствиями, становится ясно, что все ее естественные эффекты направлены на увеличение силы доверчивого человека. Оно успокаивает и воодушевляет на всю работу, усилия и борьбу. Оно вселяет терпение, освещает надежду, запрещает уныние, упрекает и лечит уныние. И кроме всего этого, есть сверхъестественное сообщение чужой силы, которое является постоянным результатом христианской веры. Христианская вера связывает душу и Спасителя в столь тесном союзе, что все, что принадлежит Христу, становится принадлежащим христианину, и каждый верующий может услышать голос Его Возлюбленного, шепчущего ему то, что однажды услышал один из Его слуг в час уныния: «Моя благодать». достаточно для тебя, ибо Моя сила совершается в немощи». Вера соединяет нас с Господом, и «прикрепившийся к Господу есть один дух»; и что Господь сказал всем Своим ученикам: «Я даю тебе Себя и в Себе все, что Мое». Мы не идем на войну по собственной воле, но в наши сердца войдет и останется воинственная мощь истинного Царя и Вождя воинства Господня, и мы услышим звук Его ободряющего голоса, говорящего: «Будьте из хорошее настроение! Я победил мир».
2 ХРОН. xiv. 2-8 — РЕФОРМАЦИЯ АСА И ПОСЛЕДУЮЩИЕ МИР И ПОБЕДА
«И сделал Аса то, что было хорошо и справедливо в глазах Господа Бога своего; 3. Ибо разрушил жертвенники богов чужих и высоты, и истуканы разрушил, и рощи срубил: 4. И повелел Иудее взыскать Господа Бога отцов своих и творить закон и заповедь. 5. И разрушил он из всех городов Иудеи высоты и истуканы, и царство перед ним успокоилось. 6. И построил он в Иудее огороженные города, ибо земля отдыхала, и не было у него войны в те годы; потому что Господь дал ему покой. 7. Поэтому Он сказал Иуде: построим эти города и сделаем вокруг них стены и башни, ворота и запоры, пока земля еще перед нами; потому что мы искали Господа Бога нашего, мы искали Его, и Он дал нам покой отовсюду. Поэтому они строили и процветали. 8. И было у Асы войско людей с мишенями и копьями, из Иудеи, триста тысяч; и от Вениамина, обнажившего щиты и натянувшего луки, двести восемьдесят тысяч: все это были люди сильные и доблестные». xiv. 2-8.
Аса был внуком Ровоама и взошел на престол в молодости. Два предыдущих правления благоприятствовали идолопоклонству, но молодой царь имел собственную волю и положил начало религиозной революции, о которой и ее счастливых результатах рассказывается в этом отрывке.
I. Сначала рассказывается о тщательном удалении идолопоклоннических символов и изображений, сделанных Асой. «Странные алтари», то есть посвященные другим богам; «высоты», то есть места, где приносились незаконные жертвы Иегове; «столбы» — то есть каменные колонны; и «ашерим», то есть деревья или деревянные шесты, пережитки древнего поклонения камням или деревьям; Все «солнечные изображения», то есть, вероятно, колонны, посвященные Ваалу как богу Солнца, были снесены. Перечисление ясно указывает на нелепую толпу богов, занявшую место единого Господа. Как тщетно мы пытаемся восполнить Его отсутствие в наших сердцах множеством конечных наслаждений и помощников! Их множественность доказывает недостаточность каждого и всех.
1 Царств xv. 13 добавляет деталь, которая еще яснее подчеркивает реформаторское рвение Асы; ибо это говорит нам о том, что ему пришлось бороться против влияния своей матери, которая была видна в поддержке отвратительных и аморальных форм поклонения и которая сохранила некоторый авторитет, которого ее сын был достаточно силен, чтобы пойти на крайний шаг и лишить ее . Вспоминая восточное почитание матери, мы можем оценить усилия, которые это требовало, и решимость, которую это подразумевало. Но Книга Царств отличается от нашего повествования, утверждая, что «высоты» не были отняты — объяснение этого различия, вероятно, состоит в том, что в одном рассказе рассказывается о том, что пытался сделать Аса и что он повелел, а в другом — о несовершенном способе исполнения его приказов. выполненный. Им будут подчиняться в Иерусалиме и его окрестностях, но во многих укромных уголках будут соблюдаться старые обряды.
Бесполезно форсировать религиозные революции. Законы, которые не поддерживаются национальным сознанием, будут соблюдаться только в том случае, если неповиновение повлечет за собой наказание. Если сердца людей прилепятся к Ваалу, они не превратятся в поклонников Иеговы по царским повелениям. Аса мог приказать Иудее «взыскать Господа Бога отцов своих и исполнять закон», но он не мог заставить их это сделать.
II. Летописец убедительно раскрывает истину, которая проходит через всю его книгу, а именно, связь между почитанием Иеговы и национальным процветанием. Он не включил эту мысль в свое повествование, но настаивал на том, что она формирует историю Иудеи. Современные критики обвиняют его в том, что он писал с предвзятостью, но он узнал об этой «предвзятости» из заявлений Бога и подтвердил ее наблюдениями, размышлениями и опытом. Вся история Израиля и Иудеи была одной длинной иллюстрацией истины, которую он постоянно повторяет. Без сомнения, божественные отношения с Израилем привели к более тесной связи послушания и благополучия, чем это существует сейчас; но в глубочайшей истине надежная защита нашего национального процветания такая же, как и у них, и по-прежнему верно, что «праведность возвышает нацию». «Царство было тихо, — говорит летописец, — и войны у него не было в те годы; потому что Господь дал ему покой». 3 Книга Царств уделяет больше внимания постоянной вражде с северным царством и почти ничего не описывает о правлении Асы, кроме войны, которая, как говорится, велась между ним и Ваашей Израильской «во все дни их». Но, согласно 2 Паралипоменон xvi. 1, Вааса не приступил к войне до тридцати шестого года правления Асы, и безмятежное мирное время, очевидно, последовало сразу за религиозной реформацией в самом ее начале.
Опыт Асы воплощает истину, которая существенно реализуется в нациях и в отдельных людях; ибо послушание приносит покой, часто внешнее спокойствие, всегда внутреннее спокойствие. Обратите внимание на повышенную серьёзность, выраженную в повторении выражения «Мы взыскали Господа» в стихе 7, и на великую уверенность в Его благосклонности как источнике благополучия в следующем предложении: «И Он дал нам покой на земле». со всех сторон». Так всегда было и так будет с нами. Если мы ищем Его всем своим сердцем, всегда удерживая Его перед собой среди отвлекающих факторов жизни, принимая Его как свою цель и желание и всегда протягивая щупальца наших сердец, чтобы почувствовать Его и обнять Его, все вокруг и внутри нас будет будьте спокойны, и даже в войне мы сохраним нерушимый мир.
Аса также учит нас правильному использованию спокойствия. Он ясно и с благодарностью признал в этом руку Божию и связал это не со своим воинским искусством или доблестью своего народа, а с Ним. И он использовал время отдыха, чтобы укрепить свою оборону и натренировать своих солдат против возможных нападений. Мы еще не живем на земле мира, где безопасно находиться без засовов и засовов, но нам приходится всегда остерегаться внезапных нападений. Отдых от войны должен дать досуг для строительства не только крепостей, но и храмов, как это было при Соломоне. Наступает время, когда, как во многих древних укрепленных городах Европы, валы могут быть сровнены, и там, где ходят часовые, расцветут цветы; но сегодня мы должны быть на постоянной страже и следить за нашими укреплениями, если не хотим, чтобы нас победили.
2 ХРОН. xiv. 11. МОЛИТВА АСА
«И воззвал Аса к Господу Богу своему и сказал: Господи! нечем Тебе помочь, будь то многим или бессильным: помоги нам, Господи Боже наш; ибо мы опираемся на Тебя и во Имя Твое идем против этого множества. О Господь, Ты Бог наш; да не одолеет Тебя человек» (2 Хрон. xiv. 11.
У этого царя Асы, внука Ровоама, было долгое мирное царствование, которое автор Книги Паралипоменон связывает с тем фактом, что он искоренил идолопоклонство в Иудее: «Земля отдыхала, и не было войны… потому что Господь дал ему отдых».
Но наступил момент, когда туча войны угрожающе накатилась на землю, и огромная армия, численность которой, судя по ее огромной величине, кажется ошибочной, выступила против него. Как мудрый человек, он сначала принял военную позицию, а затем помолился. Он привел свои войска в порядок, а затем упал на колени и обратился к небесам.
Мне кажется, что эта молитва содержит самую суть того, каким должно быть христианское отношение ко всем условиям и грозящим опасностям и конфликтам жизни; и поэтому я хочу пробежаться по этому вопросу и выделить его основные моменты, как типичные для того, что должно быть нашим характером.
I. Здоровое сознание собственного бессилия.
Не потребовалось много времени, чтобы убедить Асу в том, что у него «нет власти». Его армия, согласно данным о численности двух войск, превосходила численностью два к одному; и поэтому не потребовалось много размышлений, чтобы сказать: «У нас нет силы». Но хотя, возможно, это и не так достаточно очевидно для нас, но так же верно, как в случае с нашим текстом, если мы посмотрим честно в лицо нашим обязанностям, нашим задачам, нашим опасностям, возможностям жизни и ее достоверности, тем более смиренно мы думаем о наши собственные способности, тем мудрее мы будем думать о Боге и тем вернее будем оценивать себя. Мир говорит: «Самостоятельность — побеждающая добродетель»; Иисус говорит нам: «Недоверие к себе — условие всякой победы». И это не означает простого снятия ответственности с собственных плеч, а означает посмотреть в лицо фактам нашей жизни и нашему собственному характеру. И если мы сделаем это, каким бы легким ни был наш путь и какими бы богатыми умственными способностями, телом или состоянием мы ни были, если мы все будем делать это честно, мы обнаружим, что каждый из нас подобен «человеку с десятью тысяча», которая должна встретить «короля, который выступит против него с двадцатью тысячами»; и мы не будем «желать условий мира» с нашим врагом, ибо это не то, что нам нужно делать в данном случае, но мы будем смотреть вокруг себя, а не удерживать взгляд на горизонте и на уровнях земли, но посмотрите вверх и посмотрите, нет ли там союзника, которого мы могли бы вывести на поле боя, чтобы восстановить баланс и сделать нашу десятку такой же сильной, как противостоящая двадцатка. Говорят, что Зара Эфиоплянин, наступавший на Асу, имел за своей спиной миллион воинов, но это, вероятно, ошибочная цифра, потому что цифры Ветхого Завета часто ненадежны. У Асы было только половина их числа; поэтому он сказал: «Что я могу сделать?» И что он мог сделать? Он сделал единственное возможное: он «хватался за юбку Бога и молился», и в этом вся разница.
Теперь все это верно в отношении диспропорции между врагами, с которыми нам приходится сталкиваться и сражаться, и нашей собственной силой. Это в высшей степени справедливо в отношении нас, христиан, если мы делаем какую-либо работу для нашего Учителя. Вы слышите, как люди говорят: «Посмотрите на небольшое количество исповедующих христианство в этой стране по сравнению с количеством на другой стороне. Какой смысл в их попытках преобразовать мир?» Что ж, подумайте о собравшихся христианах, например, в Манчестере, при самом милосердном предположении и самом поверхностном толковании этого слова «христианин». Какие они среди такого множества? Всего лишь горстка. Если бы христианской церкви пришлось взять на себя задачу христианизации мира собственными силами, мы вполне могли бы отчаяться в успехе и вообще остановиться. «У нас нет мощи». Диспропорция как численная, так и во всем, что мир оценивает как силу (а многие из них хорошие), настолько велика, что мы находимся в худшем положении, чем Аса. Это не два к одному; это двадцать к одному, или еще большая диспропорция. Но мы не только численно слабы. Множество неэффективных, простых последователей лагеря, слабо привязанных, номинальных христиан, должны быть вычтены из общего списка, а те немногие, которые остались, настолько слабы, насколько и немногочисленны, что у них более чем достаточно дел для удержания свои собственные, не говоря уже о мечтах атаковать широко раскинувшиеся линии врага. Итак, наша мудрость – это глубокое неверие в себя. Но это должно не парализовать нас, а привести к чему-то лучшему, как это привело Асу.
II. Призыв Бога на поле боя должен сопровождаться здоровым недоверием к себе.
Аса употребляет замечательное выражение, которое, пожалуй, едва ли адекватно воспроизведено в нашей Авторизованной версии: «Тебе нечем помочь, будь то многим или бессильным». Это странная фраза, но наиболее вероятно, что предложенный перевод в Пересмотренной версии ближе к смыслу автора, который гласит: «Господь! нет никого, кроме Тебя, чтобы помочь между сильными и теми, у кого нет силы», что для наших ушей является несколько громоздким способом сказать, что Бог и только Бог может урегулировать разницу между сильным и слабым; может восстановить равновесие и, возложив Свою руку на слабую руку, может сделать ее такой же сильной, как бронированный кулак, которому она противостоит. Если мы поймем, что нас безнадежно превосходят численностью, и отправим на небеса за подкреплением, Он ударит Своим мечом по чашам весов и заставит его упасть. Аса обращается к небу и говорит: «Ты можешь только урезать весы и сделать более легкую из двух более тяжелой, вложив в нее Свою мощь. Так помоги нам, Господи, Боже наш!»
Один человек с Богом за спиной всегда в большинстве; и, сколько бы их ни было на другой стороне, «их с нами больше, чем тех, которые с ними». Это воодушевление для людей, которым приходится бороться с непопулярными проблемами в мире, которые привыкли всю свою жизнь находиться в меньшинстве, среди злого и извращенного поколения. Не обращайте внимания на цифры; приведите Бога на поле боя, и небольшая группа, которая в другом месте этих исторических книг сравнивается с «двумя стадами детей», выступающими против врага, растекшегося по всей земле, составляет большинство. 'Бог с нами'; тогда мы сильны.
Сознание слабости может нервировать человека; и именно поэтому люди в мире всегда хлопают друг друга по спине и говорят: «Дерзайте и полагайтесь на себя». Но неуверенность в себе, обращающаяся к небу, становится родителем гораздо более надежной уверенности в своих силах, чем та, которая доверяется людям. Мое сознание нужды — это то, что я открываю дверь для входа Бога. Подобно тому, как вы всегда находите озера в впадинах, так вы всегда найдете благодать Божию, входящую в сердца людей, чтобы укрепить их и сделать их победоносными, когда была подготовка к заниженной оценке самого себя. Опустошите свое сердце неуверенностью в себе, и Бог наполнит его сверкающими водами Своей дарованной силы. Чем больше я чувствую себя слабым, тем больше мне не нужно складывать руки и говорить: «Я никогда не смогу этого сделать; бесполезно пытаться это сделать, я с таким же успехом могу отказаться от этого»; но сказать: «Господь, нет никого, кроме Тебя, кто мог бы установить баланс между сильным и бессильным». «Помоги мне, Господи, Боже мой!» Точно так же, как те маленькие раки-отшельники, которых вы видите на берегу моря, с мягкими незащищенными телами, ищут первую пустую раковину, которую они могут найти, и устраиваются в ней, и делают ее своей крепостью, нашей обнаженной натурой, нашим незащищенным характером, нашим чувством слабость, должна привести нас к Нему. Как безоружное население страны, захваченной врагом, собирает свое имущество и спешит к ближайшему укрепленному месту, так и когда я говорю себе, что у меня нет сил, позвольте мне сказать: «Ты моя Скала, моя Сила, моя Крепость и мой Избавитель. Моя доброта, на которую я надеюсь, мой Баклер, и Рог моего спасения, и моя высокая Башня».
Теперь есть еще одно слово об этом вопросе, а именно о том, как мы призываем Бога на поле боя. Аса молится: «Помоги нам, Господи, Боже наш! ибо мы покоимся на Тебе»; и слово, которое он употребляет для обозначения «отдыха», встречается не очень часто. Он несет в себе очень поразительную картину. Позвольте мне проиллюстрировать это ссылкой на другой случай, когда он применяется. Оно используется в трагической истории смерти Саула, когда человек, видевший его в последний раз, пришел к Давиду и нарисовал в предложении жалкую картину утомленного, раненого, разбитого сердцем, дискоронованного, отчаявшегося монарха, опирающегося на его копье. Можно понять, как сильно он наклонился, какой хваткой держал ее и как тяжело давила на нее вся его вялая, бессильная тяжесть. И именно это слово здесь используется. «Мы опираемся на Тебя», как раненый Саул опирался на свое копье. Это образ твоей веры, друг мой? Опираетесь ли вы так на Бога, возлагая на Него свою руку до тех пор, пока каждая жилка на вашей руке не выступит от силы и напряжения хватки? Или ты слегка наклоняешься, как человек, не особо нуждающийся в поддержке? Наклонитесь сильно, если хотите, чтобы Бог пришел скорее. «Мы покоимся на Тебе; помоги нам, Господи!»
III. За неверием в себя и призывом Бога верой должно следовать мужественное продвижение вперед.
Хорошо, когда неуверенность в себе приводит к уверенности, когда, как сказал Чарльз
У Уэсли есть это в его великом гимне:
'… Я слаб,
Но уверен в своем отчаянии».
Но этого недостаточно. Лучше, когда неуверенность в себе и уверенность в Господе приводят к мужеству, и, как продолжает Аса: «Помоги нам, ибо мы полагаемся на Тебя и во имя Твое идем против этого множества». Неважно, хотя это два к одному. Какое это имеет значение? Благоразумия и расчета вполне достаточно, но в христианских людях присутствует немало крайне грубой трусости и недостатка веры, как в отношении их собственной жизни, так и в отношении христианской деятельности в мире, которая маскируется под слишком респектабельный вид. имя и называет себя «разумной осторожностью» и «благоразумием». Для этого мало что делается, особенно в христианском направлении; и старый девиз одного из французских республиканцев остается в силе; «Дерзайте! дерзай! всегда смей!» На вашей стороне больше, чем против вас, и ползущая расчетливость — это не тот характер, с которым можно выиграть битву. «Дэш» не всегда опрометчив и самонадеян. Если с нами есть Бог, давайте будем смело противостоять опасностям и трудностям, которые нас окружают, и будем уверены, что Он нам поможет.
IV. И теперь последнее, что я хотел бы отметить, это всемогущая просьба, на которую Бог ответит.
«Ты моя доброта, пусть человек не одолеет Тебя». Эта молитва касается двух вещей. Вы можете быть совершенно уверены, что если Бог — ваш Бог, вас не побьют; и вы можете быть совершенно уверены, что если вы сделали дело Божье своим, Он сделает ваше дело Своим, и вы снова не будете побеждены.
«Ты наш Бог». «Чтобы заключить сделку, нужны двое», и Богу и нам обоим придется действовать, прежде чем Он действительно станет нашим. Он отдает Себя нам, но требуется и наше действие, и вы должны взять Бога, данного вам, и сделать Его своим, потому что вы делаете себя Его. И когда я взял Его себе, а не до тех пор, пока я этого не сделал, Он мой во всех смыслах придания силы и блаженства. Когда я могу сказать: «Ты моя благость, и невозможно, чтобы Ты отрекся от Себя», тогда ничто не может разорвать эту связь; и «ни жизнь, ни смерть, ни ангелы, ни начальства, ни силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни какая другая тварь» не может этого сделать. Но есть существо, которое может, и это я. Ибо я могу отделить себя от любви и опеки Бога, и Он может сказать человеку: «Я твой Бог», и человек не ответит: «Ты боже мой.
И тут есть еще одна просьба. «Пусть человек не одолеет Тебя». Какое дело имел Аса отождествлять свое маленькое царство и свою победу с Божьим делом и Божьим завоеванием? Только то, что он бросился в объятия Бога, и поскольку он это сделал и пытался сделать то, что Бог хотел от него, он был совершенно уверен, что не Аса, а Иегова сражались против миллиона эфиопов. Люди предостерегают нас от фанатизма, когда мы принимаем как должное, что наше дело — это дело Бога. Что ж, иногда нам нужно предупреждение, но мы можем быть совершенно уверены в том, что, если мы сделали дело Божье своим, Он сделает наше дело Своим, вплоть до мельчайшего момента в нашей повседневной жизни.
И тогда, если мы так скажем в глубине своего сердца и будем жить соответственно: «Нет никого, кто сражался бы за нас, но только Ты, Боже!» с нами будет то же, что и с Асой в рассказанной нам истории: «враги бежали и не могли оправиться, ибо они были уничтожены пред Господом и пред Его воинством».
2 ХРОН. хв. 15. ПОИСК, КОТОРЫЙ ВСЕГДА НАХОДИТ
«Они… искали Его всем своим желанием; и нашелся он среди них, и успокоил их Господь вокруг» (2 Хрон. хв. 15.
Эти слова встречаются в одном из наименее знакомых отрывков Ветхого Завета. Они описывают случай во время правления Асы, который был внуком глупого сына Соломона Ровоама и, следовательно, стал третьим царем Иудеи после отделения Севера. Он только что одержал великую победу и возвращался со своим победоносным войском в Иерусалим, когда встретил его пророк, никому не известный иначе, который излил пламенные слова, увещевая Асу и его народ прилепиться к небу и отвергнуть своих идолов. Аса, воодушевленный пророческими словами этого смелого проповедника Бога, облажался и смог побудить свой народ осуществить великую религиозную реформацию. Он очистил идолов и собрал прискорбно выродившийся народ вместе в Иерусалиме, где они возобновили завет с Господом Богом своих отцов. В тексте подводится итог их работы и ее результат. «Они искали Его всем своим сердцем, и Он нашелся у них; и успокоил их Господь вокруг. Слова в простейшей форме выражают то, что должно быть главным желанием наших сердец и занятием нашей жизни и каким тогда будет наш мирный опыт. Мы лучше всего выясним эти моменты, если возьмем слова такими, какие они есть, и рассмотрим поиск, находку, которая, несомненно, венчает этот поиск, и покой, который следует за обретением Бога.
I. Поиск.
Теперь, конечно, не подлежит сомнению, что то, что летописец хотел описать фразой «искание Господа», было в значительной степени лишь внешними актами ритуального богослужения, поверхностным обращением от идолов к чисто внешнему признанию Бога как Бог Израиля. Но хотя, возможно, не было ничего более глубокого, чем изменение номинального объекта номинального поклонения, что касается многих, несомненно, вполне реальный поворот сердца к небу лежал в основе внешнего изменения во многих других случаях, из которых разрушение идолы и возобновленное соблюдение формы поклонения Иегове были следствием и знамением. Это обращение ума, воли и привязанности к Богу должно быть нашим, если мы хотим быть среди тех мудрых и счастливых искателей, которые обязательно найдут то, что — или, скорее, Того, кого — они ищут, и покоимся в Том, Кого они находят. Этот поиск не направлен на поиск потерянного сокровища и не означает незнания того, где находится его предмет. Мы ищем то, что знаем и в нахождении чего можем быть уверены. Поэтому не должно быть никаких сомнений в наших поисках, и блаженство поиска столь же реально, как и блаженство обладания, которое его завершает, хотя и отличается от него. Знаменитая поговорка, которая предпочитает поиск обладанию истиной, скорее горда, чем мудра; но сравнение, которое оно устанавливает, настолько верно, что есть радость в стремлении к истине, а усилия к истине лишь менее радостны, чем те, которые сопровождают ее достижение. Но истина, оторванная от Бога, конечна и может приеться, приеться и потерять свое сияние, как собранный цветок; и, следовательно, предпочтение поиска понятно, хотя и односторонне. Но Бог не приедается, и чем больше мы находим Его, тем больше мы наслаждаемся Им; высшее блаженство — найти Его, следующее высшее — искать Его; и поскольку поиск и обретение Его никогда не бывают полностью разделены, эти родственные радости сливают свой свет с переживаниями всех Его детей.
Но в нашем тексте подчеркивается искренность людей, ищущих Бога. Поиск должен быть серьёзным и заниматься всей энергией всего нашего существа, если мы хотим, чтобы из него пришло какое-либо благословение. Почему! Одна из причин, почему огромная масса исповедующих христианство так мало придаёт своей религии, состоит в том, что они относятся к ней лишь вполсилы. Если разделить реку на два потока, сила каждого будет меньше половины силы первоначального течения; и есть вероятность, что вы создадите застойное болото там, где раньше был текущий ручей. «Все или ничего» — вот правило жизни во всех сферах. Это правило в повседневной работе. Человек, который только наполовину посвящает своей профессии или ремеслу, а другая половина его ума уходит на размышления и мечтания, от вечности обречен на неудачу. То же самое относится и к нашей религии. Если мы с вами будем относиться к этому как к своего рода дополнительному занятию; если мы отдадим остаток нашего времени и избыток нашей энергии после того, как проделали тяжелую дневную работу — скажем, час в воскресенье — поиску Бога, а всю остальную неделю посвятим поискам мирского процветания, это неудивительно, что наша религия чахнет и является главным образом вопросом форм, как это происходит с множеством людей, называющих себя христианами.
Ой! Дорогие братья, я убежден, что в стремлении среднего христианина стать лучшим христианином больше бессознательной нереальности, чем почти во всем остальном в мире:
«Одна нога на море, другая на берегу,
Одному постоянному никогда.
Вот почему столь многие из нас ничего не знают о постепенном укреплении нашей веры, возрастающей победе над собой, более прочном постижении Бога и более полном осознании блаженства хождения Его путями.
«Они искали Его всем своим сердцем». Помните, что это не означает, что не должно быть никаких других желаний, поскольку было бы большой ошибкой противопоставлять религию другим вещам, которые призваны быть ее инструментами и помощью. От нас не требуется ничего другого, чтобы полностью искать Бога. Он не требует невозможного и фантастического отстранения нас от обычных и законных занятий, привязанностей и обязанностей человеческой жизни, но Он требует, чтобы преобладающее стремление к Нему было достаточно сильным, чтобы выражаться во всех наших действиях, и чтобы мы ищите Бога в них и их в Господе.
Хотя, таким образом, мы должны дать правильное толкование той искренности в нашем поиске Бога, на которой подчеркивается текст, не будем забывать, что единственным признаком этого, на который указывает текст, является изгнание наших идолов. Чтобы была привязанность, должна быть отстраненность. Если, например, какое-нибудь вьющееся растение обвилось вокруг бесполезных шипов в живой изгороди, садовник, прежде чем заставить его подняться на опору, которую оно должно окружать, должен осторожно отсоединить его от опор, на которых оно расположено. бессмысленно цеплялся, заботясь о том, чтобы при этом не сломать его усики и не уничтожить силу его роста. Итак, чтобы приучить нашу душу прилепляться к небу и взрослеть вокруг уготованного нам великого Пребывания, необходима, как существенная часть процесса, добровольная, сознательная, сознательная и постоянная охрана себя от блуждание наших желаний, которые посылают свои побеги в сторону от Него; и когда предметы их станут идолами, тогда ничего не останется, кроме как разрубить их на куски, подобно Асе и народу его, и сжечь из них костер; а затем возобновим наш завет перед Богом. Я хочу донести это до вас и до себя. Сердце должно быть освобождено от плохих напитков, если оно хочет влить в него новое вино Царства.
Конечно, это правда – и слава богу! – что самым мощным фактором, способствующим отделению себя от низших вещей, является наше осуществление высшего. Когда Бог входит в храм, Дагон падает на порог. Когда в сердце зарождается новая привязанность, старая любовь вытесняется из него. Но хотя это и верно, верно также и то, что оба процесса протекают одновременно; и что, с одной стороны, если мы когда-либо хотим преодолеть нашу любовь к миру, то это должно произойти через любовь к Богу, с другой стороны, если мы хотим когда-либо утвердиться в искренней любви к Богу, это должно произойти через завоевание нашей любви к миру. «Объедини мое сердце, чтобы бояться имени Твоего» — такова была глубокая молитва старого псалмопевца; а «сердце», согласно использованию Ветхого Завета, — это центральный источник, из которого текут все потоки сознательной жизни. Искать Его всем сердцем — значит вовлечь в поиски всего себя, и это единственный вид поиска, который имеет уверенность в успехе.
II. Находка, которая венчает такие поиски.
— Он был найден среди них. Да; все возможно, а не то, что искренние поиски Бога должны быть тщетными. Ибо в таком случае есть два ищущих: Бог ищет нас более истинно, чем мы ищем Его. И если мать ищет своего ребенка, а ребенок свою мать, то это будет очень обширная пустыня, где они не встретятся. «Отец ищет таких, чтобы поклоняться Ему», то есть божественная деятельность ходит по миру, отыскивая сердце, обращающееся к Нему, и не может не быть так, чтобы ищущие Его нашли Его или «найдутся». его.' Откройте окна, и вы не сможете защититься от солнечного света; откройте легкие, и вы не сможете удержать воздух. «В Нем мы живем и движемся и существуем», и если наши желания обратятся, пусть и слепо, к Нему и будут сопровождаться соответствующими действиями, небо и земля скорее пойдут к гибели, чем такой поиск будет тщетным. своей цели.
Братья! есть ли в мире что-нибудь еще, о чем можно сказать: «Ищите, и найдете»? Вы, с седыми волосами на голове, не нашли ли вы еще чего-нибудь, за чем погоня обязательно бы закончилась поимкой; в какой поимке наверняка будет дано все, что пожелает охотник? Есть только одно направление желаний и целей человека, в котором разочарование невозможно. Во всех остальных регионах самое большее, что можно обещать, — это «Ищите, и, возможно, найдете»; и когда вы найдете, возможно, вы почувствуете, что приз не стоил того, чтобы его найти. Или это так: «Ищите, и, возможно, вы найдете; и после того, как ты найдешь и сохранишь какое-то время, ты проиграешь». Хотя это может быть
«Лучше любить и потерять,
Чем вообще никогда не любить,
сокровище, которое выскальзывает из наших пальцев, — не самое лучшее сокровище, которое мы можем найти. Но здесь есть уверенность: «Ищите, и вы найдете; и никогда не проиграю. Найдите, и вы всегда будете обладать.
Что бы вы подумали о компании искателей золота, охотящихся в каком-то истощенном месте в поисках гипотетического зерна, оборванных, голодающих, и все это время в соседнем овраге валялись куски золота, которые можно было подобрать? И эта цифра справедливо отражает то, что делают и страдают люди, которые ищут добра, а не Бога.
III. Остальное, что следует после обретения Бога.
«Господь дал им покой вокруг». Мы верим, что еврейский народ находился под особым сверхъестественным руководством, так что национальное следование Закону всегда сопровождалось внешним процветанием. У нас, конечно, это не так. Но что лучше: «покой вокруг» или покой внутри? У нас нет иммунитета от тяжелого труда и конфликтов. Поиски Бога не укрывают головы от бури внешних бедствий и не вооружают сердца от стрел и кинжалов многих страданий, тревог и забот, но беспокойство вокруг — дело очень маленькое, если есть лучшее, покойся внутри. .
Помните ли вы, кто сказал: «В мире будете иметь скорбь… а во Мне будете иметь мир»? Тогда у нас есть как бы две обители: одна, что касается чувственной жизни, в чувственном мире, и другая, что касается сокровенного «я», которое может, если мы захотим, быть в Господе. Сосуд с внешней оболочкой и слоем воздуха между ней и внутренней сохранит свое содержимое горячим. Таким образом, мы можем иметь вокруг себя полную противоположность покою, и, если Бог того пожелает, давайте не будем пинать против Его воли; у нас могут быть конфликты, волнения и раздоры, и все же наш отдых может быть лучше, чем тот, который описан в моем тексте. «Отдыхать вокруг» иногда хорошо, а иногда плохо. Зачастую это плохо, поскольку именно люди, «не имеющие изменений», чаще всего «не боятся Бога». Но покой внутри, который обязательно наступит, когда человек всем своим желанием искал Бога, которого он нашел во всей Его полноте, есть только добро и лучшее из всего.
Мы все знаем, слава богу! в мирских делах и в низшей степени, как блаженно и спокойно, когда удовлетворена какая-нибудь сильная привязанность, исполнено какое-нибудь заветное желание. Хотя эти удовлетворения не являются вечными и несовершенными, они могут научить нас тому, что глубина блаженного и спокойного покоя, неспособная быть нарушенной никакими бурями или какими-либо задачами, придет и останется с человеком, чья глубочайшая любовь удовлетворена в Господин, и чьи самые пылкие желания нашли в Нем больше, чем они искали. Будьте в этом уверены, дорогие друзья! что если мы так ищем и таким образом находим, то не во власти чего-либо, «что враждует с радостью», полностью «упразднить или разрушить» спокойствие наших сердец. «Покойся с Господом и терпеливо жди Его». Упокоившиеся таким образом будут иметь мир в сердце своем, даже если задачи и искушения, перемены и скорби тревожат их внешнюю жизнь. «В мире будете иметь скорбь». Да будет так; это можно перенести с покорностью и благодарностью, если у нас есть мир в Господе.
Так мы можем иметь мир Божий, покой в Нем и от Него, входящий в нас, и в свое время, по Его милостивому водительству и помощи, мы войдем в вечный покой. А искать — значит найти Его, в очень глубоком и благословенном смысле, даже в этой жизни; с другой стороны, всю нашу земную жизнь можно рассматривать как искание Его, а будущее — как истинное обретение Его. Это будущее принесет тем, чьи сердца обратились от зрелищ и суеты времени к небесам, обладание Им настолько более полное, чем было пережито здесь, что меньшие открытия и наслаждения Им, переживаемые здесь, едва ли заслуживают по сравнению с ними называться под тем же именем. Таким образом, мой текст, как и в первой части, можно воспринимать как описание блаженной жизни здесь – «Они искали Его всем своим сердцем», – а во второй, как призрачное видение еще более блаженной жизни в будущем: «Он нашелся у них, и Господь успокоил их вокруг», а также и внутри, в земле мира, где печаль и воздыхание, и труд и забота уйдут из памяти; и те, кто воевал против нас, будут далеко.
2 ХРОН. XVIII. 1-10 — РЕФОРМА ИОСАФАТА
«И воцарился вместо него Иосафат, сын его, и укрепился против Израиля. 2. И разместил войска во всех укреплённых городах Иудеи, и поставил гарнизоны в земле Иудеи и в городах Ефрема, которые взял Аса, отец его. 3. И был Господь с Иосафатом, потому что он ходил первыми путями отца своего Давида и не искал Ваалов; 4. Но взыскал Господа Бога отца своего и поступал по Его заповедям, а не по делам Израиля. 5. Поэтому Господь утвердил царство в руке его; и все Иудеи принесли Иосафату подарки; и у него было много богатства и славы. 6. И возгордилось сердце его в путях Господних, и отнял у Иуды высоты и рощи. 7. Также в третий год своего царствования послал он к князьям своим, к Бен-хаилу, и к Авдии, и к Захарии, и к Нафанаилу, и к Михею, чтобы учить в городах Иуды. 8. И с ними послал левитов: Шемаию, и Нафанию, и Зевадию, и Асавелу, и Шемирамота, и Ионафана, и Адонию, и Товию, и Тобадонию, левитов, и с ними Елисаму и Иорама, священников. 9. И учили они в Иудее, и имели с собой книгу закона Господня, и ходили по всем городам Иуды, и учили народ. 10. И страх Господень напал на все царства земель, которые вокруг Иуды, так что они не вели войны против Иосафата.'-2 Хрон. XVIII. 1-10.
Первое, что следует отметить в этом отрывке, это то, что Иосафат пошел по стопам своего отца Асы. Подчеркивается его приверженность исконной вере, «первым путям отца своего Давида» – до его великого падения – и отцовскому примеру: «он взыскал Бога отца своего». Подобное продолжение дела предшественника редко встречается в роду царей Иудеи, где отец и сын редко были единомышленниками в религии. Принцип наследственной монархии обеспечивает мирную преемственность, но не преемственность политики. Многим царям Иудеи приходилось говорить в сердце своем то, что Экклезиаст вкладывает в уста Соломона: «Я возненавидел весь труд мой… так как мне придется оставить его тому человеку, который будет после меня». И кто знает, будет ли он мудрым человеком или глупцом?»
Но этот опыт реализуется не только в королевских домах. Многие семьи сегодня опечалены тем, что дети не ищут Бога своих отцов. «Вместо отцов» должны «прийти дети твои»; но увы! бабушка Лоида и мать Юнис не всегда видят, как мальчик, знавший Писание с детства, вырастает в Тимофея, в котором снова живет их нелицемерная вера. Во многих таких случаях следует винить пренебрежение религиозным обучением в якобы христианских семьях, непостоянную жизнь родителей или их слишком жесткие ограничения, а иногда и слишком слабую дисциплину. Но во многих случаях виноваты не родители, а дети. Серьезный учитель воскресной школы может многое сделать, чтобы привести детей благочестивых родителей к Богу их отца. Блажен дом, где золотая цепь общей веры связывает сердца, а семейная любовь возвышается и освящается общей любовью к Богу!
Кроме того, религия Иосафата решительно поддерживалась перед лицом преобладающей оппозиции. «Ваалимы» были популярны; им было модно поклоняться. Их было много, и Баал на любой вкус мог найти себе удовольствие. Но этот молодой король отвернулся от соблазнительных троп, которые открывались перед ним, усыпанных цветами, и выбрал узкую дорогу, ведущую вверх. «Я не сделал того же из-за страха Божия» — могло быть его девизом. Подобная решительная установка наших лиц в сторону Бога, несмотря на толпу искушенных ложных божеств вокруг нас, должна отличать нас, если мы хотим иметь какую-либо религию, достойную называться по имени. Этот царь отвернулся от примера соседней монархии и пошел «не по делам Израиля». Его стремление к небу было очень практичным, поскольку оно проявлялось не просто в исповедуемых убеждениях или чувствах, но в том, что он упорядочивал свою жизнь в соответствии с волей небес. В конце концов, испытанием настоящей религии является жизнь, отличная от жизни людей, не разделяющих нашей веры, и сформированная в соответствии с известной волей Бога. Напрасно утверждать, что мы ищем Господа, если не живем в Его заповедях.
Процветание следовало за благочестием в соответствии с установленной Богом связью между ними, которая характеризовала Ветхое Завет. «Процветание — это благословение Ветхого Завета; невзгоды — это благословение Нового», — говорит Бэкон. Но эпиграмма слишком аккуратна, чтобы быть полностью правдивой, ибо Книга Иова и многие псалмы показывают, что вечная проблема страдания невиновности была поднята фактами еще в старину, а в наши дни существуют формы благополучия, которые являются естественными плодами добрых дел. Тем не менее, связь была более тесной в Иудее, чем у нас, и в рассматриваемом нами случае утверждение Иосафата в царстве, любовь его подданных, которая проявилась в добровольных дарах сверх взимаемых налогов, а также в его богатстве и честь, были прямым результатом его истинной религии.
По-настоящему набожный человек должен быть пропагандистом. Истинная вера не может быть скрыта и не может быть немой. Вера должна стремиться сообщать себя так же, как должен излучаться свет. Таким образом, рассказ об усилиях Иосафата по распространению поклонения Иегове следует за рассказом о его личном благочестии. «Сердце его возгордилось на путях Господних». Есть два вида возгордившихся сердец; тот, когда гордыня, самодостаточность и забвение Бога поднимают человека на головокружительную высоту, с которой суды Божии обязательно низвергнут его и сокрушат при падении; тот, когда скромное сердце возносится к высокому мужеству и преданности и «возносится на высоту», потому что оно боится имени Божьего. Такое возвышение соответствует смирению. Он не боится падения; это возвышение над земными желаниями и страхами, ни один из которых не может его достичь, чтобы помешать человеку идти «путями Господними». Этого царя подтолкнуло к этому счастливый опыт благословенных результатов послушания. Это побудило его к энергичным усилиям по распространению религии, которая, таким образом, порадовала и украсила его собственную жизнь. Разве для этого мы используем легкость, которую дает нам Бог?
Иосафату пришлось сначала разрушить, чтобы созидать. «Высоты и Ашерим» должны были быть удалены из Иудеи, прежде чем там могло быть установлено истинное поклонение. Так что это до сих пор. Христианину приходится носить в одной руке меч, а в другой — мастерок. Многие ветхие старые здания, камни которых сцементированы кровью, приходится снести, прежде чем можно будет воздвигнуть прекрасный храм. Дьявол владеет большей частью мира, и законный владелец должен лишить «скваттера» собственности. Никто не может предположить, что общество организовано на христианских принципах даже в так называемых «христианских странах»; и предстоит проделать много революционной работы, прежде чем Тот, чье право царствовать, действительно станет царем всей земли. У нас тоже есть свои «высоты и Ашерим», которые нужно искоренить.
Но эту разрушительную работу нельзя делать силой. Институты могут быть сметены только тогда, когда общественное мнение осознает их зло. Насильственные реформы нравов и, тем более, религии никогда не бывают продолжительными, но за ними обязательно последует насильственный возврат к старому порядку. Итак, параллельно с устранением идолопоклонства, этот царь позаботился о распространении знаний об истинном поклонении, отправив группу влиятельных уполномоченных для обучения в Иудее. Это был новый шаг огромной важности. Он имеет несколько интересных особенностей. Примечателен состав преподавательского состава. Главными людьми в нем являются пять придворных, рядом с которыми и в подчинении, как показывает не только порядок перечисления, но и словосочетание «с ними», было девять левитов, и, последними и низшими из всех, двое священники. Мы могли бы ожидать, что священники будут самыми многочисленными и важными членами такого органа, и у нас возникает подозрение, что духовенство было настолько развращено, что небрежно относилось к религиозной реформации. Духовный орден не всегда является самым ярым сторонником религиозного возрождения. Члены комиссии, вероятно, были выбраны независимо от того, были ли они священниками, левитами или «мирянами», из-за их ревности в поклонении Иегове; и пять «принцев» возглавляют список, чтобы продемонстрировать королевский авторитет комиссии.
Еще одним моментом является акцент, с которым их функция обучения трижды упоминается в трех стихах. Очевидно, основная часть нации почти ничего не знала о «законе Господнем», как с его духовной и моральной, так и с церемониальной стороны; и целью Иосафата было осуществить просвещенное, а не насильственное и поверхностное изменение. Божий способ влияния на действия состоит в том, чтобы открыть Себя разуму и сердцу, чтобы они могли двигать волю и формировать дела. Мудрые люди будут подражать Божьему пути. Иосафат не отдавал царских повелений, а рассылал учителей. В главе девятнадцатой. мы видим, что он подобным же образом отправляет «судей» по всей Иудее. У них была власть наказывать, но у этих учителей была только власть объяснять и увещевать.
Автор настоящей статьи принимает утверждение летописца о том, что учителя имели при себе «Книгу Закона», хотя и признает возможным, что эта «Книга» не была идентична полному собранию документов, носящему теперь это название. Но как бы то ни было, случай с нашим текстом примечателен тем, что представляет собой единственную зафиксированную систематическую и полную попытку распространить средство против идолопоклонства по всему царству, поскольку ставит религиозную реформацию на единственно надежную почву и намекает на глубокие и глубокие широко распространенное невежество среди масс.
«Когда Господу угодны пути человека, Он и врагов его примиряет с ним». Итак, Иуда нашел. «Ужас Господень напал на все царства» вокруг. Без сомнения, до них дошли новости о том, как Иегова проявляет Свою мощь над народом, и некий неописуемый трепет перед этим столь могущественным богом, победившим Ваалов, заставил их думать, что мир — лучшая политика. У каждого народа должен был быть свой бог, а национальный бог должен был сражаться за своих поклонников; так что война была борьбой как божеств, так и людей, и побеждал более сильный бог. Это был бог, который отвоевал свою территорию и изгнал узурпаторов. Благоразумие требовало сохранения с ним хороших отношений. Но ни одному из этих народов никогда не приходило в голову, что их собственные боги менее реальны, чем боги Иуды, или что Бог Иуды может когда-либо стать их богом.
1 ХРОН. XVII, 16 — АМАСИЯ
«Амасия, сын Зихри, который охотно принес себя Господу» (1 Хрон. XVII, 16.
Это отрывок из каталога «сильных и доблестных людей» Иосафата; и это единственная запись Амасии. Мы видим его на мгновение и слышим его панегирик, а затем его поглощает забвение. Мы не знаем, чем он это сделал, чтобы заслужить это. Но какая судьба – жить для всех поколений одной этой фразой!
I. Веселая самоотдача – секрет всей религии.
В словах нашего текста содержится метафора, естественным образом заимствованная из системы жертвоприношений. Это дается нам настолько легко, что мы едва распознаем метафорический элемент, но ясное осознание его придает словам огромную дополнительную энергию. Амасия был и жертвователем, и жертвой. Его жертвой было самосожжение. Как и во всякой любви, так и в том благороднейшем ее виде, который охватывает Бога, ее совершенное выражение таково: «Я отдаю Тебе свое живое, любящее Я». И не только жертва и жертвующий видятся в глубочайшей истине в опыте христианской жизни, но и реальность Храма также присутствует, ибо «и вы… устроены духовный дом, чтобы быть святым священством, чтобы приносить духовные жертвы». Только когда Бог обитает в нас, у нас хватит смелости и твердости руки, чтобы взять нож и «убить пред Господом» ужасного Гостя во внутреннем святилище, самого драгоценного из детей нашего духа.
Суть жертвоприношения себя – это жертвоприношение воли. В христианском опыте «добровольно приносимые» — это почти тавтология, поскольку нежелательные приношения — это противоречие, и на самом деле таких вещей не существует. Качество нежелания разрушает характер подношения и лишает его всякой святости. Неохотное христианство — это не христианство. Это существительное и это прилагательное никогда не могут быть соединены вместе.
Подчинение воли и, как следствие, отказ от себя и своих сил, возможностей и имущества, чтобы я все делал, всем наслаждался, всем пользовался, а когда нужно, все переносил с радостным и благодарным обращением к небу, возможно для меня только в мера, в которой моя воля становится гибкой благодаря любви, и такая покоряющая волю любовь приходит только тогда, когда мы «знаем и верим в любовь, которую Бог имеет к нам». Есть момент, в котором немало учителей морали и религии ошибаются и сбивают с толку себя и своих учеников. Это также момент, когда Христос и Евангелие спасения через веру в Него выступают как освобождающие человечество от унылого круга усилий и тщетных попыток создать условие, необходимое для достижения высоты самоотдачи, которая считается необходимым для истинного благородства жизни, но считается недоступным обычному человеку. И здесь тоже есть момент, когда многие хорошие люди портят свою христианскую жизнь. Они тратят свои силы, пытаясь заставить джиговую лошадь совершить прыжок. Они пытаются раздуть огонь преданности и заставить себя священников принести себя в жертву, но все это время мятежное «я» отшатывается от прыжка, и огонь горит дымно, и их жертва возлагается на алтарь с небольшой радостью, потому что они не были достаточно осторожны и мудры, чтобы начать с самого начала и следовать Божьему пути растворения их воли любовью, отражением Бесконечной любви Бога к ним. Божьи священники предлагают себя, потому что они предлагают свою волю; они предлагают свою волю, потому что любят Бога; они любят Бога, потому что знают, что Бог любит их. Это божественный порядок. Тщетно пытаться достичь цели кем-либо другим.
II. Это добровольное приношение освящает всю жизнь.
Не осталось ни слова, чтобы рассказать нам, что сделал Амасия, чтобы заслужить эту похвалу. Вероятно, эти слова хранят в себе какое-то ныне забытое воспоминание о его жизнерадостном мужестве, о каком-то героическом подвиге на незарегистрированном поле боя. Подробности не приводятся и не нужны. Конкретные действия не имеют значения; о духе жизни можно рассказать в очень неполных подробностях, и главное, а не детали. Иногда, как во многих современных биографиях, человек «не видит леса за деревьями» и упускает главный смысл и цель жизни в хаосе сбивающей с толку массы ничто. Насколько счастливее участь этого человека, о котором мы имеем лишь обобщенное выражение текста, не взвешенное и не нарушенное мелкими происшествиями! Чтобы сделать крошечный флакон с отто роз, нужны тонны листьев роз, но аромат в капле дистилляции гораздо более острый, чем в охапках листьев. Каждая жизнь сжимается до очень маленького компаса, а века не терпят длинных биографий. Не постараемся ли мы устроить свою жизнь так, чтобы эпитафия Амасии могла служить нам? Будет блаженно, если о нас будет известно только то, что мы «добровольно отдали себя Господу». Мой друг, это будет истинным воплощением твоей жизни?
III. Это добровольное приношение принимается небесами.
Мы можем услышать более могущественный голос за голосом летописца и приговор Судьи над всеми, произнесенный Его устами. Не имеет большого значения, что люди говорят друг о друге, но важно все, что говорит о нас Бог. Мы слишком склонны забывать, что Он сейчас говорит что-то о каждом из нас и что нам не нужно ждать смерти, чтобы положить конец нашей деятельности, прежде чем наша жизнь станет подходящим предметом Божьего суда, мгновение за мгновением. мы пишем свои собственные предложения. Но хотя нам полезно помнить о непрерывном суде Божьем по каждому делу, нехорошо позволять мрачным мыслям о принципах этого суда парализовать нашу деятельность или охладить нашу уверенность в Его прощающем и принимающем милосердии. Часто возникает темное подозрение, подобное подозрению в отношении одноталантливого слуги, которое очерняет славу Бога как «сурового Человека», предъявляющего требования, а не наделяющего властью, и результатом такого уродливого представления о Нем является сокращение нерв служения и похоронить талант, возможно, тщательно спрятанный, но тем не менее ничего не зарабатывающий. «Если мы призовем Его как Отца, Который нелицеприятно судит каждого человека по делам», будем уверены, что это будет Отеческий суд, который Он вынесет нам и нашим приношениям. На Его алтаре собрано чудесное собрание того, что многие люди сочли бы мусором, точно так же, как многие матери складывали среди своих сокровищ какой-нибудь бесполезный предмет, который когда-то дал ей ее ребенок, - сорняк, сорванный на обочине дороги в давно минувший летний день. , какая-то мелочь редкой ценности в глазах ребенка, и ничего кроме ее собственных. Она открывает ящик и достает бедняжку, и ее глаза и сердце наполняются, когда она смотрит. И разве Бог не хранит с такой же любовью дары Своих детей и не ставит их на почетных местах в тот день, когда Он «составит Свои драгоценности»? Там хранятся чашки с холодной водой, вдовьи клещи и многое другое, что высокомерный мир назвал бы «мусором». Слава Богу! Он принимает несовершенное служение, колеблющуюся веру, частичное посвящение, немного любви. Даже наше бедное приношение может быть «благоуханием приятного запаха», служебным благоуханием, доставляющим Ему радость, если оно приносится с большим благовонием великой Жертвы и через посредничество великого Первосвященника.
Мир забыл Амасию или никогда не знал его, безвестного солдата в безвестном царстве, но Бог не забыл, и вот его эпитафия, и это его памятник всем поколениям. В мужских хрониках нет места всем именам, которые их носители стремятся запечатлеть на своих крошащихся и переполненных страницах, «но Книга Жизни Агнца» имеет достаточно места на своих сияющих страницах для всех, кто желает записать там свои имена, и если наши есть, нам не нужно завидовать гордейшим, чьи титулы и деяния занимают самые заметные страницы в мировых архивах. «Тогда каждый человек получит похвалу от Христа», и тот, кто выиграет этот гердон, больше ни в чем не нуждается и не сможет иметь ничего, что могло бы увеличить его блаженство.
2 ХРОН. XIX. 1-11 — «ЗЕРКАЛО ДЛЯ МАГИСТРАТОВ»
«И возвратился Иосафат, царь Иудейский, с миром в свой дом в Иерусалим. 2. И вышел Ииуй, сын Ханани, провидец, навстречу ему, и сказал царю Иосафату: должен ли ты помогать нечестивым и любить ненавидящих Господа? за то гнев на тебя от лица Господа. 3. Однако и в тебе нашлось добро, потому что ты удалил рощи из земли и приготовил сердце твое к взысканию Бога. 4. И жил Иосафат в Иерусалиме, и снова вышел он через народ из Вирсавии на гору Ефремову, и возвратил их к Господу Богу отцов их. 5. И поставил он судей на земле во всех укреплённых городах Иуды, город за городом. 6. И сказал судьям: смотрите, что вы делаете, ибо вы судите не для человека, но для Господа, Который с вами на суде. 7. А потому да будет на вас страх Господень; Смотри, и делай, ибо нет беззакония у Господа Бога нашего, ни лицеприятия, ни взятия даров. 8. И поставил Иосафат в Иерусалиме левитов и священников и глав из родов Израилевых для суда Господня и для споров, когда они возвратились в Иерусалим. 9. И он заповедал им, говоря: так поступайте в страхе Господнем, верно и от чистого сердца. 10. И какая бы причина ни пришла к вам от братьев ваших, живущих в городах своих, между кровью и кровью, между законом и заповедью, постановлениями и постановлениями, вы даже предупредите их, чтобы они не погрешали против Господа, и так придет гнев на вас и на братьев ваших: сделайте это, и не согрешите. 11. И вот, Амария первосвященник над вами во всех делах Господних; и Зевадия, сын Измаила, начальник дома Иудина, для всех царских дел; и левиты будут начальниками пред тобою. Действуйте мужественно, и Господь будет с добрыми» (2 Хрон.). XIX. 1-11.
Иосафат отличается двумя мерами на благо своего народа: во-первых, он отправляет странствующих проповедников по земле (2 Пар. 17:7-9); другое, это обеспечение местных судей и центрального суда в Иерусалиме. Первое было начато уже на третьем году его правления, но, вероятно, было прервано, как и другие хорошие дела, его зловещим союзом с Ахавом. Простота речи пророка Ииуя, по-видимому, вернула царя к лучшему состоянию, и ее плодом стало его хождение «среди людей» с юга на север в качестве миссионера, «чтобы вернуть их к Иегове». Религиозная реформация сопровождалась назначением им судей по всей стране. Наш современный способ разграничения религиозных и гражданских интересов чужд восточной мысли, и о нем особенно не могло быть и речи в теократии. Иегова был царем Иудеи; поэтому кесарево и Божие слились воедино, и эти две цели странствий Иосафата преследовались одновременно. Мы ушли далеко от его простых институтов, и наш курс не был полным прогрессом. Его высшей заботой было восстановить беспристрастное правосудие между людьми; не лучше ли нам дать достаточные дозы закона? Для него судебная функция была копией Божьей, а ее осуществление — истинным актом поклонения, совершенным в Его страхе и смоделированным по Его образцу. Первое впечатление, которое создается в одном из наших судов, едва ли состоит в том, что судья и адвокат занимаются богослужением.
До Иосафата были местные судьи — старейшины в деревнях, «главы домов отцов» в коленах. Мы не знаем, вывело ли великое отделение из строя простой старый механизм, или же действиями Иосафата было просто систематизировать и сделать универсальными существующие механизмы. Но больше всего нас беспокоит то, что все обвинения, которые он возлагает на этих крестьянских судей, касаются религиозного аспекта их обязанностей. Они должны думать, что действуют ради Иеговы и вместе с Иеговой. Если они признают первое, они могут быть уверены во втором. Они должны «да пребудет на вас страх Господень», ибо этот благоговение, покоившееся в духе, подобно бремени или кувшину с водой на женском плече, сделает повозку вертикальной, а шаги твердыми. Они должны не только действовать ради и вместе с Иеговой, но и поступать подобно Ему, избегая несправедливости, фаворитизма и коррупции — язв восточных судов. При таком состоянии общества дела, подлежащие вынесению решений, в основном касались таких дел, которые могли разрешиться смекалкой, честностью и страхом Божьим; другие времена требуют другой квалификации. Но, тем не менее, давайте узнаем из этого обвинения, что даже в наших неизбежно сложных правовых системах и политической жизни есть место и острая необходимость для применения одних и тех же принципов. Каким другим был бы мир, если бы наши судьи и представители привнесли в свои обязанности немного настойки простой и благочестивой мудрости Иосафата! Гражданская и политическая жизнь должна быть такой же святой, как жизнь монастыря и кельи. Судить праведно, голосовать честно — это такое же поклонение, как и молитва. Политик может быть «священником Всевышнего Бога».
И для нас всех обязателен дух поручения Иосафата, и каждую тривиальную и мирскую задачу следует выполнять для Бога, с Богом, в страхе Божием. «На колокольчиках коней будет святыня Иеговы». Если наша религия не управляет колесами повседневной жизни, тем хуже для нашей жизни и нашей религии. Но, прежде всего, это обвинение напоминает нам, что секрет правильной жизни заключается в подражании Богу. Эти крестьяне должны были найти направление и вдохновение, наблюдая за характером Иеговы и пытаясь подражать ему. И мы должны быть «подражателями Богу, как возлюбленные дети», хотя наши лучшие усилия могут дать лишь плохие результаты. Шедевр можно скопировать с какого-нибудь жалкого газетного кляксы, но великий художник признает его копией и исправляет до полного подобия.
Вторым шагом было учреждение «верховного суда» в Иерусалиме, который имел два подразделения, церковное и гражданское, как мы бы сказали: первое возглавлял первосвященник, а второе — «правитель дома Иуды». ' Туда отправлялись дела об убийствах и более серьезные вопросы, связанные с толкованием закона, в то время как деревенским судьям, вероятно, приходилось решать только те вопросы, которые могли быть решены проницательностью и честностью. Но и этим высшим судьям были предъявлены обвинения скорее в моральных, чем в интеллектуальных или научных качествах. Они должны были действовать религиозно, честно, «с совершенным сердцем», мужественно, «и Иегова с добрыми!» Это может быть молитва, подобная старой молитве, с которой герольды посылали рыцарей сражаться друг с другом и с которой в некоторых судебных разбирательствах начинались обращения: «Боже, защити право!» Но более вероятно, что это гарантия того, что Бог направит судей на благое дело, если они, со своей стороны, привнесут в свои решения вышеупомянутые качества. И не являются ли эти качества именно такими, которые по большей части дадут нам аналогичные результаты, если мы будем применять их в различных наших действиях? И не можем ли мы увидеть в этих характеристиках, предписанных верховному суду Иосафата, последовательность, которую стоит практически доказать? Начните со «страха Господня»; это поможет нам обрести «верность и совершенное сердце»; и они, опять-таки, устраняя поводы для постыдного страха и объединяя воедино трепетную и рассеянную натуру, сделают боязливых храбрыми, а слабых сильными.
Но слова Иосафата подсказывают другую мысль. Обратите внимание, что этот суд, похоже, не налагал наказаний, а имел в своем распоряжении только советы и предупреждения. Это была примирительная комиссия, а не уголовный трибунал. Ему нужно было сделать две вещи: убедить стороны в том, что преступления против людей являются грехами против Бога и что преступник навлекает гнев на общество. Это замечательное положение выявляет убедительные мысли о том, что современное общество станет лучше, если его принять. Лучший способ иметь дело с мужчинами – это проникнуть в их сердца и совесть. Более глубокий аспект гражданских преступлений или несправедливостей по отношению к людям следует навязывать совершителю; а именно, что это грехи против Бога. Опять же, все подобные действия являются грехами против мистических священных уз братства. Опять же, солидарность нации делает неизбежным то, что «один грешник губит много добра» и увлекает за собой, когда Бог поражает его, множество невинных. Сеть национальной жизни так тонко сплетена, что, если в какой-нибудь ее части пройти нить, зияет огромная дыра. Если один член согрешит, с ним пострадают все члены. И, наконец, самое жестокое, что мы можем сделать, — это оставаться немыми, когда видим совершаемый грех. Не только общественные деятели, судьи и им подобные призваны предупреждать злодеев, но и все мы в своей степени. Если мы этого не сделаем, мы виновны вместе с виновной нацией; и только когда мы, насколько это возможно, предупредим наших братьев о национальных грехах, мы сможем с невиновностью омыть руки: «Сделайте это, и вы не будете виновны».
2 ХРОН XX. 12. СТРАННАЯ БИТВА
«У нас нет силы против этого великого отряда, выступающего против нас; и не знаем, что делать, но очи наши к Тебе» (2 ХР. XX). 12.
Иудее угрожало грозное сочетание соседних народов, главными из которых были Моав и Аммон, исконные враги Иуды. Иосафат, царь, был охвачен паникой, когда услышал о тяжелой туче войны, которая катилась, готовая разразиться громом на его маленькое царство. Его первым действием было собрать народ не как военный отряд, а как просителей, «чтобы искать помощи у Господа». Враг расположился лагерем на берегу Мертвого моря, почти в пределах досягаемости от Иерусалима. Казалось, это было время для сражения, а не для молитв, но даже в этот критический момент король и мужчины, которых, казалось бы, простой долг призвал к оружию, собрались в Храме, и им мешали их жены и дети. , молились. Разве они не добились бы большего, если бы решительно шли через пустыню Иудеи, чтобы противостоять своим врагам? Наш текст является завершением и кульминацией молитвы Иосафата, и, как показало это событие, это было самое мощное оружие, которое можно было применить, поскольку остальная часть главы рассказывает самую странную историю кампании, которая когда-либо была написана. Ни один меч не был обнажен. Армия была выстроена, но левиты со своими музыкальными инструментами, а не бойцы с копьями, возглавляли авангард, и когда «они начали петь и восхвалять», внезапная паника охватила вторгающиеся силы, которые повернули оружие против каждого другой. Поэтому, когда Иуда подошел к возвышенности, на которой стояла сторожевая башня, с которой открывался вид на дикую мрачность «пустыни», он увидел поле трупов, суровое, застывшее и безмолвное. Три дня было потрачено на то, чтобы захватить добычу, а на четвертый Иосафат и его люди «собирались в долине благословения», а оттуда вернулась радостная толпа, прославляющая Бога за победу, которая была одержана для них, не нанеся удара по врагу. дуть. Вся эта история может принести большие уроки, своевременные в любое время. Мы имеем дело с ним, а не с тем фрагментом повествования, который мы взяли за наш текст.
I. Мы видим здесь уверенность отчаяния.
Молитва Иосафата основывалась на самооткровении Бога в истории и на Его даре земли их отцам. Оно утверждало, что враждебность врага была плохой «наградой» за древнее терпение Израиля, а теперь, в порыве агонии, оно как бы низвергает перед Богом отчаянное положение Иудеи, превосходившей численностью рой захватчиков и доведенной до конца. их последние смены — «у нас нет сил против этой великой компании… и мы не знаем, что делать». Но сама глубина отчаяния заставляет их подняться на вершину доверия. Это могучее «Но», которое объединяет в одно предложение две такие противоположности, с которыми мы здесь сталкиваемся. «Мы не знаем, что делать, но очи наши устремлены на Тебя» — блаженно отчаяние, которое охватывает руку Божию; твердо доверие, возникающее от отчаяния!
Беспомощность — это всегда факт, хотя большинству из нас удается по большей части обходиться без ее обнаружения. Нас всех превосходят численностью и подавляют требования, обязанности, препятствия, печали и запутанные жизненные ситуации. Он не самый мудрый из людей, который, столкнувшись со всем, что жизнь может принести и отнять, со всем, что она должна принести и отнять, не знает трепета безымянного страха, но весело заявляет о своей готовности ко всему, что может причинить жизнь. Но в каждой жизни наступают моменты, когда ложная безопасность, в которую позорно окутывают себя мелкие души, разрушается, и тогда часто человека охватывает пароксизм ужаса или страдания, от которого у него нет успокоительного, и его отчаяние столь же необоснованно, как и его отчаяние. безопасность. Смысл всех обстоятельств, которые навязывают нам нашу беспомощность, состоит в том, чтобы открыть нам убежище Иосафата в его «очи наши к Тебе». Нам нужно подгонять толпы врагов и опасности вокруг, чтобы посмотреть вверх. Наши опоры отброшены, чтобы мы могли цепляться за небеса. У дерева отрублены боковые ветви, чтобы оно могло взлететь ввысь. Когда долина наполнена туманом и окутана вечерним мраком, самое время поднять взгляд на вершины, сияющие в вечном солнечном свете. Мудрыми и счастливыми мы будем, если чувство беспомощности породит в нас энергию отчаянной веры. Ибо эти два, недоверие к себе и радостная уверенность в господине, не являются противоположностями, как голое недоверие и доверие, но дополняют друг друга. Тот не обращает своих взоров на небо, кто не обратил их на себя и не увидел там нечего, за что можно было бы уцепиться, не на что опереться. Астрономы говорят нам, что существуют двойные звезды, вращающиеся вокруг одной оси и образующие единое целое, одна из которых черная, а другая блестящая. Таким образом, неверие в себя и доверие к Господу связаны друг с другом и фактически составляют одно целое.
II. Мы видим здесь мирную уверенность в победе, сопровождающую веру.
Вспышка вдохновения пришла к одному из певцов-левитов, который, без сомнения, был глубоко тронут и бессознательно подготовился к ее восприятию. Божественная уверенность озарила его ожидающий дух, и из его уст лилось великое послание ободрения. Его слова воодушевили хозяина больше, чем сто труб, ревущих в их ушах. Как много может сделать один человек, упивающийся уверенностью господина в победе, чтобы вызвать трепет собственного мужества в более робких сердцах! Смелость не менее заразна, чем паника. Этот левит становится командующим армией, а Иосафат и его военачальники «склоняют головы» и принимают его план на завтра, слыша в его звонких акцентах послание от Иеговы. Указания, данные и сразу же принятые, так же не похожи на инструкции обычной войны, как и весь инцидент; ибо нельзя ни вынимать меч, ни наносить удары, но им следует «стоять и видеть спасение Господне». Им говорят, где найти врага, и приглашают выступить в боевом порядке против него, и их уверяют, «что битва не их, а Божья». Неудивительно, что весть была встречена как с небес и вселила новое сердце в воинство, или что, когда голос посланника умолк, его брат-левит разразился пронзительными похвалами, как будто уже одержанная победа. С какими спокойными, торжествующими сердцами спал в эту ночь лагерь!
Можем ли мы не принять это вдохновенное послание Левита как послание для себя посреди наших многочисленных конфликтов как во внешней жизни, так и во внутренней? Если мы действительно схватили руки Бога и боремся за то, что соответствует Его воле, мы имеем право чувствовать, что «битва не наша, а Божья», и быть уверенными, что поэтому мы победим. Конечно, мы не должны говорить себе: «Бог будет сражаться за нас, и нам не нужно наносить удар», пример Иосафата не подходит для нашего случая в этом отношении, и мы можем благодарить Бога, что это не так. Нам досталась участь получше, чем «стоять на месте и видеть спасение Божие», поскольку для нас большая честь разделить напряжение конфликта и накал битвы, а также крик победы. Но даже в борьбе внешней жизни, а тем более в борьбе нашей духовной природы, каждому человеку, наблюдающему за своей карьерой, не раз придется распознавать руку Божию, без какой-либо его собственной помощи, ударяющую за него и дающую ему победа; и в духовной жизни каждый христианин знает, что его лучшие моменты приходят от посвящения Духа, который «дует, где хочет». Как часто нас удивляла помощь небес; как часто нас оживлял вдыхаемый Дух Небес и учили, что пассивность веры приносит нам большие благословения, чем активность усилий! «Служат также те, кто только стоит и ждет», и побеждают также те, кто в тишине и уверенности сохраняет спокойствие и позволяет Богу работать для них и в них. Первое великое благословение доверия Господу состоит в том, что мы можем быть в мире накануне битвы, а второе заключается в том, что в каждой битве, по правде говоря, не мы сражаемся, а Бог сражается за нас и в нас.
III. Здесь мы учимся лучшей подготовке к конфликту.
Когда рассвело, строй был приведен в порядок и начался марш, и это был странный строй. В фургоне шли храмовые певцы, распевая слова, которые до сих пор являются для нас музыкой: «Благодарите Господа, ибо милость Его вовек», а за ними шли ряды Иуды, несомненно, увеличивая громкость мелодии, которая поразила диких существ пустыни и, возможно, добирались тихим утром до лагеря врага. У певцов не было ни доспехов, ни оружия. Они были облачены в «красоту святости», священнические одежды, а вместо меча и копья несли арфы и тимпаны. Наше лучшее оружие похоже на их снаряжение.
Мы, скорее всего, победим, если заранее вознесем голос благодарности за победу и пойдем в бой, ожидая победы, потому что мы доверяем Господу. Мирское ожидание успеха слишком часто оказывается мечтой, блуждающим огоньком, который соблазняет зайти в трясину, где задыхается обманутая жертва, хотя даже в мире это часто бывает правдой; «Напрягите свою смелость до упора, и мы не проиграем». Но вера, то есть ожидание успеха, основанное на помощи Божией и вдохновляющее на борьбу за дорогое Его сердцу, имеет обыкновение осуществиться и, вовлекая Бога в борьбу, обеспечить победу. Благодарное сердце нередко порождает то, за что оно благодарно.
IV. Мы видим здесь победу и похвалу за нее.
Паника, охватившая врагов и обратившая их мечи друг против друга, была более естественной в недисциплинированной орде, такой как нерегулярные рекруты древних времен, чем в современной армии. Однажды начавшись, инфекция распространилась бы, поэтому нам не нужно удивляться, что к тому времени, когда Иуда прибыл на поле боя, все было уже кончено. Как часто нас посещает подобный опыт! Мы трепещем от предчувствия бед, которые никогда не нападают на нас. Мы боимся надвигающегося поля битвы, и когда мы достигаем его, удивление Иосафата повторяется: «и вот, это были трупы, падающие на землю». Освободившись от врагов и страхов, первым побуждением Иуды было заполучить добычу, поскольку они жаждали богатства, а их «вера» не была очень чистой и возвышенной. Но их последний поступок был более достойным и достойно положил конец странной кампании. Они собрались в какой-то долине среди мрачных скал Иудейской пустыни, которая нарушала унылость этого дикого участка страны, возможно, зеленью и ручьем, и там они «благословили Господа». Летописец приводит фрагмент народной этимологии, выведя название «долина благословения» от утреннего богослужения. Возможно, это название было более древним и было дано из-за ощущения контраста между пустынной пустыней, которая в своей мрачной бесплодности казалась проклятой землей, и долиной, которая с ее деревьями и ручьями действительно была «долиной благословения». Если так, то это имя будет вдвойне уместно после событий того дня. Как бы то ни было, здесь мы видим в яркой форме истину о том, что вся наша борьба и сражения могут закончиться долиной благословения, которая будет звучать хвалой Бога, сражающегося за нас. Если мы начнем нашу борьбу с обращения к небу и с молитвенного признания собственного бессилия, мы закончим ее благодарным признанием того, что мы «более чем победители благодаря Тому, Кто возлюбил нас» и сражался за нас, и нашей хоровой песней хвала разнесется по истинной Долине Благословения, где ни один звук врагов не сможет нарушить установившуюся тишину, и воинство искупленных, подобно тому войску Иуды, будет нести «псалтерии, арфы и трубы» и будет нуждаться в копье и меча больше нет навсегда.
2 ХРОН. хх. 20 — БЫСТРО ДЕРЖАТЬСЯ И ДЕРЖАТЬСЯ БЫСТРО
«Когда они вышли, Иосафат встал и сказал: веруйте Господу Богу вашему, и вы утвердитесь» (2 Хрон. хх. 20.
Конечно, ни одна более сильная армия никогда не шла к победе, чем эти евреи, которые в то утро вышли из Иерусалима без оружия во всех своих рядах, имея в качестве авангарда не своих избранных людей, а певцов, которые «восхваляли красоту святости» и запел старый гимн: «Благодарите Господа, ибо вовек милость Его». Это было все, что людям приходилось делать в битве, поскольку, когда пронзительная песня раздалась в утреннем воздухе, «Господь поставил засаду врагу», и они обратили свои мечи друг против друга, так что, когда Иосафат и его войска увидел врага, битва окончена и поле усеяно трупами, — так велика и стремительна сила благоговейного признания благости Божией и упования на Его непреходящее милосердие даже в час величайшей опасности.
Увещевание в нашем тексте, которое является последним словом Иосафата к своей армии, в оригинале имеет красоту и выразительность, которые невозможно сохранить в переводе. Существует игра слов, которую невозможно воспроизвести на другом языке, хотя смысл ее можно объяснить. Два выражения «верить» и «утверждаться» представляют собой две различные формы одного и того же корневого слова; и хотя мы можем лишь неуклюже подражать оригиналу на нашем языке, мы могли бы перевести примерно так: «Держитесь Господа Бога вашего, и вы будете крепко держаться» или «Останьтесь на Нем, и вы будете тверды». стабильный.' Эти попытки воспроизвести сходство звучания двух глаголов в двух предложениях нашего текста, какими бы грубыми они ни были, сохраняют то, что потеряно в отношении формы в английском переводе, хотя это и верно с точки зрения значения приказ и обещание. Если мы заметим эту связь двух предложений, мы просто придем к общему принципу, заключающемуся здесь в том, что истинным источником стойкости характера и поведения, победы над искушением и стойкости на скользких местах является простая уверенность, или если использовать новозаветное слово «вера», то «верьте, и будете утверждены». Протяни руку и обними Его, и Он протянет Свою руку и укрепит тебя. Но вся стойкость и сила исходят от могучей протянутой руки, а не от дрожащей, схватившей ее.
Итак, придерживаясь слов моего текста, позвольте мне предложить вам важные уроки, которым учит нас это изречение, в отношении трех вещей, которые я могу назвать объектом, природой и вопросами веры; или, другими словами, за кого нам следует цепляться, как нам следует цепляться и каковы последствия цепляния.
I. К кому мы должны цепляться.
«Оставайтесь на Господе, Боге вашем». Итак, вера — это не верование множеству богословских статей и даже не принятие истины Евангелия, как она лежит в Господе, а принятие Христа, Которого истина Евангелия открывает нам. И хотя мы должны прийти к Нему через слово, которое объявляет, кем Он является и что Он сделал для нас, акт веры в Него — это нечто, выходящее за рамки простого понимания или доверия к посланию, которое рассказывает нам, кто Он и что Он сделал. У человека может не быть ни тени сомнения или колебания ни в одной крупице открытой истины, и если бы вы подвергли его перекрестному допросу, он мог бы удовлетворительно ответить на все вопросы ортодоксального инквизитора, и все же в нем не может быть ни малейшего проблеска откровения. вера во всем существе этого человека, при всей правильности его веры, да и полноте его. Доверие – это больше, чем согласие. Если это Личность, на которую опирается наша вера, то из этого достаточно ясно следует, что узы, связывающие нас с Ним, должны быть чем-то гораздо более теплым, гораздо более глубоким и гораздо более подконтрольным нашей собственной воле, чем простое согласие или согласие нашего мозга с набором открытых истин. «Господь, Бог ваш», и даже не Библия, которая говорит вам о Нем; «Господь, Бог ваш», и даже не открытые истины, которые проявляют Его, но Он, как открывается истинами, — именно Он является Объектом, за который цепляется наша вера.
Иосафат одновременно с призывом своего народа «веровать в Господа, чтобы они утвердились», также сказал: «Верьте Его пророкам, и вы будете преуспевать». Речь, конечно же, шла о человеке, который накануне заверил их в победе. Но более широкая предлагаемая истина состоит в том, что единственный способ попасть на небеса — это через слово, которое говорит о Нем и которое исходило из уст либо пророков, либо Сына, который говорил больше, более сладостно и ясно, чем все пророки вместе взятые. Если мы хотим верить Богу, мы должны верить пророкам, которые говорят нам о Нем.
И тогда можно сделать еще одно предложение. Объектом веры, предложенным Иудее, является не только «Господь», но и «Господь, Бог твой». Я не говорю, что не может быть никакой веры без «присвояющего» действия, которое присваивает себе все Божество, но я очень сомневаюсь, что оно существует. И мне кажется, что в очень большой степени разница между простыми номинальными, формальными христианами и людьми, которые действительно живут силой веры в Господа, открытой в Господе, заключается в этом одном маленьком слове: «Господь ваш». Бог.' Что человек протянет схватившую руку и скажет: «Я беру для себя — для себя — всеобщее благословение, я утверждаю, что являюсь своей собственностью, что Бог духов всякой плоти, я верю, что Он действительно стоит в настоящее индивидуализирующее отношение ко мне, а я к Нему», несомненно, составляет самую суть веры. Это не самонадеянность, а самая истинная мудрость и смирение в том, чтобы оградить, если можно так сказать, часть этой великой общины для нашей, возвести вокруг нее как бы ограду и сказать: «Это мое». Мы не поймем сладость и силу Евангелия Иисуса Христа до тех пор, пока не укажем и не сократим общее заявление: «Он так возлюбил мир» до индивидуализирующего и присваивающего: «Он возлюбил меня и отдал Себя за мне.' Ой! если бы мы только могли полностью применить этот процесс ко всем обширным славным словам и обетованиям Писания и почувствовать, что все их влияние должно было обрушиться на нас одно за другим, и что точно так же, как солнце, там, на небесах, , посылает все свои лучи в самую крохотную ромашку на траве, как будто в целом мире нет ничего другого, а только ее лепестки, которые нужно разгладить и раскрыть, я думаю, что наше христианство было бы более реальным, и у нас должно было бы быть больше благословение в наших руках. Бог в Господе и я, единственные два существа во вселенной, и вся Его полнота моя, и вся моя слабость, поддерживаемая и дополняемая Им, — вот взгляд, которого нам следует иногда придерживаться. Мы должны отделить себя от всего человечества и объявить Его своим собственным, и таким образом наполниться полнотой Бога.
Итак, это Объект веры, Личность, которая полностью принадлежит мне и полностью принадлежит вам. Луч света, падающий на мой глаз, падает на ваш, и никто не делает солнечный луч меньше, потому что он видит им; и подобным же образом каждый из нас может владеть всем Богом как своей собственностью.
II. Как мы цепляемся.
Эта метафора, я полагаю, красноречивее всех ее объяснений. «Веруйте в Господа»; держитесь за Него крепкой хваткой, постоянно возобновляя ее, когда она имеет тенденцию ослабевать, а это обязательно произойдет, и тогда вы будете утверждены.
У нас может закончиться любое количество образных иллюстраций. Посмотрите на этого маленького ребенка, начинающего учиться ходить, как он вцепляет свои маленькие ручки с ямочками в фартук матери, и таким образом крошечные шатающиеся ножки обретают в них какую-то устойчивость. Посмотрите на этого человека, лежащего у дверей Храма, который никогда не ходил со времени утробы матери и пролежал там сорок лет, с его бедными, слабыми лодыжками, атрофированными из-за их неиспользования. «Он держал Петра и Иоанна». Разве его хватка не будет крепкой? Разве он не пожал бы им руки, что было бы его единственным шансом? Он так и не привык к поразительному чуду ходьбы, не научился держать равновесие и совершить еще более поразительный подвиг — твердо стоять. Поэтому он схватился за двух апостолов и был «утвержден». Посмотрите на этого человека, идущего по скользкой тропе, которой он не знает, держа за руку проводника, способного направить и поддержать его. Посмотрите на этого другого во время дикой бури, обхватившего рукой прочный ствол дерева, чтобы его не снесло в пропасть, как он цепляется, как блюдечко, за камень. И именно так мы должны держаться за небо, с каким бы отчаянием не было совершенства уверенности, с ясным ощущением того, что единственное, что отделяет нас от гибели, - это сильная Рука, которую мы сжимаем.
И что мы имеем в виду, говоря обнимать Бога? Я имею в виду ежедневные усилия, чтобы приковать к Нему свою любовь и не дать миру со всеми его обманчивыми и приторными сладостями отвлечь нас от Него. Я имею в виду постоянные и напряженные усилия сосредоточить наши мысли на Нем и не позволять мелочам жизни, требованиям культуры или потребностям нашего повседневного положения поглощать наш разум, поскольку мысли о Боге являются для него сравнительно чужими. за исключением, пожалуй, иногда воскресенья, а иногда и в сонном конце или в полубодрствующем начале дня. Я имею в виду постоянно повторяющиеся и напряженные усилия прилепиться к Нему, подчиняя нашу волю, позволяя Ему «делать то, что Ему угодно», а не восставать против Него или не выставлять перед Ним свои собственные склонности, желания и фантазии. как если бы мы хотели убедить Его принять их в качестве Своих наставников! Я имею в виду, что мы должны постараться вверить свой путь Господу, «почивать в Господе и терпеливо ожидать Его». Покорная воля, которая придерживается небесных заповедей, ожидающее сердце, которое цепляется за Его любовь, упорядоченные мысли, которые принимают Его истину, и детская уверенность, которая вверяет свой путь Ему, - вот элементы той стойкой приверженности Господу, которая должна не быть напрасным.
III. Благословенные последствия этого цепляния за небеса.
«Так вы утвердитесь». Это следует, как само собой разумеющееся. Единственный способ сделать легкие вещи устойчивыми — это прикрепить их к чему-то устойчивому. И единственный способ привнести в нашу жизнь хоть какое-то спокойствие и неподвижность, а также прогресс – стабильность посреди прогресса и прогресс среди стабильности – это твердо держаться Бога. Если мы возьмем Его за руку, тогда мы обретем спокойную безмятежность. Среди перемен, печалей, потерь, разочарований нас не будет уносить туда и сюда яростный ветер удачи, и тяжелые течения реки жизни не смоют нас. У нас будет причал и причал. И хотя, подобно плавучему кораблю, стоящему на якоре в Ла-Манше, мы можем подниматься и опускаться вместе с волнами, мы будем оставаться на том же месте и быть стойкими среди подвижности, и вполне мобильными, хотя и стоим на якоре в одном месте, где есть безопасность. Результатом веры и возложения ответственности за себя на Бога будет спокойствие сердца, постоянство и настойчивость в праведности, стойкость цели и непрерывность продвижения в божественной жизни. «Закон Господень в сердце его, — говорит один из псалмов, — ни один шаг его не поскользнется». Человек, который ходит, держась за руку Бога, может твердо стоять на ногах, даже когда он идет по скользким местам. В жизни, которая черпает свой импульс и свою движущую силу из общения с Богом в Господе, будет решимость, сила и настойчивость в постоянном движении вперед.
Победа будет, но не такая, как в этой истории, представленной нам. В нем, конечно, людям ничего не оставалось делать, как «стоять и видеть спасение Божие». Это закон для нас относительно первоначальных благословений принятия и прощения, а также сообщения божественной жизни свыше. Мы должны быть простыми получателями, и у нас нет никакого участия в этой части работы нашего собственного спасения. Но в остальном мы должны помочь Богу. «Со страхом и трепетом совершайте свое спасение, ибо Бог действует в вас». Но тем не менее: «Это победа, побеждающая мир, и веру нашу», и если мы прислушаемся к заповеди Иосафата и выйдем на битву, как это сделал его народ, с любовью и доверием Бога в нашем сердца, тогда мы вернемся, как они, с добычей, и назовем место, которое было полем сражения, «долиной благословения», и вернемся в Иерусалим «с псалтирями, арфами и трубами» и « Бог даст нам покой от всех врагов наших вокруг нас».
2 ХРОН. XXIV. 2, 17 — ИОАС
«И делал Иоас угодное в очах Господних во все дни Иодая священника… 17. После смерти Иодая пришли князья Иуды и поклонились царю. Тогда царь послушался их» (2 Хрон.). XXIV. 2, 17.
Здесь мы имеем трагедию души. Иоас начинает жизнь хорошо и большую часть ее сохраняет верность своей совести и своему долгу, а затем, когда внешние обстоятельства меняются, бросает все позади, забывает прошлое и совершает нравственное самоубийство. Это старая печальная история, яркое начало, раннее обещание, рассеянное по ветру. Это тоже странная история. Этот семилетний царь был спасен, когда его отец был убит, а истинная дочь Иезавели, Гофолия, как по природе, так и по крови, убила всех его братьев и сестер и стала царицей. Его спасло мужество женщины, которая могла достойно встать рядом с Деборой и другими еврейскими героинями. Эта женщина, которая была его тетей, скрывала и воспитывала его в храме до тех пор, пока он, будучи еще совсем мальчиком, не взошел на престол, а первосвященник Иодай, муж его тети, был его опекуном во время его несовершеннолетия. Он правит хорошо, пока семилетний мальчик не станет зрелым мужчиной лет тридцати или около того, а затем Иодай умирает, полный лет и почестей, и его помещают среди царей Иудеи, как достойное место упокоения для того, кто «совершил зло». хорошо в Израиле». И теперь слабак на троне остался один, без сильной руки, которая направляла бы его и поддерживала его, и мы читаем, что «пришли князья Иуды и поклонились ему». Они воспринимают его с его слабой стороны, и я осмелюсь сказать, что Иодай был слишком верен и слишком благороден, чтобы сделать это, и хотя нам не сказано, какие средства они использовали, чтобы льстить и уговаривать его, мы очень ясно видим, что они замышляли сделать. , ибо мы читаем, что «они оставили дом Господа Бога своего, Бога отцов своих, и служили рощам и идолам», причем упомянутые здесь рощи были символами Астарот, богини сидонян. Итак, все прошлое стирается, и Иоас занимает свое место среди отступников. История содержит важные уроки.
I. Обратите внимание на переход от лояльности к отступничеству.
Сильный человек, на которого обычно опирался Иоас, ушел, а бедный, слабый царь пошел туда, куда его вели нечестивые князья. Вероятно, из-за полнейшего слабоумия он перешел от поклонения Богу к признанию и служению идолам.
Первый пункт, на котором я хотел бы настаивать, является избитым и знакомым, как мне хорошо известно, но я настоятельно рекомендую вам, и особенно молодой части моей аудитории. Дело в том, что невозможно предсказать, к каким бедам может привести чистая слабость характера. Худшие люди, которых мы встречаем в Библии, — это не те, кто начинает с сознательного намерения творить зло. Это слабые существа, «трости, колеблемые ветром», не имеющие силы противостоять силе обстоятельств. Это истина, которую подтверждает опыт каждого, что мать всех возможных плох – это слабость, и что не только, как выразился Сатана Мильтона: «Быть слабым — значит быть несчастным», но и что слабость рано или поздно становится злом. Человек, который не запирает двери и окна своих чувств и своей души перед искушением, обязательно потерпит кораблекрушение в своей жизни и в конце концов станет «глупцом». В этом мире вокруг нас так много зла, что любой человек, который позволяет тому, с чем он соприкасается, формировать и окрашивать себя, в конечном итоге обязательно пойдет во вред. Когда человек подвергает себя случайностям времени и обстоятельств, большинство этих влияний будет противоречить тому, что правильно и хорошо. Поэтому он должен собраться с силами и научиться говорить «Нет!» Невозможно предсказать глубокую пропасть, в которую может упасть «добрая, легкая» натура, возможно, с множеством высоких и чистых порывов, но написанная водой. — Итак, ты, молодой человек! укрепляйтесь в благодати Господа Иисуса». Научитесь говорить Нет! иначе вы обязательно скажете «да»! не в том месте, и тогда ты упадешь, как этот Иоас, доброта которого зависела от Иодая, и когда он умер, вся добродетель, которая до сих пор характеризовала эту жизнь, лежала вместе с ним в прахе.
Давайте узнаем из этой истории в следующем месте, как мало силы продолжения имеет просто традиционная религия. Многие из вас называют себя христианами главным образом потому, что другие люди делают то же самое. Христианство принято уважать и считать. Вы выросли среди этого. Наша страна всегда считалась христианской страной, и поэтому, естественно, вы молчаливо принимаете истину столь влиятельной религии. Самая низшая фаза такого отношения – это стремление получить какую-то выгоду от церковных связей, как тот глупый человек в Ветхом Завете, который думал, что у него все получится, потому что его священником был левит. Религия – самое личное в человеке. Стать христианином – это самый личный поступок, который только можно совершить. Это дело, которое человек должен сделать сам для себя, и как бы друзья и наставники ни помогали нам в других делах, в испытаниях, недоумениях и трудностях, своим сочувствием и опытом, они здесь бесполезны. Здесь человеку приходится действовать так, как если бы во вселенной не было других существ, кроме одного Бога и его самого, и если мы сами не совершили этот поступок в глубинах нашей собственной личности, мы вообще его не совершили. Если вы, молодые люди, хорошие только потому, что у вас благочестивые родители, которые заставляют вас ходить в церковь или часовню по воскресеньям и оберегают вас от проказ в течение недели, то ваша добродетель — притворство. Одним из великих результатов личного христианства является то, что служитель, учитель, наставник становятся лишними, и когда таковой становится таковым, его работа оказывается успешной, и не раньше. Если вы не протянете за собой руку веры и не откажетесь от преданности и любви своего сердца, ваша религия будет ничем.
Как бы много ни было активных усилий за пределами религии, они сами по себе бесполезны. Оно без дна и без реальности. Здесь Иоас занят внешними проявлениями поклонения и тем самым фактически обманывает себя. Гораздо легче было сделать этот сундук для пожертвований в Фонд ремонта храма, хорошо наполнить его и подлатать дом Господень, чем ему вставать на колени и молиться, и он может думали, что заниматься домом Божьим значит быть набожным. То же самое может быть со многими учителями воскресных школ и церковными работниками. Их религия может быть столь же поверхностной и столь же малоличностной, как и религия этого человека. Не мне говорить так об А, Б или С. Вам предстоит спросить себя, так ли это для вас. Но я говорю, что ничто так не скрывает от человека его собственную душу, как побуждение его сделать что-нибудь для христианства и Церкви Божией, тогда как в глубине своей он еще не отдался небу.
Я оглядываюсь вокруг и вижу, как дьявол убивает тысячи людей, заставляя их работать в христианских ассоциациях и не оставляя им времени думать о своем собственном христианстве. Мой брат! если кепка подойдет, иди домой и надень ее.
На примере жизни Иоаса мы видим, как долго человек может продолжать самообман внешнего и бесплодного служения и даже не осознавать этого. Иоас взошел на престол в семилетнем возрасте. До этого возраста он скрытно жил в Храме. До тридцати одного года он шел твердым и прямым путем, никогда не подозревая, что в его жизни было что-то пустое. Судя по всему, долгая жизнь Иодая, составлявшая сто тридцать лет, продолжалась на протяжении большей части правления Иоаса, в течение большей части которого Иодай направлял его и поддерживал в правильном направлении, и вся эта трагедия произошла в самом конце.
Так он продолжал, по-видимому, все в порядке, как дерево, которое стало совсем пустым, пока во время какой-то бури его не сдуло и оно с грохотом не упало, и видно, что в течение многих лет это была только кожа дерева, кора снаружи , а внутри — пустота.
II. Теперь мы подходим ко второму этапу дальнейшей жизни Иоаса: его сопротивлению божественной мольбе.
«И оставили они дом Господа Бога отцов своих, и служили рощам и идолам, и гнев был на Иудею и Иерусалим за преступление их, но Он посылал к ним пророков, чтобы они снова привели их к Господу». Он посылал с бесконечной жалостью, с долготерпеливым терпением. Его не хотели отстранять, и по мере того, как они увеличивали расстояние между Ним и ими, Он увеличивал Свою энергию, чтобы вернуть их обратно. Но они возвысились, Иоас и его князья, и с той странной, ужасающей силой сопротивляться привлекательности божественной мольбы и ожесточать свои сердца против божественного терпения - «они не захотели». А затем следует трогательный эпизод со смертью первосвященника Захарии, который унаследовал место своего отца, а также его героизм, и который, с Духом Божьим на нем, встает и, указывая на его нечестие, упрекает падших. монарха за его отступничество. Иоас, несомненно, задетый справедливыми упреками Захарии, позволил воинственным князьям убить его во дворе Храма, даже между самой святыней и жертвенником.
Какую картину мы имеем здесь божественной любви, сопровождающей каждого странника своими мольбами и мольбами! Оно пришло к этому человеку из уст пророка. Оно приходит ко всем нам в ежедневных благословениях, иногда в сообщениях, как эти мои бедные слова. Бог не позволит нам разрушить себя, не умоляя нас и не убеждая нас любить Его и прилепляться к Нему. «Он встает рано» и ежедневно посылает нам Свои послания, иногда упреки и голоса в нашей совести, иногда сияние заката и звездное небо, поднимающее наши мысли над этой низкой землей, иногда печали, которые призваны «прижать нас к Его груди», и прежде всего, «Евангелие нашего спасения» в Господе, всегда, в такой земле, как наша, звучит в наших ушах.
Более того, мы видим у Иоаса, какую странную, ужасающую силу упорного сопротивления, характер, слабый в отношении сопротивления человеку, может выдвинуть против Бога. Он никогда не пытался сказать «Нет!» князьям Иуды, но он мог повторять это снова и снова своему Отцу Небесному. Он не мог не поддаться искушениям, которые были на уровне его глаз, и это бедное существо, легко поддающееся человеческим соблазнам и влияниям, могло собраться вместе, встав как бы на свою булавочную головку, и сказать небу: — Ты зовешь, а я отказываюсь. Какой парадокс, а его повторения сидят на этих скамьях, лишь наполовину сознавая, что я говорю именно о них!
Постоянно углубляющееся зло, начавшееся с того, что он оставил дом Господень и стал служить Астароту, заканчивается тем, что Иоас обмачивает свои руки в крови. Убийство Захарии выходило за рамки обычного подсчета преступлений, поскольку это было гнусное осквернение Храма, акт самой черной неблагодарности по отношению к человеку, который спас его младенческую жизнь и посадил его на трон, оскорбление претензий семейных связей, поскольку Иоас и Захария, вероятно, были кровными родственниками. Мой брат! однажды вступив на этот крутой склон зла, однажды оставив путь добра, справедливости и истины, вы очень похожи на альпиниста, который теряет равновесие среди горных вершин и скатывается вниз, пока не достигает вершины. краю пропасти и затем в одно мгновение разбивается на куски внизу. Однажды поставив ногу на этот скользкий склон, вы не знаете, куда можете упасть.
III. Последней идет финальная сцена: Возмездие.
У нас есть изображение Захарии, торжественно поднимающего глаза к небу и вверяющего свое дело небу. «Господь взглянет на это и потребует», — говорит священник-мученик в духе старого Закона. На этот предсмертный призыв вскоре был дан ответ в виде вторжения сирийской армии, сравнительно небольшого отряда, в руки которого Господь предал очень большое войско израильтян. Поражение было полным, и, возможно, «большие болезни» Иоаса, о которых говорится в повествовании, относятся к ранам, полученным в бою. Вскоре наступает конец для двух его слуг, ни один из которых не был евреем, один из которых был сыном аммонитянки, а другой - сыном моавитянки, которые были более верны своей религии, чем он, и решили отомстить за смерть Захарии. вошел в комнату раненого короля в крепости, куда он удалился, чтобы спрятаться после боя, и «убил его на кровати». Представьте себе мрачную сцену: двое мужчин пробираются внутрь, беспомощный больной на кровати, короткая ужасная борьба и быстрый конец. Какой конец жизни с таким началом!
Теперь я не буду останавливаться на этом возмездии, нанесенном Иоасу, или на том, что приходит к нам, если мы подобны ему, через громкоголосую совесть и память, которая, хотя и может быть притуплена и заглушена во сне. присутствует, обязательно когда-нибудь проснется здесь или там. Но я умоляю вас спросить себя, каково ваше мировоззрение. «Не обманывайтесь, Бог не поругается; ибо что посеет человек, то и пожнет». В том, что все? Захария сказал: «Господь взглянет на это и потребует этого». Великая доктрина возмездия верна навсегда. Да; но наш Захария поднимает глаза свои к небу и говорит: «Отче! прости им, ибо они не знают, что делают». Итак, дорогой брат! мы с вами, доверяясь этому дорогому Господу, можем получить прощение всех наших отступлений и приблизиться кровью Христа. Скажем вместе с апостолом Петром: «Господи, к кому нам идти, как не к Тебе?» У Тебя есть слова вечной жизни».

2 ХРОН. XXIV. 4-14 – РАДОДАРНЫЕ ДАРИТЕЛИ И ВЕРНЫЕ РАБОТНИКИ
«И было после этого, Иоас задумал восстановить дом Господень. 5. И собрал священников и левитов и сказал им: пойдите в города Иудеи и соберите у всего Израиля деньги, чтобы из года в год восстанавливать дом Бога вашего, и смотрите, чтобы вы ускоряли дело. . Однако левиты не торопили этого. 6. И призвал царь Иодаю, начальника, и сказал ему: почему ты не потребовал от левитов вывести из Иудеи и из Иерусалима сбор, по повелению Моисея, раба Господня, и общества Израилева, для скинии собрания. 7. Ибо сыны Гофолии, злой женщины, разрушили дом Божий, и все посвященное дома Господня они раздали Ваалам. 8. И по повелению царя сделали сундук и поставили его снаружи, у ворот дома Господня. 9. И объявили по Иудее и Иерусалиму, чтобы принести Господу сбор, который Моисей, раб Божий, возложил на Израиля в пустыне. 10. И радовались все князья и весь народ, и вносили, и бросали в сундук, пока не кончилось. 11. В это время левиты принесли сундук в царскую канцелярию, и когда они увидели, что там много денег, пришли царский писец и чиновник первосвященника и опорожнили сундук. , и взял, и понес опять к себе. Так они делали день за днем и собрали много денег. 12. И отдали царь и Иодай его тем, кто выполнял работы по служению в доме Господнем, и нанимали каменщиков и плотников для ремонта дома Господня, а также тем, кто ковал железо и медь для починки дома. Господа. 13. И работали работники, и дело было закончено ими, и привели дом Божий в состояние Его, и укрепили его. 11. И когда закончили, принесли остаток серебра пред царем и Иодаем, и из них были сделаны сосуды для дома Господня, сосуды для служения и приношения, и ложки и сосуды золотые. и серебро. И приносили всесожжения в доме Господнем постоянно во все дни Иодая» (2 Хрон. XXIV. 4-14.
Иоас был обязан своей жизнью и своим престолом первосвященнику Иодаю, который приходился ему дядей по браку с сестрой Охозии, его отца. Спасенный своей тетей в младенчестве, он «был с ними, скрывался в доме Божием шесть лет», а в семь лет стал царем благодаря дерзкому восстанию Иодая против «этой злой женщины» Гофолии. Влияние Иодая, естественно, было огромным, и оно было столь же благотворным, сколь и сильным. Примечательно, однако, что этот импульс восстановить Храм, по-видимому, исходил от короля, а не от первосвященника, хотя, несомненно, дух, зародивший этот импульс, был в значительной степени сформирован последним. Король, чье детство нашло безопасное убежище в Храме, вполне мог желать его восстановления, даже если не учитывать религиозные соображения.
I. История сначала резко контрастирует с нетерпеливым королем, полным своей цели, и ленивцами, которым он должен был доверить ее исполнение. Мы можем только догадываться, в какой момент своего правления Иоас призвал на помощь священников. Это было после его женитьбы (стих 3) и значительно раньше двадцати третьего года его правления, когда его терпение иссякло (4 Цар. 12:6). Несколько лет, по-видимому, были потрачены впустую из-за медлительности священников, которые по тем или иным причинам не отнеслись к предложенной реставрации с энтузиазмом. Иоас, кажется, подозревал, что они будут вяло продвигать работу; ибо в его предписании «ускорить дело» чувствуется отчетливый оттенок подозрительности и «нагнетания».
Первым намерением было собрать средства, отправив священников и левитов для сбора на месте установленных законом полшекелей, а также других пожертвований, упомянутых в 4 Царств xii. Там мы узнаем, что каждый коллекционер должен был пойти «к своему знакомому». Подписка должна была быть растянута на несколько лет, и некоторое время Иоас спокойно ждал; но на двадцать третьем году своего правления (см. 4 Царств) он больше не мог терпеть промедления. Независимо от того, старались ли священники собирать вещи или нет, они ничего не сделали для восстановления. Возможно, им было трудно определить долю денег, которая была необходима для обычных расходов на богослужение и для фонда восстановления; и, поскольку первые включали в себя свои собственные взносы и поддержку, они вряд ли установили бы ее слишком низкой. Возможно, они не особо стремились осуществить замысел, который начинался не с них самих; поскольку священники обычно не горят желанием способствовать церковным обновлениям, предлагаемым мирянами. Возможно, они не так заботились о ремонте, как король, и улыбались его серьезности, считая его благочестивым воображением. Возможно, имело место даже умышленное хищение. Но, во всяком случае, была половинчатость, а это всегда означает вялую работу, а это всегда означает неудачу. Серьезных людей постоянно беспокоят равнодушные. Любой хороший замысел сдерживается, как корабль с грязным дном, ракушками, которые прилипают к его килю и снижают его скорость. Профессиональные священнослужители во все времена поддавались искушению думать, что «церковную собственность» следует использовать, прежде всего, в своих интересах, а во вторую очередь – во благо дома Божия. Во все времена пылкое рвение приходилось соединить с оцепенелым безразличием и тащить за собой своего невольного спутника, как двух собак на поводке. Прямое противодействие легче перенести, чем явную помощь, которая пытается замедлиться до половины скорости.
Повеление Иоаса обязательно для всех работников Божиих. «Смотрите, чтобы вы поторопили дело», ибо время коротко, плоды велики, вечерние тени удлиняются, интересы поставлены на карту очень важны, и Господь жатвы скоро придет пересчитать наши снопы. Какая бы работа ни была сделана без спешки, Божья невозможна, и тяжкое проклятие падает на того, кто «дело Господне делает небрежно». Бегун, который хорошо держится на этой стороне усталости, одышки и пота, имеет мало шансов на корону.
II. Следующий шаг – изъятие работы у лентяев. Они освобождаются как от сбора, так и от расходования денег. Судя по всему (4 Царств, 12:9), жертвователи передавали свои пожертвования привратникам, которые клали их в сундук с «дыркой в крышке» на глазах у жертвователей. Такая договоренность не льстила иерархии, но, поскольку видимость была сохранена благодаря тому, что Иодай сделал сундук (см. 4 Царств), им пришлось подчиниться со всей возможной милостью. В наше время мы достаточно часто наблюдаем то же самое. Когда духовенство злоупотребляет церковной собственностью, парламент назначает церковных уполномоченных. Здравый смысл предписывает брать неряшливую работу из ленивых рук. Чем тверже этот принцип будет соблюдаться в церкви и нации, любой ценой индивидуального унижения, тем лучше для обоих. «Инструменты для рук, которые могут ими пользоваться» — идеал для обоих. Божьи действия следуют одному и тому же закону, как в отказе от возможностей служения, так и в предоставлении большего количества таковых. Награда за труд – еще больший труд, а наказание за ленивость – принудительное безделье.
III. Затем нам показывают радостных дающих. Вероятно, подозрение возбудилось не только у короля, но и у других, и оно сдерживало щедрость. Люди не будут давать свободно, если расходы на поддержку коллекторов поглощают средства. Трудно получить помощь по расплывчатой схеме, которая объединяет два объекта и лишь после того, как предусмотрен первый, дает баланс второму, более важному. Таким образом, вся нация, как высшая, так и низшая, была рада, когда новое соглашение привело к ясному результату и обеспечило правильное распределение денег.
Несомненно, искренность Иоаса зажигала и других. Паралипоменон говорит только о «налоге», то есть о полшекеле, но Книга Царств упоминает два других источника, один из которых представляет собой чисто спонтанные дары, и они подразумеваются тоном стиха 10, в котором подчеркивается радость предлагающих. Это благовоние, которое придает аромат нашим подаркам. Неохотное служение — это не служение, и деньги, отдаваемые с какой-либо религиозной целью, без радости из-за возможности давать, в глубочайшем смысле вообще не даются. Любовь – это стремление отдать возлюбленному, и тот, кто по-настоящему любит Бога, не познает более острого наслаждения, чем подчиниться ради Него. Денежные пожертвования на религиозные цели служат грубой, но реальной проверкой глубины религии человека; но он доступен только ему самому, поскольку определяющим элементом является мотив, а не сумма. Нам всем нужно больше подчинить свои сердца Влиянию Божьей любви к нам, чтобы наша любовь к Нему могла возрастать, а затем распоряжаться имуществом под влиянием импульса к радостному даянию, который всегда будет возбуждать зажженная любовь. Перегретый пар обладает наибольшей мощностью и движущей силой. Эти радостные дающие могут напомнить нам не только об одном условии приемлемого даяния, но также о необходимости ясных и достойных целей, а также об очевидной незаинтересованности тех, кто ищет деньги для помощи добрым делам. Малейшее подозрение на то, что часть этого материала прилипнет к пальцам коллекционера, фатально, как и должно быть.
IV. Иоас, очевидно, был деловым царем. Затем мы узнаем о мерах предосторожности, которые он принял, чтобы завоевать доверие общественности. Был грубый, но достаточный аудит. Когда сундук стал тяжелым и казался полным, два чиновника получили его в «царской канцелярии». Левиты отнесли его туда, но им не разрешили прикоснуться к содержимому. Два счетчика представляли короля и главного священника, и, таким образом, и гражданские, и религиозные власти были удовлетворены, и каждый офицер сдерживал другого. Государственные деньги никогда не должны распоряжаться одним человеком; и честный человек всегда будет желать, как Павел, чтобы рядом с ним был брат, чтобы никто не мог упрекнуть его в его управлении. Если мы возьмем «день за днем» буквально, мы получим меру той щедрости, которая ежедневно наполняла сундук; но, более вероятно, это выражение просто означает «время от времени», когда того требуют обстоятельства.
V. Далее рассказывается о применении денег. В этом Иодай ассоциируется с Иоасом, царем, вероятно, желавшим сгладить любое пренебрежение, которое могло показаться причиненным священникам, а также все еще находившимся под влиянием сильного характера первосвященника и его ранней доброты. Вместе они передавали результаты вклада подрядчикам, которые, в свою очередь, выплачивали заработную плату рабочим, ремонтировавшим ткань, например каменщикам и плотникам, а также другим ремесленникам, которые восстанавливали другие детали, например изделия из латуни и железа. Вторая Книга Царств сообщает нам, что осторожное положение Иоаса против незаконного присвоения, похоже, оставило его на этом этапе; ибо никакого отчета не требовалось от рабочих, «ибо они работали добросовестно». Это показатель их доброй воли. Скромные ремесленники были более надежными, чем священники. Они, без сомнения, отдали свои полшекеля, как и другие, и теперь с радостью отдавали свою работу и не были наемниками, хотя и были наняты. Мы тоже должны отдать свои деньги и свой труд; и если наши сердца правы, мы будем давать и то, и другое с одинаковой добросовестной радостью, и, если за нашу работу нам будут платить монетами, мы все равно будем делать ее из высших соображений и ища другого вознаграждения. Эти работники Храма могут служить образцом того, что должна делать религия для тех из нас, чья судьба — работать руками, и не в меньшей степени для тех, кому приходится трудиться своим мозгом и пот чела которых течет у них в голове. Христианский работник должен быть «верным» работником, и он будет таковым, если он полон веры.
Иоас знал, когда доверять, а когда внимательно следить за людьми. Его опыт общения со священниками не заставил его подозревать всех. Циничное неверие в честность более глупо и вредно для нас самих, чем даже чрезмерное доверие. Эти рабочие работали тем более добросовестно, что знали, что им доверяют, и в девяти случаях из десяти люди будут стараться соответствовать нашей оценке их. Ребята из регби говорили: «Стыдно говорить Арнольду неправду, он всегда нам верит». Лучше быть обманутым один раз, чем относиться к девяти как к мошенникам — лучше для них и лучше для нас самих.
«Верная» работа – это процветающая работа. Как образно сказано в стихе 13: «Исцеление восходило к делу»; и Храм был восстановлен в своих прежних прекрасных размерах и остался таким же крепким, как и раньше. Там, где предпринимаются сознательные усилия, Божье благословение не удерживается. Труд «в Господе» никогда не может быть пустым трудом, хотя даже пророк часто может испытывать искушение в минуту утомительного уныния жаловаться: «Я трудился напрасно». Мы можем не видеть результатов и не испытывать радости рабочих от того, что здание возводится шаг за шагом под нашими руками, но однажды мы увидим это, хотя сейчас нам придется работать в темноте.
Кажется, существует несоответствие между утверждениями в Паралипоменон и Царств относительно источника, из которого была покрыта стоимость жертвенных сосудов, поскольку, по мнению первых, это было из фонда восстановления, что категорически отрицается вторым. Объяснение кажется разумным, что, как говорится в Хрониках, эти другие расходы были покрыты за счет остатка, оставшегося после ликвидации всех расходов на восстановление. Сначала вся сумма была свято посвящена той цели, для которой она была запрошена, а затем, когда честные надсмотрщики выплатили неучтенный излишек, который они могли бы оставить себе, оказалось, что этой суммы достаточно для покрытия дополнительных расходов на обстановку. Бог благословляет верного распорядителя Своих даров более чем достаточным количеством для немедленного служения, и лучшее использование излишков — это делать с ними больше для Него. «Бог силен изобиловать вам всякой благодатью; чтобы вы, имея всегда достаточно во всем, изобиловали во всяком добром деле… обогащаясь во всем до всякой щедрости».
2 ХРОН. XXV. 9. РАЗУМНОСТЬ И ВЕРА
«И сказал Амасия человеку Божию: а что нам делать со ста талантами, которые я дал войску Израилеву? И человек Божий ответил: Господь может дать тебе гораздо больше этого» (2 Хрон.). XXV. 9.
Характер этого Амасии, одного из царей Иудеи, летописец резюмирует в осуждающей эпиграмме: «Он делал то, что было правильно в очах Господа, но не от чистого сердца». Он был одним из ваших полулюдей, или, как говорит Осия, «неперевернутым пирогом», с одной стороны подгоревшим, а с другой — сырым тестом. Поэтому, когда он взошел на престол, в жизнерадостности и дерзости юности, он сразу же начал стремиться к завоеваниям соседних маленьких государств; и чтобы укрепиться, он нанял из Израиля «сто тысяч храбрых людей» за сто талантов серебра. Искать помощи у Израиля было в глазах пророка равносильно отказу от помощи Бога. И приходит к нему человек Божий и предостерегает его, что Господа нет с Израилем и что союз недопустим для него. Но вместо того, чтобы поддаться совету пророка, он парирует его неуместным вопросом: «А что нам делать со ста талантами, которые Я дал армии Израиля?» Он не заботится о том, правильный или неправильный совет, который он получает, или соответствует ли то, что он собирается сделать, воле Божией или противоречит ей, но, игнорируя все подобные вопросы, как только он сосредоточится на низших соображениях о целесообразности: «Что будет со мной, если я поступлю так, как хочет от меня этот пророк?» Какая тяжелая будет потеря ста талантов! Это слишком много, чтобы жертвовать ради такого рода сомнений. Это невозможно сделать».
Многие из нас могут поучиться у этого человека. В моем тексте есть две вещи — неуместный вопрос и торжествующий ответ: «Что нам делать за сто талантов?» «Господь способен дать тебе гораздо больше, чем это». Примечательно, что и вопрос, и ответ могут быть либо очень правильными, либо очень неправильными, в зависимости от того, как их воспринимать, и я намерен рассмотреть эти два аспекта каждого из них.
I. Неуместный вопрос.
Я называю это неуместным, потому что вина Амасии, как и вина многих из нас, заключалась не в том, что он принял во внимание последствия, а в том, что он принял их во внимание в неподходящее время. Вопрос должен был быть вторым, а не первым. Первым делом Амасии должно было ясно увидеть, в чем заключался долг; и тогда, и не раньше, следующим делом должно было стать рассмотрение последствий.
Обдумайте правильное место и способ постановки этого вопроса. Многие из нас терпят кораблекрушение в своей жизни, потому что, закрыв глаза, решаются на какой-то великий замысел, и подпадают под осуждение человека, который «начал строить и не смог закончить». Он нарисовал великолепный план величественного особняка; а потом обнаружил, что у него нет ни денег в банке, ни камней в каменоломне, чтобы закончить его, и так он и остался — руины. На протяжении всей жизни нашего Господа Он занимался скорее подавлением добровольцев, чем вербовкой новобранцев, и время от времени Он обливал холодной водой быстро вскипающее желание идти за Ним. Когда толпа последовала за Ним, Он повернулся и сказал им: «Если вы рассчитываете стать Моими учениками, поймите, что это значит: возьмите крест и следуйте за Мной». Когда восторженный человек, который не смотрел последствиям в лицо, бросился к Нему и сказал: «Господь, я последую за Тобой, куда бы Ты ни пошел», Его ответом ему было еще одно дергание за веревку душа: Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову». Когда два ученика пришли к Нему и сказали: «Дай нам сесть одному по правую руку Твою, а другой по левую, когда Ты придешь в Царство Твое», Он сказал: «Можете ли вы пить из чаши?» из которого я пью, и креститься крещением, которым я крестюсь?» Посмотрите фактам в лицо, прежде чем сделать свой выбор. Иисус Христос не станет вербовать никого под ложным предлогом. Сержанты, занимающиеся вербовкой, рассказывают деревенским мужланам или городским мужланам удивительные истории о том, что они получат, если возьмут шиллинг и наденут королевскую форму; но Иисус Христос не вербует Своих солдат таким образом. Если человек не откроет глаза на ясное видение последствий своих действий, его жизнь пойдет под откос во всех направлениях. И нет такой области, в которой такое ясное понимание того, что будет следовать за моими решениями и той ролью, которую я приму, было бы более необходимо, чем в христианской жизни. Именно потому, что в определенных типах характера «слово принимается с радостью» и сразу возникает, когда «солнце встает с палящим зноем», то есть, как объясняет Христос, когда наступает щепотка затруднения — «они тотчас же отпадают», и все их великие решения тщетны. «Легко приди, легко уйди». Давайте посмотрим в лицо фактам того, что происходит на пути жертвы, подчинения, потери, если мы решаем быть на стороне Христа; и тогда, когда придут ожидаемые трудности, мы не будем ни сбиты с толку, ни сбиты с толку, а сможем спокойно сказать: «Я все это учел заранее; Я знал, что это произойдет. Шторм настигает корабль, идущий на всех парусах и не ожидающий ничего, кроме легкого и попутного бриза; в то время как капитан, который заглянул в метеоуборку и увидел черную тучу, начинающую подниматься над горизонтом, и взял паруса, и сделал свое судно уютным и тесным, переживает шторм. Человеку свойственно задавать этот вопрос, если он прежде всего спросил: «Что мне следует делать?»
Но здесь мы имеем пример правильной вещи в неправильном месте. Было правильно задать этот вопрос, но неправильно задавать его в тот момент. Амасия ничего не думал о долге. Тут же возникла в его уме трусливая и подлая мысль: «Я не могу позволить себе сделать то, что правильно, потому что это будет стоить мне сто талантов», и в этом был его грех. С последствиями можно и нужно столкнуться заранее, иначе человек — дурак. Тот, кто позволяет яснейшему восприятию неприятных последствий, таких как боль, потеря покоя, потеря репутации, потеря денег или любые другие вредные последствия, которые могут последовать, отпугнуть себя с дороги, по которой, как он знает, ему следует идти, еще худший дурак, потому что он трус и отступает от своей совести.
Мы должны заглянуть в свои сердца в поисках наиболее торжественных и насущных примеров этого греха, и я осмелюсь сказать, что мы все можем вспомнить ясные обязанности, которыми мы пренебрегали, потому что нам не хотелось смотреть в лицо тому, что из них вытекает. Человек в бизнесе скажет: «Я не могу себе позволить иметь такой высокий уровень морали; Меня безнадежно обойдут в гонке с моими конкурентами, если я не буду делать то, что делают они», или он скажет: «Я не осмелюсь занять позицию убежденного христианина; Я потеряю связи, потеряю положение. Люди будут смеяться надо мной. Что мне делать за сто талантов?
Но то же самое мы можем найти и в церквях. Я не хочу вдаваться в спорные вопросы, но в качестве примера могу напомнить вам, что один великий аргумент, который всегда выдвигают наши друзья, верящие в установленную церковь, — это просто современная форма вопроса Амасии: «Что нам делать?» сделать за сто талантов? Как можно было бы сохранить Церковь, как можно было бы продолжать ее служение, если бы ее доходы, обеспечиваемые государством, были изъяты или отданы?» Но не только англикане ставят вопрос о последствиях послушания не на то место. Все церкви слишком склонны отвлекаться от чтения простых заповедей Нового Завета к поиску разрушительных результатов, которых можно ожидать от их соблюдения. Разве мы не слышим иногда в ответ потенциальным реформаторам: «Мы не можем позволить себе отказаться от той, той или другой практики?» Мы не сможем удержаться, если не сделаем то-то и то-то».
Но в этом деле виноваты не только отдельные личности или Церкви. Народ берет листок из книги Амасии и откладывает многие простые обязанности по единственной причине: их выполнение будет стоить слишком дорого. «Какой смысл говорить о пресечении торговли спиртными напитками или предоставлении жилья бедным? Подумайте о цене. «Сто талантов» преграждают путь и подкупают национальное сознание. Например, торговля опиумом; как оно защищается? Делаются некоторые попытки доказать, что либо мы не навязывали это Китаю, либо что разговоры о вреде опиума являются миссионерским фанатизмом, но якорь на листе звучит так: «Как мы сможем поднять индийские доходы, если мы сдадимся?» трафик?' Это именно тот самый Амасия, воскресший из мертвых и воскресший в очень уродливом виде.
Таким образом, национальная политика и действия Церкви, а также — что для нас с вами гораздо важнее, чем то или другое — наше личное отношение к небесам и ученичество у Него, были затруднены и препятствуются именно из-за того, что это настойчивое и недостойное отношение, когда мы смотрим на последствия выполнения простых обязанностей и позволяем себе бояться этих обязанностей, потому что последствия для нас нежелательны.
Благоразумие — это хорошо, но когда благоразумие берет на себя командование и берет на себя руководство совестью, тогда все это неправильно. В некоторых судах и в определенных случаях рядом с судьей сидит заседатель, эксперт по некоторым вопросам, которые затрагиваются. Совесть — судья, благоразумие — оценщик. Но если заседатель рискнет занять место судьи и начнет выносить решения, выносить которые не его дело, ибо его единственное дело — давать советы, тогда единственное, что можно сделать с заседателем, — это сказать ему: придержите язык и дайте судье говорить. Сказать: «Но что мне сделать за сто талантов?» — это не ответ на запрет пророка? Еще лучшим ответом, чем тот, который дал Амасии пророк, было бы: «Неважно о ста талантах; делай то, что правильно, а остальное предоставь небу». Однако это был не ответ.
II. Победоносный ответ.
«Господь способен дать тебе гораздо больше, чем это». Этот ответ, как и вопрос, может быть правильным или неправильным, в зависимости от того, как его принять. В каком аспекте это неправильно? В каком смысле это неправда? Я полагаю, что этот пророк имел в виду не что-то большее, чем неоспоримую истину о том, что Бог мог дать Амасии более ста талантов. Он не думал о более высоких значениях, которые мы, христиане, на более поздней стадии Откровения и с более ясным видением многих вещей обязательно придаем этим словам. Он просто имел в виду: «Вероятно, вы получите больше, чем сто талантов, которые вы потеряли, если будете делать то, что угодно Богу». Он говорил с точки зрения Ветхого Завета; хотя даже в Ветхом Завете мы имеем достаточно примеров того, что процветание не всегда сопровождало праведность. В Ветхом Завете мы находим Книгу Иова, Книгу Экклезиаста и множество псалмов, все из которых были написаны для того, чтобы ответить на вопрос: «Почему Бог не дает доброму человеку больше, чем сто талантов, которые он потерял ради того, чтобы быть добрым?» Это неправда, и было бы опасной ошибкой предполагать, что это правда, что человек в этом мире никогда не проиграет, будучи хорошим, честным и последовательным христианином. Он часто действительно многое теряет в том, что касается этого мира; и он должен решиться потерять его, и было бы очень плохо сказать ему: «Теперь живи как христианин, и если ты выбрасываешь деньги или что-нибудь еще из-за своего христианства, ты я получу его обратно». Нет; во многих случаях вы этого не сделаете. Иногда да, а иногда нет. Неважно, делаете вы это или нет.
Но смысл, в котором правдив триумфальный ответ пророка, гораздо выше. «Господь может дать тебе гораздо больше этого» — что такое «больше»? тысяча талантов? Нет; «гораздо большее», что христианство научило нас понимать, подразумевается в глубине такого обетования, поскольку это, прежде всего, характер. Всякий человек, жертвующий чем-либо ради убеждения в долге, приобретает от этого больше, чем теряет, потому что он приобретает внутреннее благородство и силу, не говоря уже о добродушной теплоте одобряющей совести. И хотя это верно во всех сферах жизни, особенно это верно в отношении жертв, приносимых из христианских принципов. Какими бы катастрофическими ни были внешние результаты, внутренние результаты верности настолько значительнее, слаще и благороднее, чем все внешние злые последствия, которые могут за этим последовать, что для человека является «хорошей политикой» - нищий себя ради добра. ради вечного богатства, которое Сам наш Господь объясняет как синоним праведности, которое придет через это. Тот, кто обретает силу и христоподобие характера, жертвуя ради Христа, выиграл гораздо больше, чем когда-либо мог потерять.
Он приобретает не только характер, но и более полную способность к более полному обладанию Самим Иисусом Христом, и это бесконечно больше, чем все, чем когда-либо жертвовал какой-либо человек ради этого дорогого Господа. Помните ли вы, когда апостолу Иоанну было даровано видение Христа на престоле, и он почувствовал положенное на него прикосновение животворящей Руки с Неба? Это было «когда я был на Патмосе для Слова Божьего и для свидетельства Иисуса». Он потерял Эфес; он обрел открытое небо и видимого Христа. Помните ли вы, кто сказал: «Я все потерял и считаю все это за навоз, чтобы обрести Христа»? Это была выгодная сделка, Пол! Баланс показал большой остаток на вашем счету. Дебет, «все вещи»; кредит, «Христос». «Господь способен дать тебе гораздо больше, чем это».
Помните старое пророчество: «За медь принесу золото; а для железа — серебро». Медь и железо, возможно, чего-то стоят, но если мы обменяем их и получим взамен золото и серебро, мы выиграем от этой сделки. Выбросьте балласт, если хотите, чтобы шар поднялся. Оставьте сто талантов, если хотите получить «больше, чем это». И послушайте новозаветную вариацию обетования этого человека Божьего: «Если хочешь иметь сокровище на небесах, пойди и продай все, что имеешь, и следуй за Мною».
2 ХРОН. xxvii 6 — ДЖОТАМ
«И стал Иофам силен, потому что он приготовил пути свои пред Господом, Богом своим» (2 Хрон.). XXXVII 6.
Этот царь Иотам — один из самых загадочных еврейских монархов, и мы почти ничего о нем не знаем. Самым памятным событием его правления является то, что «в год, когда царь Озия», его отец, «умер», и, следовательно, в первый год Иофама, Исайя увидел Господа, сидящего в храме на пустом престоле, и имел уста, которые должны были произнести так много бессмертных слов, тронутых огнем с жертвенника. Было ли то следствием слов пророка, или по другим причинам, но то немногое, что говорят о нем, хорошо, и он восхваляется как подражавший Богоугодным делам своего отца, а не запятнавший себя повторением отцовского греха. Остальное, что мы слышим о нем в Паралипоменонах, представляет собой простой набросок кампаний, зданий и побед, а затем он и его правление суммируются словами нашего текста, который представляет собой анализ этого человека и раскрытие тайны. о своем процветании: «Он стал силен, потому что приготовил пути свои» — и, более того, «он приготовил их пред Господом, Богом своим».
Итак, если мы начнем, так сказать, с самого начала, как нам и следует делать, изучая характер, взяв сначала самое глубокое и ухватившись за семенной и зародышевый принцип целого, этот текст напоминает нам, что — Секрет истинной силы заключается в постоянном осознании того, что жизнь проживается «Пред Господом Богом нашим».
Сказать: «Ходи предо Мною», повеление, данное Аврааму, предполагает несколько иную модификацию идеи, чем явно параллельная фраза «ходить предо Мною», которая, как утверждается, была жизненной привычкой Еноха. Одно выражение предполагает простое общение и общение; другой скорее предполагает живое и постоянное осознание мысли о том, что мы «всегда находимся в глазах великого надсмотрщика». Ходить перед Богом — значит чувствовать волнительно и постоянно, но при этом не унижаться, не сокрушаться и не расстраиваться, а, скорее, ободряться, оживляться, успокаиваться, облагораживаться и радоваться благодаря этому: «Ты, Бог, видишь меня». Мне кажется, это одна из самых простых частей христианского долга, и, увы! Одним из наиболее игнорируемых из них является культивирование, определенно и сознательно, посредством усилий и самодисциплины, этого сознания как присутствующего фактора во всей нашей жизни и влияющего мотива во всем, что мы делаем. Если бы мы могли однажды представить перед глазами нашего ума этот великий, пылающий, белый престол и Сидящего на нем, нам не хотелось бы, чтобы что-либо иное сожгло обыденность жизни и превратило ее незначительность в великолепие и ужас. Мы не должны желать ничего другого, что возвысит нас до «торжественного презрения к бедам» и избавит нас от ложных сладостей и увядающих наслаждений, которые растут на низких уровнях чувственной жизни! Братья! вся наша жизнь изменилась бы и прославилась, и мы стали бы другими мужчинами и женщинами, если бы мы устроили свои пути так, как «пред Господом Богом нашим». Какая подлость могла бы жить, если бы мы знали, что ее видят эти чистые Очи? Как нам должно быть стыдно за самих себя, за свои жалобы, за свой ропот, за свое нежелание исполнять свой долг, за свои ребяческие сожаления об утраченных благах, за все те низкие заботы и желания, которые окружают и портят нашу жизнь, если однажды это мысль «перед Богом» была для нас привычна, и мы ходили в ней, как в атмосфере!
Почему это не так? а может быть и нет? а если и не может, то разве не должно быть? И что нам сказать Тому, Кого мы исповедуем в любви как к нашему Высшему Благу, если в течение всего дня мысль о Нем редко приходит нам в голову и если какая-нибудь мелочь, увиденная вблизи глаза, достаточно велика и достаточно ярка, чтобы скрыть Его от наших глаз? С глубоким этическим значением и точностью имело повеление, данное Аврааму как единственное, самодостаточное направление как для внутренней, так и для внешней жизни: «Ходи предо Мною и (так) будь совершенен». Действительно, полная реализация – адекватная, постоянная и достаточно прочная, чтобы быть мотивом – «Ты, Бог, видишь меня», будет содержать практические указания относительно всех моральных трудностей и безошибочно обнаружит зло, как бы оно ни было завернуто. и будет нести в себе не только мотив, но и импульс, не только закон, но и силу для его исполнения. Глаз господина делает прилежных слуг. Как школьники сгибаются над дощечками и учащают усилия, когда за скамейками идет учитель! И как толпа праздных рабочих присядет к лопате и совсем по-другому напрягает свои мускулы, когда на поле появится надзиратель! Если бы мы осознали, как нам следует поступать, присутствие во всей нашей маленькой повседневной жизни этого великого, суверенного Господа, то в нашем здании было бы меньше скрытных, менее поверхностно выполняемых задач, меньше ерунды; больше сил вкладываем во всю нашу работу и меньше себя в любую из них.
Помните также, как с этим связано еще одно усилие, необходимое в религиозной жизни и предложенное последними словами этого текста: «Пред Господом, Богом Его». Развивайте в себе привычку сводить общие истины религии к их отношению к вам самим. Не довольствуйтесь словами «Господь Бог наш» или «Господь Бог всей земли», но вставьте «мое» и осознайте не только присутствие божественного Инспектора, но и близость личной связи. что объединяется с Ним; и индивидуальная ответственность во всей ее ширине, глубине и неизменности — если можно использовать такое слово — которая вытекает из этого. Вы не можете стряхнуть с себя или выйти из задач, которые возлагает на вас «Господь, Бог ваш». Вы и Он как будто одни в мире. Сделайте Его своим Богом по собственному выбору, своим личным принятием Его власти и зависимости от Его силы, и постарайтесь воплотить в повседневной жизни великую истину: «Ты, Бог, видишь меня», и применить ее к самым пустякам и малейшим проявлениям. подробности.
Теперь текст, так сказать, следует порядку наблюдения и упоминает внешние факты успеха Иотама, прежде чем идти глубже и объяснять их. Мы обратили процесс вспять и сначала разобрались с причиной. Источник всего заключался в его сознательном признании своего отношения к небу и Бога к нему. Из этого, конечно, следовало, что он «готовил», согласно Авторизованной версии, или «приказывал», согласно Пересмотренной версии, «свои пути». На полях Авторизованной версии имеется альтернативный перевод слова, переведенного как «подготовленный» или «приказанный», который гласит: «Установил свои пути». В слове заключены как идеи упорядочивания, так и установления.
Тот факт, что одно и то же слово означает и то, и другое, несет в себе некоторую практическую мудрость, которую нам всем будет полезно четко отметить и принять близко к сердцу. Ибо оно учит нас, что все, что «приказано», твердо, а все, что беспорядочно, бессистемно, сделано без упражнения ума в действии, будучи хаотичным, обязательно недолговечно.
Упорядоченная жизнь – это устоявшаяся жизнь. Жизнь импульса, случая, страсти, жизнь, прожитая без выбора и плана, без размышлений и рассмотрения последствий, следование природе, которое, как говорят нам некоторые люди, является высшим законом и которое, к сожалению, может выродиться в следование низшая природа, которой следует не следовать, а прятать и держать под люками, — такая жизнь наверняка будет перевернутой жизнью, которая, опираясь на самую узкую точку, должна, по законам равновесия, опрокинуться рано или поздно. Если вы хотите, чтобы ваша жизнь была упорядочена, ее необходимо упорядочить. Вы должны направить на них свой мозг, и вы должны задействовать не только мозг, вы должны задействовать в каждой их части духовные инстинкты, которые активизируются при соприкосновении с мыслью о Всевидящем Боге, и позволить им проявиться. их заказ. Такие жизни, и только такие, выживут, «когда все, что кажется, пострадает от потрясения». «Тот, кто творит волю Божию, пребывает вовек».
Но урок, который преподносит нам это слово, понимаемое в других значениях слов «подготовленный» или «приказ», состоит в том, что все наши «пути», то есть наша практическая жизнь, наши действия, направление ума, привычки, должно регулироваться постоянным осознанием и обращением к Всевидящему Оку, который смотрит на нас сверху вниз, и к «Богу, в чьих руках наше дыхание и чьи» — делаем мы их таковыми или нет — «все наши пути». Если перевести это менее живописными и менее убедительными, но более современными словами, то это будет так: вы, христиане, должны сделать своим долгом выработать привычку относить все, что вы делаете, на волю и суд Божий. Учитывайте Его во всем, большом и малом, и ни в чем не говорите: «Так хочу, так повелеваю». Моя воля будет стоять вместо всех других причин»; но скажи: «Господи! Тобой и для Тебя я стараюсь это сделать»; и сделав это, скажите: «Господи! семя посеяно во имя Твое; благослови Ты его возникновение». Работы, начатые таким образом, продолженные и оконченные, никогда не будут запутаны, и «пути», установленные таким образом, будут установлены. Подобный путь праведности не может не быть путем мира, как и Божий престол не может когда-либо пошатнуться или упасть. Упорядоченная жизнь, в которой с Ним советуются и которая полностью формируется по Его велению, Его силе и ради Его дорогого имени, будет «стоять на четырех равных перед всеми дующими ветрами» и, будучи основана на скале. , никогда не упадет.
Но мы можем также отметить, что в силе той мысли, что мы пред Господом Богом нашим, мы лучше всего укрепим свои пути в том смысле, что будем твердо и упорно идти по пути. Хорошо начатое может быть наполовину закончено, но часто приходится долго и утомительно работать, прежде чем оно полностью закончится, и последняя половина марша — самая утомительная половина. Библия много говорит о необходимости упорной настойчивости на правильном пути. — Вы хорошо бежали, что вам помешало? «Не оставляйте доверия вашего, которому предстоит великая награда». «Мы становимся причастниками Христу, если твердо держим начало нашей уверенности до конца». «Кто побеждает и соблюдает слова Мои до конца, тому дам власть». Жизни, черпающие свой импульс из общения с Богом, не остановятся на полпути, как мотор, у которого заканчивается топливо; и ни один человек не сможет «претерпеть до конца» и, таким образом, стать наследником обетования — «он спасётся», если только он не черпает свою настойчивость у Того, Кто «не унывает и не утомляется» и Кто «обновляет силы тем, у кого нет силы», чтобы на всех монотонных уровнях они «шли и не унывали», а во всех кризисах, требуя кратких всплесков энергии, «они бежали и не утомлялись», и в последний «поднимет крылья, как орлы». Путь, проложенный и настойчивый, должен быть путем каждого христианина.
Наконец, текст рассказывает о процветании и растущей силе, которые сопровождают такой курс. «Иотам стал могущественным». Это было простое внешнее благословение. Его царство процветало, и, согласно теократической конституции Иуды, верность небу и материальное благополучие шли рука об руку. Разумеется, эти слова нельзя применить к внешней жизни христиан. Несомненно, верно, что «Благочестие полезно во всем», но, помимо благочестия человека, совершающего их, существует еще очень много других вещей, которые определяют, будут ли начинания человека процветать в мирском смысле или нет. Было бы прискорбно, если бы полное откровение Бога в Господе не научило нас, христиан, большему о значении и ценности внешнего успеха и внутреннего процветания, чем мог научить Ветхий Завет. Я надеюсь, что мы усвоили этот урок; по крайней мере, если мы этого не сделали, то это не вина нашего учебника. Хотя это правда, что религия действительно извлекает лучшее из обоих миров, она не делает этого, беря мировую оценку того, что для нее является лучшим на сегодняшний день, и давая это религиозному человеку. Иногда это так, а иногда нет, и происходит это или нет, зависит от других соображений, помимо реальности преданности человека. Хорошие люди часто становятся лучше, если их делают грустными и неудачливыми. И если невзгоды не улучшают их, то это вина не дисциплины, а людей, которые ей подвергаются.
Но хотя оболочка моего текста отпадает — и мы должны благодарить бога, что она отпала — суть его всегда истинна. Тот, кто таким образом укоренит свою жизнь в живой мысли о любящем божественном Оке, постоянно пребывающем над ним, и сделает эту мысль мотивом для святости и любящего послушания и усилий после служения, обнаружит, что истинный успех, единственный успех и единственная сила, которая стоит амбиций человека или его усилий по обеспечению, несомненно, будет принадлежать ему. Его могут признать неудачником в борьбе за мировые награды. Но человек, который «управляет своими путями» и упорствует в этом пути «пред Господом», получит в награду больше силы, чтобы упорядочить свои пути, а также более чистое и волнующее, менее прерывающееся и более детское видение Лика, которое смотрит на него. Божьи «глаза видят правого», и праведные видят Его глаза, и в обмене взглядами заключена сила; и в этой силе — высшая награда за упорядоченные жизни. Мы получим силу делать, силу нести, силу правильно мыслить, силу любить, силу желать, силу созерцать, силу отвергать себя, «силу стать сынами Божьими». В этом успех жизни, когда из всех ее изменений и благодаря всем ее усилиям мы полнее осознаем нашу сыновнюю принадлежность Отцу нашему и неизменную любовь Отца к нам. Мы станем могущественными силой, рожденной из послушания и веры, если упорядочим свои пути перед Господом, Богом нашим. «Путь праведных — как свет сияющий, который сияет все более и более до полудня дня».
2 ХРОН. xxviii. 23. ДОРОГАЯ И СМЕРТЕЛЬНАЯ ПОМОЩЬ
«Он принес жертву богам Дамаска, которые поразили его, и сказал: так как боги царей Сирийских помогают им, то я принесу им жертву, чтобы они помогли мне». Но они были погибелью для него и всего Израиля» (2 Хрон. xxviii. 23.
Ахаз взошел на престол двадцатилетним юношей. С самого начала он изменил политику своего отца и бросился в объятия языческой партии. За сравнительно короткое шестнадцатилетнее правление он искоренил поклонение Богу и почти разрушил королевство.
Он не погрузился в идолопоклонство из-за отсутствия доброго совета. Рядом с ним стоял величайший из пророков. Исайя обратился к нему с возражениями, которые могли бы заставить его сделать самую безрассудную паузу, и с обещаниями, которые могли бы зажечь надежду и мужество в лоне отчаяния. Осия в северном царстве, Михей в Иудее и другие, менее блестящие имена, были среди звезд, сиявших даже в ту темную ночь. Но их свет был напрасным. Глупый мальчик зажал удила и, как и многие другие молодые люди, думал показать свою «широту» и свой «дух», пренебрегая советами своего отца и отказываясь от веры своего отца. Он был готов поклоняться всему, что называло себя богом, за исключением Иеговы. Он приветствовал Ваала, Молоха, Риммона и многих других с неразборчивым рвением, которое было бы нелепо, если бы оно не было трагичным. Чем больше он умножал своих богов, тем больше он умножал свои печали, и чем больше он умножал свои печали, тем больше он умножал своих богов.
Со всех сторон приходили захватчики. С севера, северо-востока, востока, юго-востока, юга они нападали на него. Они оторвали границы его королевства; и враждебные армии выставляли напоказ свои знамена под самыми стенами Иерусалима.
И тогда в отчаянии, как скорпион в огненном кругу, он нанес себе смертельную рану, призвав на роковую помощь Ассирии. Ничего не желая, эта воинственная сила ответила, рассеяла своих менее грозных врагов, а затем проглотила добычу, которую она вытащила из зубов израильтян и сирийцев. Результат неистовых обращений Ахаза к ложным богам и неверным людям до сих пор можно прочитать в клинописных надписях, где среди длинного списка неизвестных царей-данников стоит, с филистимлянином с одной стороны от него и аммонитянином с другой, позорная запись: «Ахаз Иудин».
Вот что произошло, когда он оставил Бога своих отцов. Это прообраз того, что всегда было и всегда должно происходить от безбожной жизни. Вот с какой точки зрения я хочу взглянуть на эту историю и на те слова моего текста, которые объединяют весь ее дух в одном предложении.
I. Итак, прежде всего позвольте мне попросить вас обратить внимание на то, как это повествование иллюстрирует нам толпу тщеславных помощников, к которым приходится обращаться человеку, когда он поворачивается спиной к Богу.
Если мы сравним повествование в нашей главе с параллелью во Второй книге Царств, мы получим очень яркую картину странной смеси идолопоклонства, которую они представили. Среди новых богов Ахаза, например, золотые тельцы Израиля и свирепый Молох Аммона, которому он принес жертву, проведя через огонь по крайней мере одного из своих собственных детей. Древние священные места хананеев, на каждом высоком холме и под каждым бросающимся в глаза деревом, снова дымились благовониями в честь полузабытых местных божеств. На каждом открытом пространстве в Иерусалиме он установил новый жертвенник и новый служитель для поклонения на нем. В Храме он снес жертвенник, сделанный Соломоном, и поставил новый, скопированный с того, который он видел в Дамаске. Ввоз дамасского жертвенника, я полагаю, означал, как сообщает наш текст, ввоз вместе с ним и дамасских богов.
Параллельно с этим умножением ложных божеств шло почти полное пренебрежение поклонением Иегове, пока, наконец, по мере того, как его правление продвигалось и он все глубже погружался в свои проблемы, Храм был испорчен, все в нем, что можно было захватить руками. был отправлен в плавильный котел платить ассирийскую дань; а затем двери закрылись, лампы погасли, огонь на холодных алтарях погас, и безмолвный Храм был предоставлен летучим мышам и Шекине; ибо Бог все еще обитал в опустевшем доме.
Кроме того, наряду с этим обращением повсюду на горизонте к любой непристойной и отвратительной форме, которая, казалось, обещала некоторую помощь, шел глупый призыв к северным захватчикам прийти и помочь ему, что они и сделали, к его уничтожению. Вся его карьера — это путь безбожного и отчаявшегося человека, который хватается за все, что предлагает избавление, и поклоняется любому богу или дьяволу, который вытащит его из бед.
Думаете, эта порода вымерла? Есть ли среди нас кто-нибудь, кто, если не сможет получить желаемое честным путем, попытается получить это нечестным путем? Разве никто из вас никогда не склонялся перед сатаной ради кусочка царства этого мира? У Ахаза по-прежнему много братьев и сестер во всех наших церквях и часовнях.
Эта история иллюстрирует нам то, что, увы! Это слишком верно как в широком масштабе, касательно поколения, в котором мы живем, так и в более узкой области нашей собственной индивидуальной жизни. Посмотрите на так называемые культурные классы современной Европы; отвернулись, как многие из них, от Господа Бога отцов своих; каким богам они вместо этого поклоняются? Отрывки из буддизма, Вед, любых священных книг, кроме Библии; шарлатанство, шарлатанство, засушливые мечты и фрагментарная философия — все собрано воедино, чтобы попытаться составить единое целое, а не старомодное целое, которое они оставили после себя. Во многих общинах есть мужчины и женщины, которые по-современному делают именно то, что сделал Ахаз — отказавшись от христианства, они пытаются восполнить это, наспех сшивая лоскутки и заплатки, которые они нашли в других системах. «Одежда уже, чем человек может в нее завернуться», и вероучение, скрепленное так, что никогда не составит единого целого, которое, можно быть уверенным, не порвется.
Но посмотрите далее, как то же самое справедливо и в отношении индивидуальной жизни безбожных людей.
Многие из нас пытаются компенсировать отсутствие Единого, стремясь сосредоточить свои сердца на множестве. Но никакое накопление недостатков никогда не приведет к достаточности. Вы можете заполнить все небо звездами, яркими и плотными, как те, что находятся в самом белом пятне галактики, и все еще будет ночь. Дню нужно солнце, а солнце одно, и когда оно приходит, забываются мерцающие огни. Вы не можете заменить Бога никаким расширенным рядом существ, так же как ряд фигур, протянувшийся отсюда до Сириуса и обратно, не приблизился бы к бесконечности.
Сам факт множества помощников является признаком того, что ни один из них не является достаточным. Нет конца «лекарствам» от зубной боли, то есть их нет. Нет конца помощи людям, оставившим Бога, то есть каждому по очереди, когда он испытывается, и напряжение души покоится на нем, дает и оказывается сломанным посохом, пронзающим рука, которая опирается на него.
Обратитесь к собственному опыту. В чем смысл волнений и отвлечений, которыми отмечена жизнь большинства мужчин этого поколения? Почему вы спешите от дела к удовольствию, от удовольствия к делу, так что уже едва ли можно вообще получить спокойную передышку для мысли? Почему, если не потому, что один за другим ваши боги оказывались недостаточными, и поэтому необходимо строить новые алтари для нового идолопоклонства и проводить новые эксперименты, из которых мы можем с уверенностью предсказать, что результатом будет старый. Мы не пошли дальше высказывания святого Августина: «О Боже! сердце мое создано для Тебя, и только в Тебе находит оно покой». Множество идолов, хотя бы вы их и умножили до бесчисленного количества, все вместе взятые, никогда не составят Единого Бога. Вы ищете то, чего никогда не найдете. Того множества жемчужин, которые вы ищете, вам никогда не будет достаточно. Истинное богатство одно: «Одна драгоценная жемчужина».
II. Итак, обратите еще раз внимание на то, как эта история показывает, как дорого обходится помощь этих помощников.
У Ахаза, как он думал, было две тетивы для лука. С одной стороны у него были боги Дамаска и других стран, с другой — царь Ассирии. Они оба потребовали обременительных условий, прежде чем хоть ногой двинулись ему на помощь. Что касается северного завоевателя, то все богатство царя, князей и Храма было отправлено в Ассирию в качестве платы за его вредную помощь. Что касается богов, его помощников, то по крайней мере один из его сыновей пошел в печь, чтобы заручиться их благосклонностью; и какие еще жертвы он мог принести, кроме жертвы своей совести и своей души, история нам не сообщает. Это были значительные субсидии, которые необходимо было выплатить до предоставления какой-либо помощи.
Ты покупаешь помощь этого мира дешевле, брат мой? На этом рынке вы ничего не получите даром. Это большая цена, которую вам придется заплатить, прежде чем эти наемники перейдут сражаться на вашей стороне. Вот человек, который «добивается успеха в жизни», как мы это называем. Чего ему это стоит? Хорошо! это стоило ему подавления, атрофии из-за неиспользования многих способностей его души, которые были гораздо выше и благороднее тех, которые проявились в его успехе. Это стоило ему всех дней; возможно, это стоило ему угасания щедрых симпатий и стимулирования нездорового эгоизма. Ах! он купил свое процветание очень дорогой ценой. Политические экономисты могут многое сказать о «оценке золота». Я думаю, если бы люди оценили то, что они платят за это, в огромном большинстве случаев в сокровище, которое невозможно взвесить и проштамповать, они бы обнаружили, что это самая дорогая вещь во вселенной Господа; и что мало людей заключают сделки хуже, чем люди, отдающие себя ради мирского успеха, даже когда они получают то, за что отдают себя.
Некоторые из вас знают, чего вам стоило то, что вы называете наслаждением. Некоторые из нас купили удовольствие ценой невинности, морального достоинства, запятнанных воспоминаний, загрязненного воображения, неспособности подняться над плотью; а некоторые из нас купили его ценой здоровья. У мира есть способ получить от вас больше, чем он вам дает.
В лучшем случае, если вы не христиане, мужчины и женщины, будь вы бизнесмены, поклонники удовольствий, искатели культуры и утонченности или чего-то еще, вы отдали Небеса, чтобы получить землю. Это выгодная сделка? Гораздо ли это мудрее, чем решение орды обнаженных дикарей, продающих огромный участок прекрасной страны с золотоносными рифами за бутылку рома и пару ярдов ситца? В чем разница? Вас обманом лишили наследия, которое Бог предназначил для вас; и вы получите за это временное удовлетворение, хотя и частичное, поскольку оно преходяще. Если вы не христиане, вам придется покупать богатства и блага этого мира ценой Бога и своих собственных душ. И я спрашиваю вас, соответствует ли эта инвестиция вашему здравому смыслу. Ой! мой брат; «Какая польза человеку, если он приобретет весь мир, а себя потеряет?» Ответ на вопрос.
III. Наконец, из этой истории мы можем извлечь иллюстрацию фатальной ложности помощи мира.
Ахаз довел себя до нищеты, чтобы купить у Ассирии наемные мечи, и получил их; но, как сказано в повествовании, «царь пришел к нему и огорчил его, но не укрепил его». Сначала он помог Ахазу. Своим свирепым и дисциплинированным наступлением он рассеял армии, которых царь Иудеи боялся как плевелы. А затем, отогнав их от истекающей кровью добычи, он положил на нее свою лапу и зарычал: «Моя!» И там, где он ударил когтями, у распростертого существа под ним оставалось мало надежды на жизнь.
Ай! и это то, что этот мир всегда делает. В рассматриваемом нами случае политика восточных народов осуществлялась провиденциальным руководством для достижения этих результатов; и мы не ищем ничего подобного. Нет! Но сегодня действуют естественные законы, которые являются законами Бога и которые гарантируют бесполезность помощи, купленной так дорого.
Безбожная жизнь приносит в лучшем случае лишь частичное удовлетворение, и это частичное удовлетворение вскоре уменьшается. «Даже при смехе сердце печально, и конец этого веселья — тяжесть».
Таков опыт всех людей, и мне нет нужды останавливаться на изношенных банальности, которые передавались из поколения в поколение, потому что каждое поколение в свою очередь находило их столь прискорбно верными, о неполноте и мимолетности всех радостей и сокровищ эта жизнь. Ужасная сила привычки, если бы не было другой причины, лишила бы остроты всякое удовлетворение, за исключением того, что в нем присутствует Бог. Ничто не сохраняет полностью свою способность удовлетворять. Ничто не обладает такой силой абсолютно в любой момент; но даже та мера, которую какое-либо из наших владений или занятий может иметь на какое-то время, скоро или, во всяком случае, постепенно, проходит. Большая часть жизни подобна питью из пустых чашек, и чашки выпадают из наших рук. То, что один из наших чистейших и миролюбивейших поэтов сказал в спешке обо всем своем роде, верно для духа всех безбожных жизней:
«Мы, поэты, в юности начинаем с радости,
Но в конце концов приходит уныние и безумие».
«Суета сует! говорит, — не только Проповедник, но сокровенное сердце каждого безбожника, — суета сует! все суета!»
И не забывайте, что, какими бы частичными и преходящими ни были эти удовлетворения, о которых я говорил, они черпают ту силу помощи и удовлетворения, которая заключена в них, только из молчания нашей совести и нашего успеха в способности игнорировать реальность. Одно слово, сказанное слишком громко, обрушивает лавину, и под ее белой, холодной смертью неподвижна активная форма и неподвижно бьющееся сердце. Одно слово совести, одно прикосновение пробудившейся задумчивости, один взгляд в конец — гроб, и плащаница, и то, что будет за ними, — убьют ваши мирские удовольствия так же верно, как падающий снег раздавил бы какую-нибудь легкокрылую, прозрачную бабочку, танцевал у подножия скалы. Все ваши украшения — имитация. Этого достаточно для свечей. Хотите опробовать на нем тестовую кислоту? Вот капля этого. «Знай, что за все это Бог приведет тебя на суд». Оно курит? или оно выдерживает испытание? Вот еще капля. — Этой ночью от тебя потребуют душу твою. Выдержит ли он это испытание? Мой брат! не бойтесь принимать во внимание все факты вашей земной жизни и не притворяйтесь, что удовлетворяете себя удовлетворениями, которые не осмеливаются взглянуть в лицо реальности и съеживаются от их присутствия.
Эти роковые помощники приходят как друзья и союзники и остаются хозяевами. Ахаз и сотня других слабых князей пробовали использовать политику посылки сильной иностранной державы, чтобы рассеять своих врагов, и это всегда оказывалось в одном направлении. Иностранец пришел и остановился. Помощник стал господином, и тот, кто призвал его на помощь, становится его данником. Ай! и так происходит со всеми вещами этого мира. Вот некая приятная снисходительность, которую я призываю себе на помощь легко и бездумно. Он очень приятный и делает с собой то, что я хотел, и я пробую еще раз. Тем не менее он отвечает на мой звонок. А потом, через некоторое время, я говорю: «Я собираюсь отказаться от этого», но не могу, я привел мастера, хотя думал, что привлекаю только союзника, которого могу уволить, когда захочу. Стенки ямы очень скользкие; спускаться по ним весело, но когда животное оказывается в ловушке на дне, у него нет возможности снова подняться. Итак, некоторые из вас, дорогие друзья! у вас есть хозяева в ваших удовольствиях, хозяева в ваших занятиях, хозяева в ваших привычках. Это ваши боги, это ваши тираны, и вы узнаете, что они таковы, если когда-нибудь своими силами попытаетесь оторваться от них.
Итак, позвольте мне умолять вас. На некоторых из вас, может быть, мой голос, как знакомый голос, который в какой-то мере, хотя и незаслуженно, верите, может иметь влияние. Позвольте мне умолять вас: не гонитесь за этими блуждающими огоньками, которые только завлекут вас в погибель, а следуйте за светом жизни, которым является Сам Иисус Христос. Не берите себе в помощники этих тиранов, которые будут господствовать над вами под предлогом помощи вам; и исполнять их волю вместо того, чтобы облегчить ваше бремя. Тот же самый неразумный и безнадежный образ жизни, который мы описывали этим вечером с помощью одного символического примера, призывая на помощь тщетных помощников, был представлен великим современником Ахаза Исайей словами, которые, возможно, слышал сам Ахаз, как «нанесение ударов по заключите завет со смертью и сделайте ложь своим прибежищем». Некоторые из нас, увы! занимаемся этим всю жизнь. Пусть они прислушаются к торжественным словам, которые, возможно, прозвучали в ушах этого недостойного короля. «И суд положу на черту, и правду на весы, и град сметет убежище лжи». Я к вам, дорогие друзья! настаивать на вашем принятии истинного Руководителя и Помощника — даже Иисуса Христа, вашего Брата, в едином Я которого вы найдете все, что вы тщетно искали, рассеянным «в разные времена и разными способами» — среди созданий. Примите Его своим Спасителем, полностью доверившись Ему. Он — Жертва, кровью которой смываются все наши грехи, и Обитатель, Духом которого облагораживается и радуется весь наш дух. Я прошу тебя принять Его своим Помощником, который никогда не обманет тебя; призвать кого-нибудь на помощь – значит обрести безопасность и победу навеки. «Смотрите! Я кладу в Сионе в основание камень, камень испытанный, драгоценный краеугольный камень, твердое основание: верующий не будет спешить».
2 ХРОН. XXIX. 1-11 — БОЖЕСТВЕННАЯ РЕФОРМАЦИЯ
Езекия начал царствовать, когда ему было двадцать пять лет, и правил двадцать девять лет в Иерусалиме. Имя матери его Авия, дочь Захарии. 2. И сделал он справедливое в очах Господних, подобно всему, что делал Давид, отец его. 3. Он в первый год царствования своего в первые уста отверз двери дома Господня и укрепил их. 4. И привел священников и левитов, и собрал их на восточную улицу, 5. и сказал им: слушайте меня, левиты; Освятите себя, и освятите дом Господа Бога отцов ваших, и вынесите нечистоту из святилища. 6. Ибо отцы наши согрешили, и сделали злое в очах Господа Бога нашего, и оставили Его, и отвратили лица свои от жилища Господня, и обратились спиной своей. 7. И заперли двери притвора, и погасили светильники, и не возжигали фимиама, и не приносили всесожжения на святом месте Богу Израилеву. 8. За то гнев Господень был на Иудею и Иерусалим, и Он отдал их в смятение, в изумление и смеяние, как вы видите своими очами. 9. Ибо вот, отцы наши пали от меча; и наши сыновья, и наши дочери, и наши жены находятся за это в плену. 10. Теперь в моем сердце заключить завет с Господом Богом Израиля, чтобы Его ярый гнев мог отвратиться от нас. 11. Сыны мои, не будьте небрежны теперь, ибо Господь избрал вас, чтобы вы стояли пред Ним, чтобы служить Ему, и чтобы вы служили Ему и возжигали фимиам» (2 Хрон.). XXIX. 1-11.
Езекия, лучший из позднейших царей, перенес худшее для своего отца и почти такое же плохое для своего сына. Его собственное благочестие, вероятно, усугублялось безумной расточительностью безграничного идолопоклонства его отца, которое привело королевство на грань разрушения. Действие и противодействие равны и противоположны. Святые, выросшие среди модной и глубокой коррупции, обычно сильны, а реформаторы обычно возникают среди систем, которые они свергают. Езекия пришел к пошатнувшемуся трону и почти нищему народу, окруженному торжествующими врагами. Его храброе юное сердце не дрогнуло. Он искал «прежде всего Царства Божия и правды Его», и из двух насущных потребностей Иуды — политического мира и религиозной чистоты — он начал с последней. В «Книге царей» наиболее подробно рассказывается гражданская история; Книга Паралипоменон, как обычно, уделяет больше всего внимания церковным вопросам. Эти двое дополняют друг друга. Этот отрывок дает прекрасную картину энергичного и набожного молодого царя, приступившего к делу реформации.
Прежде всего, следует отметить его быстрые действия. Иоасу пришлось подстегнуть сопротивлявшихся священников своим «Смотрите, поторопите дело!» Езекия не позволяет траве расти под ногами, но начинает свои реформы с царствования. «Первый месяц» (стих 3), возможно, действительно означает первый месяц календаря, а не Езекии, который, возможно, взошел на престол в конце еврейского года; но, в любом случае, время не было потеряно. Утверждение в стихе 3 можно воспринимать как общее резюме того, что следует далее в деталях, но эта энергичная речь, обращенная к священникам, явно была одним из первых действий нового царя. Без сомнения, его цель постепенно росла, пока его отец оскорблял Небеса своей манией идолов. Столь решительные и быстрые действия невозможны без длительных и предварительных размышлений. Скрытые огни медленно собираются в безмолвном кратере, но быстро вспыхивают в конце концов.
Мы никогда не можем начинать хорошие дела слишком рано, и когда мы вступаем в новые позиции, всегда благоразумно и смело с самого начала безошибочно показать свое лицо. Многие молодые люди, попавшие в новые общества, терпят крах из-за того, что начинают с неторопливой робости. Легче сначала занять правильную позицию, чем потом перейти к ней. Езекию можно было бы простить, если бы он подумал, что плачевное положение политических дел, оставленное Ахазом, требует его первого внимания. Эдомитяне на востоке, филистимляне на западе и юге, сирийцы и ассирийцы на севере «кружили вокруг него, как пчелы», и мирское благоразумие могло бы сказать: «Позаботьтесь об этих врагах сегодня, а о Храме завтра». Он был мудрее, зная, что это последствия религиозной коррупции, и поэтому он пошел первым. Бесполезно пытаться улучшить судьбу нации, если вы не исправите ее мораль и религию.
И есть вещи, которые лучше всего делать быстро, как в индивидуальной, так и в национальной жизни. Постепенное избавление от вредных привычек не дает надежды. Единственное, что надо сделать, — это порвать с ними окончательно и сразу. Один сильный и быстрый удар прямо в сердце убивает дикого зверя. Легкие порезы могут привести к тому, что он истечет кровью, но он может убить вас первым. Существующее государство было несомненно греховным. Об этом не нужно было рассуждать. Поэтому причин для задержки не было. Давайте усвоим урок: там, где совесть не имеет сомнений, нам не следует медлить. «Я поторопился и не медлил, чтобы исполнить повеление Твое».
Обратите также внимание на истинный порядок религиозной реформации в речи Езекии. Священники и левиты не играли в этом главную роль, как это часто бывает с духовенством во все времена. Вероятно, многие из них были довольны тем, что служили Ахазу в качестве священников его многообразного идолопоклонства. В любом случае они нуждались в «освящении», хотя, несомненно, это слово здесь используется в отношении просто церемониальной нечистоты. Тем не менее требование о том, чтобы они очистились перед тем, как очистить Храм, имеет более чем церемониальное значение. Нечистые руки не годятся для дела религиозной реформации, хотя они часто в нем участвовали. В чем была слабость Реформации, как не в том, что страсти князей и знати так быстро и повсеместно присоединились к ней и омрачили ее? Тот, кто входит в святилище, особенно если его задачей является его очищение, должен иметь «руки чисты и сердце чистое». Руки, которые держали кнут из маленьких веревок и выгоняли менял, были нержавеющими, а потому сильными. Некоторые из нас очень любят пытаться привести церкви в порядок. Начнем с себя, чтобы, подобно нерадивым слугам, не оставлять грязных следов пальцев там, где мы «убирали».
Следующий момент в речи – глубокое и болезненное ощущение существующей коррупции. Обратите внимание на пространное перечисление зол в стихах 6 и 7, начиная с общего признания преступления отцов, переходя к более конкретному греху оставления Его и дома Его и, наконец, пребывания, как в зачарованном ужасе, на всех деталях закрытой святыни, погасших светильников и холодных алтарей. Историческую правдивость картины подтверждает завершение предыдущей главы, а ее яркость показывает, насколько глубоко Езекия переживал стыд и грех Ахаза. Нелегко избежать влияния преобладающих религиозных искажений. Знакомство ослабляет отвращение, и запятнанные воплощения идеала скрывают его чистоту от большинства глаз. Но ни один человек не станет Божьим инструментом, делающим общество, церковь или дом лучше, если он остро не почувствует существующее зло. Нам не нужно лелеять дух осуждения, но нам нужно остерегаться бездумного согласия с нынешним положением вещей и самодовольного нежелания признать свое отступление от божественной цели для церкви. Сегодня необходимо такое же глубокое осознание зла и такие же усилия по достижению новой чистоты. Если бы мы индивидуально жили ближе к Богу, мы были бы менее приспособлены к несовершенствам Церкви. Несомненно, ясное понимание Езекией греховности идолопоклонства, столь повсеместного вокруг него, во многом объяснялось влиянием Исайи. Глаза, увидевшие истинного Царя Израиля и чистый свет Его Царства, очистятся и увидят острую необходимость в очищении дома Господня.
Ясное понимание национального греха дает столь же ясное понимание национальных страданий. Езекия говорит в стихах 8 и 9 так, как Закон и Пророки говорили на протяжении веков, и как Божье провидение говорило в действии на протяжении всей национальной истории. Но люди так медленно усваивают знакомые истины, что Ахаз цеплялся за идола за идолом, чтобы спасти его; «но они были погибелью ему и всему Израилю». Как трудно вбить простые истины, даже молотком бед, в головы людей! Насколько мы все слепы к причинной связи между грехом и скорбью! Езекия видел железную связь, объединяющую их, и вся его политика была основана на этом «почему». Конечно, если мы примем библейские утверждения о божественном обращении с Израилем и Иудой, то за послушанием и непослушанием следовали награды и страдания, более определенные и непосредственные, чем это происходит сейчас в национальной или индивидуальной жизни. Но по-прежнему остается верным то, что отходить от живого Бога - это как «горько», так и «зло». Если мы хотим найти причину своей скорби или скорби народа, нам лучше начать поиск среди наших или его грехов.
Фраза «удивление и шипение» (стих 8) является новой. Впервые оно появляется у Михея (Михей, 6:16), а он, как мы знаем, оказывал влияние на Езекию (Иер. 26:18, 19). Возможно, король здесь цитирует пророка.
За разоблачением греха и его плодов следует решимость царя защитить себя и, насколько это возможно, свой народ. Фраза «это в моем сердце» выражает твердую решимость, а не просто желание. Оно используется Давидом и им самим в отношении его решения построить Храм. «Заключить завет», вероятно, означает обновить завет, заключенный давным-давно на Синае, но нарушенный грехом. Король принял решение и объявляет о своем решении. Он не советуется со священниками или людьми, но ожидает их согласия. Итак, на заре христианства «обращение» короля означало обращение его народа. Конечно, способность царей Израиля и Иудеи менять национальную религию по своему усмотрению показывает, насколько слабо проникла любая религия и насколько, в лучшем случае, это было вопросом простого церемониального поклонения массам. Люди, которые поклонялись богам и божкам Ахаза сегодня, потому что он велел им, а завтра Богу Езекии, мало поклонялись ни тому, ни другому, и оставались практически одинаковыми во всех изменениях.
Езекия был искренен, и его решение было тем не менее правильным, потому что оно было движимо желанием отвратить лютый гнев Господа. Страх перед последствиями греха и желание избежать их не являются недостойным мотивом, как бы в наши дни его так ни называли некоторые тончайшие моралисты. Становится немодным проповедовать «ужас Господень». Чем больше жалость, тем меньше вероятность уговорить мужчину. Но, как бы она ни была зажжена, твердая решимость (которая не ждет согласия других) «Что касается меня, я буду служить Господу» — это великая вещь, которой мы все можем подражать. Это сильное юное сердце проявило царственную решимость, так же как оно проявило чувствительность ко злу и нежность, созерцая широко распространенное горе. Если мы хотим укрепить нашу немощную волю и прижать ее к камню непоколебимой решимости заключить завет с Богом, то поразмыслим об отступлении от Него, Любителя и Благодетеля наших душ, и о ужасе Его гнева. и страдания тех, кто оставляет Его.
Еще раз король обращается к священникам. Он начал ими и заканчивает, как будто не уверен в их надежности. Его тон добрый: «Мои сыновья», но в то же время настороженный. Их не предостерегали бы от «небрежности», если бы они явно не нуждались в ней, и их не стимулировали бы к выполнению своих обязанностей, напоминая им об их прерогативах, если бы они не были склонны пренебрегать ими. Чиновники, чьи дела связаны с делами Божьими, часто склонны вести себя непринужденно. Небрежная работа может подходить для неважных должностей, но она ужасно несовместима с задачами и целями служителей Божьих. Если есть какая-то работа, которую нужно выполнять «обеими руками, усердно», то она принадлежит им. Если мы не вложим в это все свои силы, мы не получим от этого никакой пользы ни для себя, ни для других. Крайнее напряжение всех сил, величайшая экономия каждого момента абсолютно необходимы величием задачи; и голос великого Учителя говорит всем Его слугам: «Сыновья мои, не будьте небрежны». Неопоясанные чресла и незажженные лампы смертельны.
Нам следует также размышлять о прерогативах и высоких должностях, к которым Христос призывает тех, кто любит Его; не для того, чтобы способствовать самоуспокоенности, как если бы мы были намного лучше других людей, а для того, чтобы углубить наше чувство ответственности и побудить нас к напряженным усилиям быть теми, кем мы призваны быть. Если бы христиане серьёзнее думали о том, кем Иисус Христос хочет, чтобы они были для мира, они бы не так часто противодействовали Его цели и уклонялись от своих собственных обязанностей. Короны тяжело носить. Подарки — это призыв к обслуживанию. Если мы избраны быть Его служителями, на нас лежит серьезная ответственность. Если мы хотим воскурить фимиам перед Ним, наши кадильницы должны быть яркими и свободными от постороннего огня. Если мы — светила миру, наше дело — сиять.
2 ХРОН. XXIX. 18-31 — ПРОДЛЕНИЕ ЖЕРТВОВАНИЯ
«И вошли к царю Езекии и сказали: мы очистили весь дом Господень, и жертвенник всесожжения, и все принадлежности его, и стол хлебов предложения со всеми принадлежностями его. 19. Более того, все сосуды, которые царь Ахаз в свое царствование выбросил за свое преступление, мы приготовили и освятили, и вот, они находятся перед жертвенником Господним. 20. И встал царь Езекия рано, и собрал начальников города, и пошел в дом Господень. 21. И привели семь тельцов, семь овнов, семь агнцев и семь козлов в жертву за грех за царство и за святилище и за Иуду. И повелел священникам, сынам Аарона, принести их на жертвенник Господень. 22. И закололи тельцов, и священники, взяв кровь, окропили жертвенник; также, заколов овнов, окропили кровью жертвенник; закололи и агнцев, и окропили кровью. на алтаре. 23. И вывели козлов в жертву за грех перед царем и обществом; и они возложили на них руки. 24. И закололи их священники, и примирили кровью своей на жертвеннике, чтобы совершить искупление за всего Израиля, ибо царь повелел, чтобы всесожжение и жертва за грех приносилась за всего Израиля. 25. И поставил левитов в доме Господнем с кимвалами, псалтирями и гуслями, по повелению Давида и Гада, царского провидца, и Нафана пророка, ибо таково было повеление Господне. Его пророками. 26. И стояли левиты с инструментами Давида, и священники с трубами. 27. И повелел Езекия принести всесожжение на жертвенник. И когда началось всесожжение, началась и песнь Господня при трубах и инструментах, поставленных Давидом, царем Израильским. 28. И поклонялось все общество, и певцы пели, и трубили трубами, и все это продолжалось, пока не кончилось всесожжение. 29. И когда они закончили приношение, царь и все, присутствовавшие с ним, поклонились и поклонились. 30. И царь Езекия и князья повелели левитам петь хвалу Господу словами Давида и Асафа провидца. И они пели хвалу с радостью, и склоняли головы свои, и поклонялись. 31. Тогда Езекия сказал в ответ: теперь вы посвятили себя Господу, подойдите и принесите жертвы и благодарственные жертвы в дом Господень. И собрание принесло жертвы и благодарственные жертвы; и всесожжения от чистого сердца. — 2 ЛОР. XXIX. 18-31.
Ахаз, отец Езекии, погряз в идолопоклонстве, поклоняясь любому богу, кроме Иеговы. Он закрыл Храм, осквернил священные сосуды и «сделал себе жертвенники во всех углах Иерусалима». В результате он довел королевство до полного разрушения, ему не разрешили быть похороненным в царских гробницах, и он поручил своему сыну тяжелую задачу исправить причиненный им вред. Езекия начал с правильного конца своей задачи. «В первый год своего правления, в первый месяц» он приступил к восстановлению поклонения Иегове. Отношения с Сирией и Дамаском были бы хорошими, если бы отношения с Богом Иуды были правильными. «Перво-наперво» было его девизом, и, возможно, он уловил истинную последовательность событий точнее, чем это делают сегодня некоторые великие политические эксперты. Храм был настолько запущен, что большому отряду священников и левитов потребовалось две недели, чтобы «вынести нечистоту из святилища к ручью Кедрону», а также очистить и церемониально освятить священные сосуды. Затем сразу же последовало восстановление храмового богослужения, о котором рассказывается в этом отрывке.
Первое, что следует отметить, это то, что все движение обратно к Иегове было движением одного человека. Это было дело Езекии и только его. Ни один священник не упоминается в нем как выдающийся, а медлительность всего ордена особенно отмечена в стихе 34. Ни один пророк не назван по имени; был ли кто-нибудь, кто подсказал королю? Возможно, Исаия так и сделал, хотя в его первой главе. с его резким отрицанием «всесожжения овнов и тука откормленных животных» позволяет предположить, что он не считал восстановление жертвоприношений столь важным, как то, что нация должна «перестать делать зло и научиться делать добро». Народ согласился с поклонением царя Иегове, как они согласились с поклонением других царей Ваалу, Молоху или Хададу. Когда короли становятся религиозными реформаторами, они быстро обращают в свою веру, но их работа столь же незначительна, сколь и скора, и столь же кратковременна, сколь и стремительна. Манассия был преемником Езекии и свернул всю его работу через двадцать девять лет, и, очевидно, масса его народа последовала за ним так же, как они последовали за Езекией. Религия должна быть вопросом личных убеждений и индивидуального выбора. Навязанное извне или принятое потому, что его приняли другие люди, оно бесполезно.
Еще один момент, на который следует обратить внимание, это то, что реформация Езекии была в основном направлена на ритуалы и, похоже, не включала ни теологию, ни этику. Был ли он совершенно прав в своей оценке того, что было первым? Исаия в уже упомянутом отрывке, похоже, так не думает. Для него, как и для всех пророков, грязные руки не могли принести приемлемых жертв, и поклонение было мерзостью, если ему не предшествовало повиновение повелению: «Удалите зло дел ваших от очей Моих». Грязь в сердцах иудеев была более «гнилой и пахла до неба» и более отвратительно, чем грязь в Храме, на выгребание которой в Кедрон ушло шестнадцать дней. Несомненно, во времена Ветхого Завета церемониал имел большее значение, чем во времена Нового, и как тогдашняя стадия откровения, так и тогдашний духовный уровень получателей откровения требовали этого. Но истинные религиозные реформаторы, пророки, никогда не уставали настаивать на том, что даже в те дни моральное и духовное преобразование должно стоять на первом месте, и что, если этого не произойдет, ритуальное поклонение, хотя оно номинально и предлагалось Иегове, было бы столь же отвратительно для Его словно открыто предложили Ваалу. Немало так называемого христианского богослужения сегодня, если судить по тому же критерию, является таким же поистине языческим суеверием, как если бы оно было обращено к Мумбо-Джамбо.
Но когда все выводы сделаны, сцена, изображенная в отрывке, оказывается не только трогательной, но и поучительной. Убийство трехсот семидесяти животных и принесение их во всесожжение должно было быть странно непохожим на наши представления о поклонении и для нас почти отвратительным. Попытайтесь представить себе реки крови, корчившиеся немые животные, священников, залитых кровью, запах сожженной плоти, рев труб, крики верующих, звон кимвалов, и осознайте, на что разделен мир. это из «Они поднялись в горницу, где находились… все они единодушно продолжали постоянно молиться с женщинами и Марией, матерью Иисуса, и с братьями Его»! Жертвоприношение было неотъемлемой чертой всех религий до Рождества Христова. Оно вышло из поклонения везде, где был принят Христос. Почему? Потому что там говорилось о глубокой, постоянной, всеобщей нужде, и потому что Христос был признан восполнившим эту нужду. Людям, которые отрицают эту потребность, и людям, которые отрицают, что Иисус на Кресте удовлетворил ее, можно предложить объяснить эти два факта, вписанные в историю человечества.
Это подводит нас к самому важному аспекту великой жертвы Езекии. В нем излагаются этапы, по которым люди могут приблизиться к небесам. Это символ духовных фактов и пророчество о работе Христа и о нашем пути прихода на небеса через Него. Первым необходимым условием для возвращения Иуды к Иегове, которого они оставили, было принесение «жертвы за грех». Царь и собрание возложили руки на головы козлов, тем самым как бы передав им свою греховную личность. Таким образом, обремененные грехами народа, они были убиты, и в их смерти народ как бы понес наказание за свой грех. Представление и замена были драматизированы в жертвоприношении. Кровь, окропленная жертвенником (который ранее был «освящен» окроплением кровью и таким образом стал способен преподносить Иегове то, что касалось его), совершила «искупление всего Израиля». Мы мимоходом отмечаем акцент на слове «Израиль», распространяющем благо жертвы на отдельные племена Северного царства, в порыве страстной любви и желания, чтобы они тоже могли примириться с Иеговой. И не это ли первый шаг к примирению любого человека с Богом? Не является
«Моя вера протянула бы ей руку
На эту дорогую голову Твою,
истинное выражение первой необходимости для всех нас? Иисус – жертва за грех мира. В Своей смерти Он понес грех мира. Его кровь представлена небу, и если мы верою соединились с Ним, эта кровь, окропленная на жертвенник, покроет все наши грехи.
Затем в этом параболическом церемониале последовало всесожжение. И это второй этап нашего возвращения на небеса, ибо он выражает посвящение нашего прощенного «я», как сгорающего святым и благословенным огнем самопожертвования, зажженным «неизреченным даром», который сгорает, сжигая всякая нечистота удесятерит нас самих. Этот огонь сожжет только наши узы, и мы будем ходить в нем свободно. И это всесожжение всегда будет сопровождаться «песней Иеговы» и радостным звуком труб и «инструментов Давида». Сокровища христианской поэзии всегда были вдохновлены Крестом и последующим восторгом самоотдачи. Голгофа – это настоящий источник песни.
Последним этапом великой жертвы Езекии были «жертвы благодарения», принесенные «всеми желающими сердцем». И не будет ли самоотверженность, зажженная огнем любви, говорить в повседневной жизни практическим служением, и вся деятельность искупленного человека не будет долгой благодарственной жертвой Агнцу, который «уносит на себя грехи мира»? ? И если мы не отдадим таким образом всю нашу жизнь небу, как мы сможем заявить, что получили бесценную выгоду от смерти Христа? Езекия следовал порядку, установленному в Законе, и это единственный порядок, ведущий к цели. Во-первых, искупительная жертва закланного Агнца; затем наше отождествление с Ним и это через веру; затем всесожжение отдавшегося «я» с вечно звучащей в нем песней хвалы; и, наконец, жизнь служения, посвящения всех наших дел небу и, таким образом, достижения совершенства жизни на земле и предшествования небесным блаженствам.

2 ХРОН. ххх. 1-13 — ЛЮБОВНЫЙ ПРИЗОВ К ВОССОЕДИНЕНИЮ
«И послал Езекия ко всему Израилю и Иудее, а также написал письма Ефрему и Манассии, чтобы они пришли в дом Господень в Иерусалим, чтобы совершить пасху Господу Богу Израилеву. 2. Ибо царь и князья его и все общество в Иерусалиме посоветовались совершить пасху во втором месяце. 3. Ибо они не могли соблюсти его в то время, потому что священники недостаточно освятились, и народ не собрался в Иерусалим. 4. И это понравилось царю и всему обществу. 5. И установили постановление объявить по всему Израилю, от Вирсавии до Дана, чтобы они пришли совершить пасху Господу Богу Израилеву в Иерусалим, ибо они уже давно не делали этого таким образом. как было написано. 6. И пошли столбы с письмами от царя и князей его по всему Израилю и Иудее, и по повелению царя, говорящему: дети Израилевы, обратитесь снова к Господу Богу Авраама, Исаака и Израиля. и возвратится к остатку вас, спасшемуся от руки царей Ассирийских. 7. И не будьте подобны отцам вашим и братьям вашим, которые согрешили против Господа Бога отцов своих и который за это предал их запустению, как видите. 8. Ныне не будьте жестокими, как были отцы ваши, но предайтесь Господу и войдите в святилище Его, которое Он освятил навеки, и служите Господу Богу вашему, чтобы отвратилась ярость гнева Его. от тебя. 9. Ибо, если вы снова обратитесь к Господу, то братья ваши и дети ваши найдут милосердие пред теми, кто уводит их в плен, так что они снова вернутся в эту землю; ибо Господь, Бог ваш, благ и милосерд, и не обратится отврати лицо Его от тебя, если вернешься к Нему. 10. И переходили столбы из города в город по земле Ефрема и Манассии до Завулона, но над ними смеялись и смеялись над ними. 11. Однако многие из Ашера, Манассии и Завулона смирились и пришли в Иерусалим. 12. Также и в Иудее рука Божья должна была дать им единое сердце, чтобы исполнять повеление царя и князей, по слову Господню. 13. И собралось в Иерусалиме много народа, чтобы совершить праздник опресноков во втором месяце, собрание весьма большое» (2 Хрон. ххх. 1-13.
Дата пасхи Езекии неизвестна, поскольку непосредственная связь этого повествования с предыдущим рассказом об очищении им Храма и восстановлении жертвенного богослужения предполагает, что пасха последовала непосредственно за теми событиями, которые произошли в начале царствования. Если это так, то эта Пасха произошла только после 721 г. до н.э., даты захвата Израиля. Самарии, через шесть лет после воцарения Езекии.
Отправка гонцов из Иерусалима с таким поручением вряд ли была бы возможна, если бы северное королевство все еще было независимым. Возможно, Езекия считал, что его падение открыло дверь для возвращения «остатка, который спасся», к древнему единству поклонения, во всяком случае, если не политического устройства. Несомненно, большое количество их осталось на северной территории, и Езекия, возможно, надеялся, что бедствие смягчило их враждебность к его царству и, возможно, пробудило в них стремление к старому поклонению. Во всяком случае, как добрый человек, он протянет руку отчужденным братьям, теперь, когда на них наступили злые дни. Час бедствия врага должен стать для нас возможностью обратиться за помощью и предложить примирение. Мы можем обнаружить, что беда побуждает странников вернуться на небеса.
Изменение времени совершения Пасхи с тринадцатого дня первого месяца на тот же день второго месяца соответствовало свободе, предоставленной в Числах IX. 10, 11, людям, осквернившимся в результате контакта с мертвым телом или «в дальнем путешествии». Решение о совершении Пасхи не было принято вовремя, чтобы обеспечить необходимое удаление нечистоты со священников и собрание народа, и поэтому было использовано разрешение отложить ее на месяц, чтобы обеспечить полную время отправки гонцов и путешествий самых дальних северных племен. Следует отметить, что Езекия посоветовался со своими подданными, поскольку намеченный шаг был слишком велик, чтобы он мог отважиться на него по собственному желанию. Таким образом, инициативы были реализованы, облеченные властью всего Иудейского царства. Это был голос нации, которая стремилась вернуть сепаратистов.
Посланникам было поручено дополнить официальные письма-приглашения искренними мольбами как от царя, суть которых изложена в стихах 6-9. С мастерством, рожденным сильным желанием объединить давно разделенные королевства, послание затрагивает воспоминания предков, недавний горький опыт, тоску по пленным родственникам, инстинкт самосохранения и, наконец, поднимается на ясный свет полной вера и понимание бесконечного прощающего сострадания Божьего сердца.
Обратите внимание на самые первые слова: «Вы, дети Израиля», и подумайте о последствиях этого откровенного признания северного царства как части неделимого Израиля. Такое признание могло быть неправильно понято или отвергнуто, когда Самария была веселой и процветающей; но когда его дворцы опустели, действие старого имени, напоминавшего о более счастливых днях, должно было быть таким, как если бы старший брат вышел из дома отца и умолял блудного сына вернуться на свое место у очага. Битва была бы выиграна более чем наполовину, если бы призыв, выраженный от имени Израиля, был бы услышан.
Обратите внимание далее, как твердо и в то же время с любовью затронут грех северного царства. Имя Иеговы как Бога Авраама, Исаака и Израиля напоминает о древних днях, когда Ему поклонялся неразделенный народ, и о еще более древних и, как для слушателей, так и говорящих, более священных днях, когда патриархи получали чудесные знамения. что Он был их Богом, а они были Его народом; в то время как повторение имени «Израиль» в качестве имени Иакова добавляет силы его предыдущему использованию в качестве имени всех Его потомков. Возможный отказ от приглашения на том основании, что мужчины севера, как самаритянка, могли принять, что они были верны поклонению своим отцам, отсекается напоминанием о том, что это поклонение было нововведением, поскольку отцы нынешнего поколения отступили от Бога своих отцов. Обращение к античности часто загоняет людей в трясину, потому что оно не заходит достаточно далеко в прошлое. «Отцы» могут ввести в заблуждение, но если древность, к которой мы апеллируем, является той, о которой свидетельствует Новый Завет, то чем более мы консервативны, тем ближе мы будем к истине.
И снова сообщение затронуло аккорд, который легко мог бы вызвать резкую ноту; а именно, несчастья королевства. Но это было сделано столь деликатной рукой и так совершенно без малейшего намека на радость несчастьям соседа, что никакую восприимчивость нельзя было поколебать, хотя торжественный урок, тем не менее, был неизменно указан. — Он предал их запустению, как видишь. За Ассирией стоял Иегова, и падение Израиля не было полностью объяснено несоответствием между его силой и силой завоевателей. Под и через игру преступных амбиций, жестокости и земной политики действовала невидимая Рука; и учение всей истории Ветхого Завета сведено в одно печальное предложение, указывающее на факты, столь же простые, сколь и трагические. По правде говоря, это применимо к каждому из нас; ибо, если мы согрешим против Бога, то обеими руками навлечем зло на головы свои и обнаружим, что грех приносит худшее опустошение, то, которое проливает мрак на безбожную душу.
Мы также отмечаем глубокое истинное понимание характера и путей Бога, выраженное в этом послании. Существует очень поразительная вариация трех названий Иеговы как «Бога Авраама, Исаака и Израиля» (стих 6), «бога их отцов [то есть предыдущего поколения]» (стих 7). и «Бог ваш» (стих 8). Отношения, существовавшие издревле, не были нарушены отступничеством человека, Иегова по-прежнему оставался в истинном смысле их Богом, даже если Его отношение к ним только обязывало Его не оставлять их безнаказанными. Итак, сами их страдания доказали, что они принадлежат Ему, ибо «Какой сын тот, которого не наказывает отец?» Но сильная, солнечная уверенность в Господе сияет во всем послании и достигает своего апогея в заключительной уверенности в том, что Он милостив и милостив. Злые последствия бунта не замалчиваются, но на них не останавливаются. Настоящий магнит, притягивающий странников обратно на небеса, — это любящее провозглашение Его любви. Если мы не уверены, что у Него сердце сострадательное и «открытое, как день, для тающего милосердия», мы не обратимся к Нему всем своим сердцем.
В сообщении содержится ответ, которого оно добивалось, различными способами; а именно: обратиться к Иегове, не быть упрямым, отдать себя Иегове, войти в Его святилище. Речь идет не только о внешнем участии в церемонии Пасхи. Подчинение воли, отказ от прежних образов действий, покорность духа, готового быть направленным куда угодно, привычка пребывать с Богом через общение — все это, постоянные характеристики религиозной жизни, по крайней мере, напрашиваются здесь в приглашениях. Таким образом, мы все призваны предаться небесам, и особенно сделать это, подчинив Ему свою волю и «войти в Его святилище», поддерживая такое общение с Ним, какое бы и где бы мы ни занимали, мы все равно будем «живите в доме Господнем во все дни жизни нашей».
И призыв вернуться к Богу адресован всем нам даже более настойчиво, чем Израилю. Сам Бог приглашает нас голосом Своего провидения, Своим внутренним голосом и голосом Самого Иисуса, который всегда говорит каждому из нас Своей смертью и страданиями, Своим воскресением и вознесением: «Обратитесь!» поверни! почему ты умрешь?» и который более чем подтвердил заверения посланников Езекии о том, что «Иегова не отвратит лица Своего от нас», Своим милостивым обещанием: «Приходящего ко Мне Я никоим образом не изгоню вон».
Послание короля было встречено неоднозначно. Некоторые высмеивали, некоторые были тронуты и приняты. Итак, увы! это лучшее послание, которое есть либо «запах живительный на жизнь, либо смерть на смерть». Один и тот же огонь плавит воск и затвердевает глину. Пусть со всеми нами будет так же, как это было в Иудее: у нас «одно сердце, чтобы исполнить заповедь» и принять милосердный призыв на великую Пасху!
2 ХРОН. XXXII. 1. СТРАННАЯ НАГРАДА ЗА ВЕРНОСТЬ
«После всего этого и установления этого пришел Сеннахирим, царь Ассирии» (2 Хрон. XXXII. 1.
Пересмотренная версия дает гораздо более точную и существенную передачу части этих слов. Там написано: «После всего этого и этой верности пришёл Сеннахирим, царь Ассирии». Что такое «эти вещи» и «эта верность»? Первые представляют собой совокупность событий, связанных с религиозной реформацией в Иудее, которую начал и провел столь блестяще и успешно царь Езекия. Эта «верность» напрямую относится к слову в паре стихов перед текстом: «Так делал Езекия по всей Иудее; и он делал доброе и правильное и верность пред Господом, Богом своим». И после всего этого, восстановления религии и этой «верности», хотя Езекия был совершенен перед Богом во всех ритуальных обрядах и в практической праведности, и хотя он искал Господа Бога своего всем своим сердцем, вот что Из этого вышло: «После этой верности пришли» не благословения и процветание, а «Сеннахирим, царь Ассирии»! Летописец не только сообщает об этом как о единственном числе, но и чувствуется, что он поражен этим. В его голосе звучит недоумение и удивление, когда он пишет, что именно это последовало за верной праведностью и сердечной преданностью лучшего царя, который когда-либо сидел на престоле Иуды. Я думаю, что опыт этого царственного мученика действительно является зеркалом опыта благочестивых людей всех веков и откровением великого закона и постоянных процессов Божественного Промысла. И с этой точки зрения я хочу теперь говорить не только о прочитанных мною словах, но и о том, что следует за ними.
I. Здесь мы имеем изложение тайны.
Это постоянная загадка Ветхого Завета: как хорошие люди попадают в беду и как плохие люди достигают процветания. И хотя мы, христиане, мужчины и женщины, слишком склонны полагать, что мы пережили эту рудиментарную загадку религиозного ума, тем не менее я никоим образом не думаю, что мы это сделали. Ибо мы слышим, как люди, когда жезл падает на самих себя, говорят: «Что я сделал, что меня так бьют?» или когда их друзья страдают, говоря: «Как чудесно, что у такого хорошего человека, как А, Б или С, столько неприятностей!» или, когда широкомасштабные бедствия обрушиваются на сообщество, стоять в ужасе от широких и темных теней, падающих на нацию или континент, и задаваться вопросом, в чем смысл всех этих огромных страданий и почему миру таким образом позволено идти своим чередом окруженный атмосферой, состоящей из дыхания вздохов, и окутанный облаками, влажными от слез.
Мой текст дает нам ярчайшую иллюстрацию тайны. «После всего этого и этой верности пришел Сеннахирим» — и он всегда приходит в той или иной форме. Ибо, во-первых, доброта хорошего человека не выводит его из обыкновенных ассоциаций, случайностей и законов жизни. Если он унаследовал больное телосложение, его преданность не сделает его здоровым человеком. Если у него мало здравого смысла, его благочестие не поможет ему преуспеть в мирских делах. Если он привязан к неудачным связям, ему придется страдать. Если он занимается приходящей в упадок отраслью бизнеса, его молитвы не принесут ему процветания. Если он упадет на пути ядовитого газа из канализации, его благочестие не избавит его от приступа лихорадки. Итак, повсюду на горизонте мы видим следующее: благочестивый человек, как и любой другой человек, вовлечен в обычные непредвиденные обстоятельства и возможные несчастья жизни. Тогда можем ли мы сказать, что Бог не имеет к этому никакого отношения?
Опять же, история Езекии учит нас тому, что вторые причины являются Божьими инструментами, и что Он стоит за всем. Есть два источника наших знаний об истории Иудеи того времени, которое нас интересует. Одно — Библия, другое — ассирийские памятники; и весьма любопытен контраст — читать два повествования об одних и тех же событиях, сходящихся в фактах, но совершенно расходящихся по духу. Почему? Потому что один рассказывает историю с точки зрения мира, а другой рассказывает ее с точки зрения Бога. Итак, если вы возьмете одно повествование, оно будет просто таким: «На юге был заговор против политического превосходства Ассирии, и собралось множество маленьких конфедеративных царей; и Езекия из Иуды был одним из таких-то и таких-то из такой-то маленькой земли, и они опирались на Египет; и я, Сеннахирим, сошел к ним, и они распались на куски, и это все». Затем появляется Библия, и там говорится, что Бог приказал всем этим политическим осложнениям, и что все они были результатом Его целей, и что «топором в Его руке», как это живописно выразил Исайя, был этот гордый царь Ассирия, с его хвастливыми устами и тщеславными речами.
Вот принцип, по которому мы должны оценивать все события, которые с нами происходят. Есть два способа взглянуть на них. Вы можете смотреть на них снизу или сверху. Вы можете увидеть их такими, какими они кажутся людям, которые не могут смотреть дальше своего носа и интересуются только видимыми кривошипами и валами, или вы можете посмотреть на них из машинного отделения и принять во внимание невидимую силу, которая движет ими всеми. В одном случае вы сочтете загадкой, что добрым людям приходится так страдать; в другом случае вы скажете: «Это Господь, пусть Он делает» — даже когда Он делает это через Сеннахирима и ему подобных, «пусть Он делает то, что Ему угодно».
Затем следует принять во внимание еще одну вещь, а именно: чем человек лучше, тем он более верен и тем крепче он прилепляется к небу и стремится, как этот царь, делать всем своим сердцем, Вся его работа в служении Дому Божьему и поиске своего Бога, тем более вероятно, что он навлечет на себя определенные виды неприятностей и испытаний. Восстание, которое с ассирийской стороны реки казалось простым политическим восстанием, с иорданской стороны реки казалось тесно связанным с религиозной реформацией. И именно потому, что Езекия и его народ вернулись на небеса, они восстали против царя Ассирии и не служили ему. Если вы спровоцируете Сеннахирима, Сеннахирим очень быстро набросится на вас. То есть, в переводе, если вы будете жить, как мужчины и женщины-христиане, и бросить вызов миру и злу, которое лежит в каждом из нас, и сказать: «Нет, мне нечего делать. с тобой. Мой закон — не ваш закон, и, да поможет мне Бог, моя практика не будет вашей практикой», тогда вы обнаружите, что сила, которой вы бросили вызов, имеет очень длинную руку и очень крепкую хватку, и вам придется примите решение, что в той или иной форме старый закон исполнится в отношении вас. Многими скорбями нам надлежит войти в Царство.
II. Во-вторых, мой текст и его контекст раскрывают загадку, которую он поднимает.
Летописец, как я уже сказал, желает, чтобы мы заметили эту последовательность, какой бы странной она ни была, и на мгновение задумались над ней, чтобы мы могли лучше подготовиться к восприятию последующего великого объяснения. И объяснение кроется в следующих фактах.
Сеннахирим пришел уничтожить? Ни в коем случае! Вот результаты: во-первых, пробуждение здоровой энергии и активности. Если бы неприятности, неприятности и печали, большие или малые, не приносили нам ничего другого, то они были бы ясной и простой выгодой, если бы они разбудили нас, ибо половина людей проводит половину своей жизни в полусне. И всякий, кто когда-либо переживал великую скорбь, может вспомнить, какие глубокие источники открылись в его сердце, о которых он раньше ничего не знал, и как силы, о которых он сам не подозревал, вдруг пришли к нему, и как жизнь, вместо того чтобы быть тривиальная последовательность пустяков вдруг стала значимой и торжественной — любой человек, который помнит это, почувствует, что если бы не было ничего другого, что его неприятности сделали для него, кроме как вытряхнуть его из оцепенения и пробудить в напряжении полезной деятельности. , так что он закричал:
«Призови свои силы, душа моя! и осмелюсь
Конфликт неравной войны».
у него будет возможность благословить Бога за самое грубое обращение. Тропики очень приятны для ленивых людей, но они подтачивают конституцию и делают невозможным работу; и после того, как человек какое-то время прожил в вечном лете, он начинает тосковать по сырости, туману, морозу и восточным ветрам, которые придают бодрость системе и делают его пригодным для работы. Бог часто помещает нас в очень неблагоприятную атмосферу, и оправданием этого является то, что мы можем быть настроены на активное служение. Это было первое доброе дело, которое принес приход Сеннахирима.
Следующим было то, что его вторжение усилило зависимость от Бога. Вы помните историю наглых насмешек и вульгарного хвастовства со стороны него и его слуг, а также один ответ, который был дан: «Езекия, царь, и Исайя, сын Амоса пророка, молились и воззвали к небу». Ах! дорогие братья, все, что приводит нас к Его груди, является благословением. Мы можем назвать это злом, когда говорим с точки зрения глупых чувств и трепетного сердца, но если он несет нас в Его объятия, любой ветер, самый резкий и свирепый, следует приветствовать больше, чем ленивое затишье или нежное спокойствие. зефиры. Если, осознавая свою собственную слабость и бессилие, мы вынуждены еще больше полагаться на Него, тогда будем благодарны за все, что послужило средством достижения такого благословенного исхода. Это было второе доброе дело, которое сделал Сеннахирим.
Третье хорошее дело, которое он не совсем сделал, но которое было сделано через него, заключалось в том, что опыт избавляющей силы Бога обогатился. Вы помните чудо уничтожения армии. Мне нет нужды распространяться об этом. Человеку, который может оглянуться назад и сказать: «Ты был со мной в шести бедах», никогда не придется бояться седьмой; и тот, кто висел на этой крепкой веревке, покачивался в темноте и удушающей атмосфере ямы и снова был вытянут на солнечный свет, будет доверять ей на все времена. Если бы не было другого объяснения, расширенное и углубленное переживание реалий Божьего Евангелия и Божьей благодати, которые покупаются только скорбью, было бы достаточным объяснением любой скорби, которую когда-либо приходилось нести любому из нас.
«Что ж, ревет буря для того, кто слышит
Более глубокий голос сквозь бурю.
Есть большие отрывки Священного Писания, которые не имеют для нас никакого смысла и никакого блаженства, пока они не будут истолкованы нам через потери и скорби. Мы никогда не узнаем ценность маяка до тех пор, пока на нас не обрушится ноябрьская тьма и завывания ветра, и тогда мы оценим его ценность.
Итак, дорогие друзья! Итогом всего этого является лишь то старое учение, что если бы мы поняли, для чего нужна жизнь, мы бы меньше удивлялись печалям, которые в ней присутствуют. Ибо жизнь предназначена для того, чтобы сделать нас причастниками Его святости, а не для того, чтобы сделать нас счастливыми. Наше счастье — это второстепенная цель, не вне поля зрения Божественной любви, но и не главная. И прямое намерение и миссия печали, как и прямое намерение и миссия радости, состоят в том, чтобы способствовать достижению той великой цели, что мы «должны быть причастниками Его святости». «Всякую ветвь у Меня, приносящую плод, Он очищает, чтобы она принесла больше плода».
III. Наконец, мой текст содержит предупреждение о том, что нельзя позволять процветанию сводить на нет работу невзгод.
Езекия мужественно прошел через испытания. Они сделали именно то, чего хотел от них Бог; они вознесли его на небеса, заставили опуститься на колени. Когда пришло письмо Сеннахирима, он отнес его в Храм, развернул перед Богом и сказал: «О Господь! это Твое дело. Оно адресовано мне, но предназначено Тебе; Ты ответь на него». И вот он получил помощь, которую хотел. Но после этого он сломался. Он был «возвышен»; и союзники, его соседи, которые и пальцем не пошевелили, чтобы помочь ему, когда он нуждался в их помощи, посылали ему подарки, которые были бы гораздо более своевременными, когда он боролся за свою жизнь с Сеннахиримом. Что «пришло после (Божьей) верности»? Это — «возгордилось сердце его, и воздал он не по оказанной ему пользе». Поэтому удар пришлось нанести снова. Очень многие люди укрываются в арках, когда идет дождь, и выбегают, как только он прекращается, и очень многие люди воспринимают религию как зонтик, чтобы укрыться, когда приходит солнечный свет. Мы переходим мост и забываем об этом, а когда проказа покидает нас, нам не хочется возвращаться и благодарить. Иногда мы тоже начинаем думать: «В конце концов, это мы убили армию Сеннахирима, а не ангел». И поэтому, подобно скучным ученым, нам нужно повторить урок один, два, три раза, «здесь немного и там немного, заповедь за заповедью, строка за строкой». Никто из нас не придавал близко к сердцу наши прошлые трудности и испытания, чтобы Бог мог безопасно сжечь жезл, пока мы находимся в этой жизни.
Дорогие друзья! пусть не говорят о нас: «Напрасно я побил детей твоих». Они не получили никаких исправлений»; но лучше будем держаться ближе к Нему и стремиться познать сладостный и любящий смысл Его самых острых ударов. Тогда маленькая книга, «написанная внутри и снаружи с плачем и горем», которую мы все, в свою очередь, должны впитать и сделать своей собственной, может быть «горькой во рту», но после этого будет «сладкой, как мед».
2 ХРОН. xxxiii. 9-16 – ГРЕХ И ПОКАЯНИЕ МАНАССИИ
«И ввел Манассия в заблуждение Иуду и жителей Иерусалима и сделал их хуже, чем язычники, которых Господь истребил пред сынами Израилевыми. 10. И говорил Господь Манассии и народу его, но они не слушали. 11. И навел Господь на них военачальников царя Ассирийского, и они взяли Манассию среди терновника, и связали его оковами, и отвели его в Вавилон. 12. И когда он был в скорби, он взмолился Господу Богу своему, и весьма смирился пред Богом отцов своих, 13. И помолился ему, и он был умолен о нем, и услышал мольбу его, и возвратил его. в Иерусалим в свое царство. Тогда Манассия узнал, что Господь Он — Бог. 14. После этого он построил стену вне города Давидова, с западной стороны Гиона, в долине, до входа в рыбные ворота, и окружил Офела, и воздвиг ее на весьма большую высоту, и поставил военачальников во всех укреплённых городах Иуды. 15. И взял богов чужих и идола из дома Господня и все жертвенники, которые он построил на горе дома Господня и в Иерусалиме, и выбросил их из города. . 16. И отремонтировал жертвенник Господень, и принес на нем жертвы мирные и благодарственные, и повелел Иудее служить Господу Богу Израилеву» (2 Хрон. xxxiii. 9-16.
История греха и покаяния Манассии может служить типичным примером. Ее историческая подлинность отрицается на том основании, что она появляется только в этой Книге Паралипоменон. Я должен предоставить другим возможность обсудить этот вопрос; Моя цель — раскрыть учение, содержащееся в этой истории.
Первым пунктом в нем является суровое обвинение против Манассии и его народа. Опыт, который огорчил многие более скромные дома, повторился в царском доме, где за Езекией последовал Манассия, который презирал все, чему поклонялся его отец, и поклонялся всему, что ненавидел его отец. К счастью, глаза отца были закрыты задолго до того, как идолопоклонническая склонность его сына могла проявиться. Вступив на престол в двенадцать лет, он не мог сразу начать свои злые дела и, вероятно, уберегся бы от них, если бы его отец прожил достаточно долго, чтобы сформировать его характер. Двенадцатилетний ребенок, брошенный на трон, мог заразиться любым грехом, находившимся в атмосфере. В повествовании указываются два момента, в которых, повзрослев и утвердившись в своем поведении, он заблудился: во-первых, в своем идолопоклонстве; и, во-вторых, в его презрении к протестам и предупреждениям. Что касается первого, то предыдущий контекст дает ужасную картину. Он был охвачен безумием идолопоклонства и погряз во всех видах ложного поклонения. Какому бы странному богу ни представляли, для него были гостеприимство, жертвенник и приношение. Баал, Молох, «воинство небесное», волшебники, чародеи, все, кто претендует на владение каким-либо черным искусством, — все были приветствованы, и чем больше, тем лучше. Без сомнения, это страстное принятие разнообразного множества божеств было отчасти реакцией на монотеизм прежнего царствования, но также было естественным результатом окружения поклонниками этих различных богов; и это было бессознательное признание недостаточности каждого из них для заполнения пустоты в сердце и удовлетворения потребностей духа. Есть «много богов и много господ», потому что их недостаточно; «Господь, Бог наш, есть Господь один», потому что Он в Своем единственном «Я» больше, чем все это, и достаточно для любого человека.
Мы также можем отметить, что в начале главы говорится, что Манассия сделал «подобное мерзости язычников», тогда как в стихе 9 говорится, что он сделал «зла больше, чем другие народы». Когда поклоннику Иеговы нравятся язычники, он поступает хуже, чем они. Христианин-отступник более виновен, чем тот, кто никогда не «вкусил доброго слова Божия», и, скорее всего, доведет свои грехи до более вопиющего злодеяния. «Коррупция лучших — худшая». Мы не можем делать то, что делает мир, не будучи более виноватыми, чем они.
В повествовании подчеркивается тот факт, что склонность царя к идолопоклонству была приятна народу. Короли, которые боролись против этого, должны были противостоять народному течению, но при малейшем поощрении со стороны тех, кто занимал высокие посты, нация была готова откатиться назад. Правителям, желающим снизить уровень морали или религии, предстоит легкая задача; но люди, идущие их примеру, не свободны от вины, хотя и могут сослаться на то, что они только последовали. Второй пункт обвинения — отказ короля и народа прислушаться к протестам небес. 2 Царств, глава XXI, дает более подробные предупреждения пророков. «Они не слушали» — можно ли сказать о ком-либо из нас что-нибудь более безумное и печальное, чем это? Разве это не самый грех грехов и кульминация самоубийственной глупости, когда Бог призывает Бога, а люди затыкают свои уши? И все же, как многие из нас не обращают большего внимания на Его голос, в Его промыслах, в нашей собственной совести, в истории, в Писании и, что самое проницательное и умоляющее из всех, в Господе, чем на праздный ветер, свистящий в арке. ! Наши собственные злые дела затыкают нам уши, а заткнутые уши облегчают дальнейшие злые дела.
Вторым шагом в этой типичной истории является милосердное наказание, призванное обеспечить возможность услышать голос Божий. 2 Царств говорят об угрозе, но не об исполнении; Паралипоменон сообщает об исполнении, но не об угрозе. Мы отмечаем, как решительно признается рука Божия за политическими осложнениями, которые привели ассирийцев в Иерусалим, и как конкретно утверждается, что вторжение возглавил не Асархаддон, а его полководцы. Местом пленения Манассии также указано не Ниневия, как можно было бы ожидать, а Вавилон. Эти детали, особенно последние, выглядят как подлинная история. Это история, которая несет урок. Вот один из ярких примеров божественного метода, который работает сегодня так же, как и тогда. Рука Божья стоит за второстепенными причинами событий. Наши горести и «несчастья» посланы нам Им, а не брошены на нас только человеческими руками или происходят в результате действия безличных законов. Они предназначены для того, чтобы заставить нас задуматься и отбросить зло из наших рук и сердец. Лучше всего руководствоваться Его оком и не нуждаться в «удилах и уздечке»; но если мы упрямимся, как «мул неразумный», то на втором месте стоит попробовать кнут, чтобы он заставил нас бежать в запряжке по дороге, которую Он желает. Если бы мы привыкли смотреть на бедствия как на Его любящее наказание, призванное привлечь нас к Себе, нам не пришлось бы так часто стоять в недоумении по поводу того, что мы называем тайнами Его провидения.
Следующим шагом в этой истории является покорность грешного сердца после удара. Самое страшное несчастье — это несчастье, потраченное впустую и не приносящее нам никакой пользы. И Богу часто приходится сокрушаться: «Напрасно Я побил детей твоих; они не получили никаких исправлений». Горе само по себе не имеет силы достичь цели, ради которой оно послано; но все зависит от того, как мы это воспримем. Иногда это делает нас ожесточенными, ожесточенными и упрямыми в цеплянии за зло. Сердце, дисциплинированное ею, но остающееся недисциплинированным, подобно железу, закованному в наковальню и тем самым делающемуся более мелкозернистым. Но этот король мудро отнесся к своему наказанию. Принятая скорбь – это замаскированный ангел, и ничто, что ведет нас на небеса, не является бедствием. В своих цепях Манассия молился свободнее, чем когда-либо в период своего процветания. Манассия, смирившийся перед Богом, был выше, чем тогда, когда в гордыне своего сердца он закрыл Бога от него.
Невзгоды должны очистить наше зрение, чтобы мы могли видеть себя такими, какие мы есть; а если мы это сделаем, то прекратятся высокие взгляды и мы «займем самую нижнюю комнату». Смирившись, мы будем молиться так, как не могут сделать самоуверенные и внешне благополучные люди. Горе сделало для нас все возможное, когда, как сильная рука на наших плечах, оно поставило нас на колени. Никакое несчастье не принесло нам полного благословения, если оно таким образом не поставило нас рядом с Манассией.
Следующий шаг в истории — любящий ответ смиренному сердцу и восстановление Царства. — Его умоляли. Несомненно, политические обстоятельства привели к восстановлению Манассии, как и к его плену, но именно Бог «снова привел его в царство его». Возможно, мы не получим снова потерянные блага, но мы можем быть совершенно уверены, что Бог всегда слышит крик смиренных и что если есть один голос, который с большей вероятностью достигает Его ушей и трогает Его сердце, чем другой, то это голос наказанных детей Его, которые взывают к Нему из глубины и там познали свой грех и острую нужду. Он будет у них умолен, и, вернет ли Он утраченное добро или нет, отдаст Себя, в Котором постигнуто все добро. Опыт Манассии может повториться и в нас.
И самое приятное в этом было не то, что он получил обратно свое царство, а то, что «тогда Манассия узнал, что Господь Он был Бог». Это имя было для него всего лишь именем, но теперь оно стало реальностью. Наша традиционная, второстепенная вера в Господа поверхностна и во многом нереальна, пока она не углубится и не оживится опытом. Если мы воззвали к Нему и получили облегчение, тогда у нас есть почва убеждения, которую невозможно поколебать. Раньше мы могли, самое большее, сказать: «Я верю в Господа» или «Я думаю, что Бог существует», но теперь мы можем сказать: «Я знаю», и никакая критика или противоречие не могут поколебать это. Такое познание не есть познание, приобретенное одним только разумом, но это знакомство с живой Личностью, подобное познанию, которое имеют любящие души друг о друге; и тот, у кого это знание является результатом его собственного опыта, может улыбнуться сомнениям и вопросам и сказать вместе с Апостолом Любви: «Мы знаем, что мы от Бога… и мы знаем, что Сын Божий пришёл, и дал нам разумение, чтобы мы познали Того, Кто истинен». Тогда, если у нас есть это знание, мы будем слушать ту же самую заповедь Апостола: «Храните себя от идолов», так же как результатом познания Манассии Бога было то, что «он взял чужих богов и идола из дома». Господа».
2 ХРОН. xxxiv. 1-13 – ИОСИЯ
«Иосии было восемь лет, когда он воцарился, и царствовал он в Иерусалиме тридцать один год. 2. И делал он то, что было правильно в очах Господа, и ходил путями Давида, отца своего, и не уклонялся ни направо, ни налево. 3. Ибо в восьмой год царствования своего, еще будучи молодым, начал он искать Бога Давида, отца своего, а в двенадцатый год начал очищать Иудею и Иерусалим от высот и рощ, и резные истуканы, и литые истуканы. 4. И разрушили жертвенники Ваалам в присутствии его; и изображения, которые были на высоте над ними, он срубил; и рощи, и резные истуканы, и литые истуканы он сокрушил, и превратил их в прах, и рассыпал на могилах приносивших им жертву. 5. И сжег кости священников на жертвенниках их, и очистил Иудею и Иерусалим. 6. И так сделал он в городах Манассии, Ефрема и Симеона вплоть до Неффалима, с мотыгами их вокруг. 7. И когда он разрушил жертвенники и рощи, и истлел в прах истуканы, и срубил всех идолов по всей земле Израилевой, он возвратился в Иерусалим. 8. В восемнадцатом году своего царствования, когда он очистил землю и дом, он послал Шафана, сына Азалии, и Маасею, правителя города, и Иоаха, сына Иоахаза, летописца, чтобы починить дом Господа Бога своего. 9. И пришли к Хелкии первосвященнику, и отдали серебро, принесенное в дом Божий, который собрали левиты, охраняющие двери, от руки Манассии и Ефрема и от всего остатка Израиля, и всех Иуды и Вениамина; и они вернулись в Иерусалим. 10. И передали его в руки работникам, присматривающим за домом Господним, и дали его работникам, работавшим в доме Господнем, для ремонта и исправления дома: 11. Даже для ремонта и ремонта дома. ремесленники и строители дали его, чтобы купить тесаный камень и бревна для строений и для покрытия домов, которые разрушили цари Иудеи. 12. И люди эти добросовестно выполняли работу, и надзирателями над ними были Иахаф и Авдия, левиты из сыновей Мерари; и Захария и Мешуллам из сыновей Каафовых, чтобы выдвинуть его; и прочие из левитов, все, умеющие обращаться с музыкальными инструментами. 13. Также они были над носильщиками и надзирали за всем, что производило работу, и всякую работу; а из левитов были писцы, и надзиратели, и привратники.'- 2 Хрон. xxxiv. 1-13.
Еще один мальчик-царь, даже моложе, чем его дедушка Манассия при его воцарении, и еще одно изменение религии отца! Эти колебания от идолопоклонства к поклонению Иегове, по воле царя, печально говорят о том, как мало люди заботились о том, кому они поклонялись, и насколько чисто вопросом церемоний и имен были как их идолопоклонство, так и их поклонение Иегове. Религия двора была религией нации, только идолопоклонство было более близким по духу, чем служение Богу. Мы не можем решить, насколько глубоко ребенок-монарх Иосия понимал, что означало это служение, но небольшой его набросок в стихах 2 и 3, по крайней мере, наводит на мысль о том, что он имел это служение, и вполне может служить прекрасным портретом раннего периода. благочестие.
Восьмилетний ребенок, возведенный на трон убитого отца, должен был обладать сильной волей и любовью к добру, чтобы противостоять развращающему влиянию королевской власти в стране, полной идолов. Здесь мы снова видим, что, как бы велика ни была сила обстоятельств, они не определяют характер; ибо мы всегда можем решить, поддаемся ли мы им или сопротивляемся им. Господствовавшее идолопоклонство повлияло на мальчика, но оно побудило его возненавидеть его всем сердцем. Таким образом, избегая опасности, связанной с крапивой, мы можем безопасно сорвать цветок. Люди, сокрушившие какое-либо злое учреждение, обычно воспитывались так, чтобы ощутить всю его силу.
«Он делал то, что было правильно в глазах Иеговы» — это может означать просто, что он поклонялся Иегове посредством внешних церемоний, но, вероятно, это означает нечто большее; а именно, что жизнь его была чиста и богоугодна, или, как бы сказали, чиста и нравственна, свободна от гнусных пороков, которые домогаются молодого князя. «Он ходил путями Давида, отца своего», не будучи одним из «эмансипированных» юношей, которые считают мужественным сбросить с себя ограничения веры и морали своих отцов. Он «не сворачивал ни направо, ни налево», а шел прямо по дороге, которую указала ему совесть, хотя и звали его соблазнительные голоса из многих переулков, которые, казалось, вели в приятные места. «Еще будучи молодым, он начал искать Бога Давида, своего отца» — в критическом возрасте шестнадцати лет, когда жители Востока старше нас, в расцвете ранней зрелости, он пробудился к более глубоким переживаниям и почувствовал потребность для более близкого прикосновения к Богу. Карьера, начатая таким образом, обычно предваряет жизнь чистую, напряженную и благословленную все более и более ясным видением Бога, которого всегда можно найти у тех, кто ищет Его. Такое детство, расцветающее в такое отрочество и расцветающее в таком зрелом возрасте, возможно для каждого ребенка среди нас. Оно «все равно принесет плоды в старости».
Два события, о которых рассказывается в этом отрывке, очищение земли и ремонт Храма, описаны в перевернутом порядке в 4 Царств, но здесь порядок, вероятно, более точен, поскольку указаны даты, тогда как во 2 Царств, хотя чистка связана с восстановлением Храма, но не говорится, что она произошла после. Но этот приказ не имеет большого значения. Важна огненная энергия Иосии в деле разрушения идолов. Здесь, там, повсюду он пылает и пожирает. Он посылает вспышку даже в пустынные руины израильского царства, где идолы пережили своих приверженцев и до сих пор околдовывают оставшиеся жалкие осколки Израиля. Каменные алтари были разрушены, деревянные солнечные столбы разрублены на куски, металлические изображения разбиты и истерты в порошок. Была проведена чистая зачистка.
Прилив свирепости, смешанный с презрением, проявляется в том, что Иосия рассыпает «пыль» изображений на могилах их поклонников, как если бы он сказал: «Вот вы лежите вместе, избитые идолы и мертвые поклонники, и ни один из них не может помочь другому!» Те же чувства побуждали выкапывать скелеты священников и сжигать кости на тех самых жертвенниках, которым они служили, оскверняя таким образом жертвенники и совершая суд над священниками. Без сомнения, во всем этом было много насилия и сильное напряжение «гнева человеческого». Иконоборцы имеют обыкновение быть «жестокими»; а люди без убеждений или сторонники того, что искореняют иконоборцы, ужасаются недостатку «умеренности». Но хотя насилие всегда не по-христиански, безразличие к безудержному злу не является заметно более христианским, и в целом вы не можете душить змей в изящной позе или без использования некоторой силы, чтобы сжать извилистую шею.
Восстановление Храма происходит после очищения земли, в Паралипоменонах и, естественно, в порядке событий, поскольку изгнание идолов всегда должно предшествовать строительству или ремонту Храма Божьего. Разрушительная работа очень плоха, если только она не направлена на расчистку места для строительства Храма. Счастлив тот человек или век, который способен на то и другое! Иосия и Иоас работали над восстановлением Храма примерно таким же образом, но священство Иосии было более заинтересовано в этом, чем Иоас.
Но мы можем отметить один или два момента в его восстановлении. Он приложил свои личные усилия к предварительному искоренению идолов, но сейчас у него не было необходимости делать это. Он мог бы работать на этот раз заместителем. И примечательно, что для проведения реставрации он выбрал «мирян». Возможно, он знал, как Иоасу помешало мошенничество священников, которые усердно собирали деньги, но медленно тратили их на Храм. В любом случае он поручил эту работу трем высокопоставленным чиновникам: государственному секретарю, губернатору Иерусалима и официальному историку.
Судя по всему, какое-то время велся сбор средств на ремонт Храма; вероятно, это началось шесть лет назад, когда началась «чистка» земли. Его продолжили левиты, и этому способствовали даже «остатки Израиля» в северном царстве, которые в своей безнадежной слабости начали ощущать тягу древнего братства и узы общего поклонения. . Этот фонд находился на хранении первосвященника, и трем комиссарам было поручено потребовать его от него. Здесь 2 Царств яснее, чем наш отрывок, и показывает, что главным образом трем чиновникам нужно было получить деньги от Хелкии и передать их начальникам работ.
В повествовании есть два примечательных момента; Одним из них является замечание о том, что «люди выполняли свою работу добросовестно», что здесь звучит довольно загадочно, но во 2 Царств приводится как причина, по которой не велось никаких отчетов. Это не пример для подражания, а верный способ рано или поздно заставить подчиненных поступить неверно; но приятный признак духа, оживляющего всех, кого это касается.
Конечно, эти люди работали «как всегда на глазах у великого надсмотрщика». Именно это заставляет нас работать верно, независимо от того, есть ли у нас какой-либо земной надзиратель или проверяющий или нет. Еще один примечательный момент заключается в том, что не только руководители работ — «подрядчики», как мы могли бы сказать, — были левитами, но также и низшие руководители, или, как мы могли бы сказать, «бригадиры».
И не только это, но они были теми, кто «искусно владел музыкальными инструментами». Что там делали музыканты? Поднялось ли здание?
«со звуками приятных симфоний и сладких голосов?»
Можем ли мы не уловить из этого необычного замечания великую мысль о том, что для возведения истинного Храма арфы хвалы не менее необходимы, чем мечи или мастерки, и что мы не сможем сделать правильное дело для Бога или человека, если не будем делать это так, как в случае с мелодия в наших сердцах? Наша жизнь должна быть полна музыки, если мы хотим заложить хотя бы один камень в Храм.
2 ХРОН. xxxiv. 14-28 — ИОСИЯ И НОВООТКРЫТЫЙ ЗАКОН
«И когда вынесли серебро, принесенное в дом Господень, Хелкия священник нашел книгу закона Господня, данную через Моисея. 15. И Хелкия сказал в ответ Шафану писцу: книгу закона я нашел в доме Господнем. И Хелкия передал книгу Шафану. 16 И отнес Шафан книгу царю, и принес царю слово обратно, говоря: все, что поручено рабам твоим, они сделают. 17. И собрали серебро, найденное в доме Господнем, и передали его в руки надзирателям и в руки работникам. 18. И сказал Шафан писец царю, говоря: Хелкия священник дал мне книгу. И Шафан прочитал это пред царем. 19. И было, когда царь услышал слова закона, он разодрал одежды свои. 20. И приказал царь Хелкии и Ахикаму, сыну Шафана, и Авдону, сыну Михи, и Сафану писцу, и Асайе, рабу царскому, говоря: 21. Пойдите, спросите обо мне Господа, и о оставшимся в Израиле и в Иудее о словах найденной книги, ибо велик гнев Господень, излившийся на нас за то, что отцы наши не сохранили слова Господня, чтобы сделать после все, что написано в этой книге. 22. И Хелкия и те, кого назначил царь, пошли к Олде пророчице, жене Шаллума, сына Тиквафа, сына Хасры, хранительницы гардероба; (теперь она жила в Иерусалиме в коллегии;) и говорили ей об этом. 23. И она ответила им: так говорит Господь Бог Израилев: скажите человеку, который послал вас ко Мне. 24. Так говорит Господь: вот, Я наведу бедствие на это место и на жителей его, все проклятия, написанные в книге, которую они читали пред царем Иудейским: 25. За то, что они оставили Меня. и возжигали фимиам иным богам, чтобы они прогневили Меня всеми делами рук своих; посему гнев Мой изольется на это место и не угаснет. 26. А что касается царя Иудейского, который послал вас вопросить Господа, то скажите ему: так говорит Господь Бог Израилев о словах, которые ты слышал; 27. За то, что сердце твое было нежно, и ты смирил себя пред Богом, когда ты услышал слова Его о месте этом и о жителях его, и смирился предо Мною, и разодрал одежды твои, и заплакал предо Мною; И Я услышал тебя, говорит Господь. 28. Вот, Я соберу тебя к отцам твоим, и ты соберешься в могилу твою с миром, и не увидят глаза твои всего зла, которое Я наведу на это место и на жителей его. И они снова принесли царю слово» (2 Хрон.). xxxiv. 14-28.
Около ста лет отделяли восстановление Езекии от восстановления Иосии. И это не было чем-то большим, чем кратковременная остановка сильного прилива, идущего в противоположном направлении; а Иосия находился слишком близко к краю водопада, чтобы продержаться или предотвратить падение. Нет ничего более трагичного, чем действие закона, который часто вызывает у детей оскомину из-за того, что отцы ели кислый виноград.
I. Первым моментом в этом отрывке является обнаружение книги
Закон.
Книга была потеряна до того, как ее нашли. Как долго мы не знаем, но тот факт, что он хранился так небрежно, красноречиво свидетельствует о безразличии священников и королей, назначенных его хранителями. Нарушители закона напрямую заинтересованы в том, чтобы избавиться от сводов законов, точно так же, как владельцы магазинов, использующие короткие мерки и легкие гири, не беспокоятся о том, чтобы стандарты были легко доступны. Если мы не сделаем Божий закон своим руководством, мы захотим скрыть его из поля зрения, чтобы он не был нашим обвинителем. Какой может быть более печальный или верный признак зла, чем то, что мы предпочли бы не «слушать, что скажет Бог Господь»?
Простая история нашего перехода дает самое естественное объяснение находки. Хелкия, вероятно, расчистил темные углы, готовясь к ремонту и храня подписку, и много затерянных вещей обнаружилось. Если возможно, что книгой Закона пренебрегали (а религиозная развращенность последних ста лет делает это слишком несомненным), то ее обнаружение в каком-нибудь пыльном уголке вполне понятно и не вызывало бы сомнений, если бы не потребности теории. «Читать между строк» увлекательно, но рискованно; ибо читатель, скорее всего, бессознательно сделает то, что, как говорят, сделал Хелкия, а именно, выдумает то, что, по его мнению, он находит.
Принимая повествование в его нынешнем виде, мы можем увидеть в нем поразительный пример нерушимости Слова Божьего. Его закон нерушим, и кажется, что его письменное воплощение тоже прожило заколдованную жизнь. Когда мы принимаем во внимание опасности, сопровождающие передачу древних рукописей, необходимую нехватку экземпляров до изобретения книгопечатания, рассеяние еврейского народа, действительно кажется, что божественная рука охраняла эту почтенную книгу. Как получилось, что этот странный народ, никогда не соблюдавший своего Закона, плыл сквозь все свои беды, подобно Цезарю с его комментариями сквозь зубы, неся высоко и сухо Слово, которому они так плохо повиновались? «Запишите это… в книгу, чтобы это было для будущего времени во веки веков». Постоянство написанного Слова, наблюдающее за ним провидение, романтическая история его сохранения на протяжении веков забвения и непреходящий дар миру объективных норм долга, остающихся неизменными из века в век, — все это предполагает это новое появление забытого Закона.
Это также может означать, что честные усилия после реформации обычно вознаграждаются более ясным знанием воли Бога. Если бы Хелкия не был занят исправлением неправильных вещей, он бы не нашел книгу в темном тайнике. Нам говорят, что совпадение открытия в самый последний момент подозрительно. Так и есть, если не верить в Провидение. Если да, то совпадение — это всего лишь один из случаев, когда Он посылает дары нужного сорта в нужный момент. Это не первый и не последний раз, когда попытка соблюдать закон Божий привела к более широкому познанию закона. Это не первый и не последний раз, когда Бог посылает Своим верным слугам подходящий подарок. То, что мир называет случайным совпадением, глубокая мудрость считает прикосновением руки Бога.
Опять же, это открытие напоминает нам, что истинной основой всех религиозных реформ является Слово Божье. Иосия начал восстанавливать Храм, но пока не услышал Закон, он не знал, насколько велика была задача, которую он взял на себя. Эта найденная книга дала импульс и направление его усилиям. Ближайшая параллель — это повторное открытие Библии в шестнадцатом веке, или, если принять один случай за символ целого, Лютер нашел пыльную латинскую Библию среди заброшенных монастырских книг. Единственная реформация упадочной или секуляризованной церкви – это возвращение к Библии. Увядшие цветы поднимут головки, если их погрузить в воду. Старая Библия, открытая и примененная заново, должна лежать в основе любого реального обновления мертвого или умирающего христианства.
II. Следующий момент – это действие вновь открытого Закона. Шафан был тесно связан с Иосией, поскольку его должность делала его доверенным лицом. Обычно считается само собой разумеющимся, что он и другие люди, упомянутые в этом уроке, образовали небольшую группу искренних поклонников Иеговы, полностью сочувствующих Реформации, и что среди них лежит авторство книги. Но мы ничего о них не знаем, кроме того, что рассказывается здесь и в параллели в Книге Царств. Один из них, Ахикам, был другом и защитником Иеремии, а писец Шафан был отцом другого друга Иеремии. Возможно, все они были согласны с королем, а могли и нет.
Во всяком случае, Шафан отнес книгу Иосии. Мы можем представить себе эту сцену: возрастающий трепет обоих мужчин по мере того, как вся степень отхода народа от Бога становилась все яснее и яснее, дрожащий тон читателя и молчаливое, пристальное внимание слушателя, когда торжественные угрозы исходили от Шафана. неохотные бледные губы. В них было достаточно, чтобы тронуть более твердое сердце, чем сердце Иосии. Мы не можем предположить, что, зная историю прошлого и будучи достаточно просвещенным, чтобы «искать Бога Давида, отца своего», он не знал в общих чертах, что грех означает скорбь, а национальное неповиновение — национальную смерть. Но у всех нас есть способность притуплять острие истины, особенно если она была знакома, так что некоторая новизна в способе ее изложения или даже иногда ее повторение без новизны может превратить банальную и бессильную истину в могучий инструмент. трясти и таять.
Так, кажется, было и с Иосией. Новое или старое, Слово нашло его так, как никогда раньше. Почтенный экземпляр, с которого читал Шафан, совпадение с его открытием именно тогда, бесчестие, нанесенное ему так долго, - все это, возможно, способствовало этому впечатлению. Как бы оно ни возникло, оно было сделано. Если человек честно выслушает Слово Божье и будет честен с самим собой, это поставит его на колени. Ни один человек не использует закон Божий правильно, если он не убедит его в своем грехе и не побудит к той самоуничиженной печали, страстным выражением которой были разодранные царские одежды. Иосия был мудр, когда не обращал своих мыслей на грехи других людей, а начинал со своих, хотя и включал в себя и других. Первая функция закона – вызвать познание греха, как глубоко учит Павел. Без этого покаянного знания религия является поверхностной, а реформация — лишь внешней. Если мы не «отвратимся от себя и не покаемся в прахе и пепле», Писание не окажет на нас свою работу, и все наше чтение будет напрасным. Также нет веской причины, почему знакомство с ним должно ослабить его силу. Но увы! это слишком часто случается. Как многие из нас трепетали бы перед Божьими судами, если бы услышали их впервые, но слушали бы их равнодушно, как гром без молнии, только потому, что мы так хорошо их знаем! Это причина уделять им внимание, а не пренебрегать ими.
Сознание греха Иосии заставило его жаждать дальнейшего слова от Бога; и поэтому он призвал этих служителей, упомянутых в стихе 20, и послал их «вопросить Господа… о словах книги». Что еще он хотел знать? Слова были достаточно ясными, и их применимость к Израилю и к нему не вызывала сомнений. Ясно, что он мог только желать знать, существует ли какая-либо возможность предотвратить судебные решения, и если да, то каковы средства. Пробужденная совесть инстинктивно чувствует, что угрозы не могут быть последними словами Бога в ее адрес, а должны быть даны для того, чтобы их не нужно было исполнять. Мы не будем справедливо сожалеть о грехе, если он не пробуждает в нас желание услышать слово от Бога, которое скажет нам, как спастись. Закон подготавливает Евангелие и без него является неполным. «Душа согрешающая, она умрет» — это не все, что может сказать Бог сострадания и любви. Слабое обещание жизни заключено в самом факте угрозы смерти, хотя и слабое, но достаточное, чтобы пробудить искреннее желание услышать еще одно слово от Господа. Мы правильно используем торжественные откровения Божьего закона, когда они побуждают нас восклицать: «Что мне делать, чтобы спастись?»
III. Итак, мы подошли к последнему пункту — обоюдоострому посланию пророчицы. Иосия, похоже, не сказал своим посланникам, куда идти; но они знали и направились прямо к очень маловероятному человеку, жене неизвестного человека, известного только как сын своего отца. Где был Иеремия из Анафофа? Возможно, в это время он был не в городе. Раньше в Израиле были пророчицы. Мириам и Девора, жена Исаии, являются примерами пророчества «ваших дочерей»; и это посольство к Олде полностью соответствует высокому положению, которое занимали женщины в этом государстве, основу которого создали сами небеса. В Господе Иисусе «нет ни мужеского пола, ни женского», и иудаизм гораздо ближе приблизился к этому идеалу, чем в других странах.
Послание Хульды состоит из двух частей: одна — подтверждение угроз Закона; одно – заверение Иосии в принятии его покаяния и милостивое обещание спастись от надвигающейся бури. Эти два в точности эквивалентны двойному аспекту Евангелия, который завершает Закон, подтверждая его приговор и указывая путь к бегству.
Обратите внимание, что первая часть обращается к Иосии как к «человеку, который послал тебя», а вторая называет его. Посольство, вероятно, не раскрыло его имени, и Хульда поначалу хранила завесу, поскольку личность отправителя не имела никакого отношения к ее ответу; но когда она приходит говорить о прощении и Божьем благоволении, не должно быть неопределенности в цели вести, и кающееся сердце должно быть нежно связано словом Божиим прямо к самому себе. Угрозы общие, но каждая душа, сожалеющая о грехе, может принять обещание прощения как свое собственное. Великое Божье «Кто бы то ни было» для меня так же несомненно, как если бы мое имя стояло на странице.
Ужасное послание о неизбежности разрушения, нависшего над Иерусалимом, точно соответствует бремени всего учения Иеремии. Было слишком поздно предотвратить падение. Внешние суды должны прийти сейчас, поскольку акцент пророчества заключается в его последних словах: оно «не угаснет». Но это не означало, что покаяние было слишком запоздалым, чтобы изменить весь характер наказания, которое, если бы оно было смиренно принято, было бы отцовским наказанием. Так же учил Иеремия, призывая подчиняться «халдеям». Никогда не поздно искать милости, хотя может быть слишком поздно надеяться на предотвращение внешних последствий греха.
Что касается Иосии, то его покаяние было принято, и он был уверен, что будет приведён к своим отцам. Это выражение, как ясно из тех мест, где оно встречается, не является синонимом ни смерти, ни погребения, от которых оно отличается, но представляет собой смутное обещание соединения, за гробом, с отцами, которые, в каком-то одном состоянии, которое мы можем назвать местом, собираются в спокойную компанию и больше не странствуют как паломники и странники в этой одинокой и изменчивой жизни.
Иосия погиб в бою. Неужели он с миром отправится в могилу? Конечно да! если, умирая, он почувствовал присутствие Божие и во тьме увидел великий свет. Тот, кто умирает таким образом, даже если это происходит в гуще битвы, и кровь его сердца льется из раны от стрелы на пол колесницы, умирает в мире и в мире.
2 ХРОН. xxxvi 11-21 — ПАДЕНИЕ ИУДЫ
«Седекии был двадцать один год, когда он начал царствовать, и правил одиннадцать лет в Иерусалиме. 12. И делал он злое в очах Господа Бога своего, и не смирился пред пророком Иеремией, говорящим из уст Господних. 13. И он восстал против царя Навуходоносора, который заставил его поклясться небесами, но он ожесточил шею свою и ожесточил сердце свое от обращения к Господу Богу Израилеву. 14. И все начальники священников и народ после всех мерзостей язычников очень много согрешали; и осквернил дом Господень, который он освятил в Иерусалиме. 15. И послал к ним Господь Бог отцов их через Своих послов, встающих вовремя и посылающих; потому что Он пожалел народ Свой и жилище Свое: 16. А они смеялись над посланниками Божиими, и презирали слова Его, и пророков Его злоупотребляли, доколе не восстал гнев Господень на народ Его, доколе не было средство. 17. И навел он на них царя Халдейского, который убил юношей их мечом в доме святилища их, и не пожалел ни юноши, ни девушки, ни старика, ни согбенного от старости; все они в его руку. 18. И все сосуды дома Божия, большие и малые, и сокровища дома Господня, и сокровища царя и князей его; все это он привез в Вавилон. 19. И сожгли дом Божий, и разрушили стену Иерусалима, и все чертоги его сожгли огнем, и все прекрасные сосуды его уничтожили. 20. А уцелевших от меча он увел в Вавилон; где они были слугами ему и его сыновьям до царствования Персидского царства: 21. Чтобы исполнить слово Господне из уст Иеремии, доколе земля наслаждалась своими субботами; ибо, пока она лежала в запустении, она соблюдала субботу, чтобы исполниться шестьдесят десять лет» (2 Хрон. xxxvi 11-21.
Большое — это не величие, а малость — не малость. Завоевание Навуходоносором Иудеи было, по его мнению, одной из наименее важных из его многочисленных побед, но это единственная из них, которая сохранилась в памяти мира и сохранила его имя как нарицательное слово. Евреев было всего лишь горстка, а их страна представляла собой узкую полоску земли между пустыней и морем; но маленькая Иудея, как и маленькая Греция, научила мир. Трагедия его падения имеет значение, совершенно непропорциональное ее кажущейся величине. Наш отрывок объединяет грех Иуды и наказание Иуды, и нам лучше всего извлечь уроки из его падения, следуя порядку текста.
Подумайте о грехе. Нет ничего примечательнее, чем тон, в котором летописец, как и все ветхозаветные писатели, обращается к национальному греху. Историки-патриоты считают своим долгом и гордостью замалчивать недостатки своей страны, но эти необычные рассказчики изображают их так ярко, как только могут. Их любовь к своей стране побуждает их «открыть Израилю преступление его и Иудее его грех». В их глазах слезы, кто может сомневаться? Но когда они говорят, их голоса не дрожат. Ими движет более высокое чувство, чем ошибочный «патриотизм». Верность Богу Израиля заставляет их честно бороться с грехом Израиля. Это высшая форма любви к родине, и ее вполне можно похвалить крикливым «патриотам» в современных странах.
Посмотрите на нагромождение статей длинного обвинения Иуды в стихах с 12 по 16. Медленно, бесстрастно, беспощадно каталог перечисляет весь черный список. Это похоже на протяжный звук трубы ангела суда. Любые следы горячих эмоций ослабили бы впечатление. Грех нации был настолько багровым, что не нуждался в усилении цвета. С таким же юридическим спокойствием, с такой же полнотой, ничего не упуская, «книга», которая однажды будет раскрыта, записывает дела каждого человека, и он будет «судим по тому, что написано в этой книге». Некоторым из нас наша страница покажется грустной.
Но моменты, изложенные в этом обвинительном заключении, поучительны. Идолопоклонство Иуды и «преступление после всех мерзостей язычников», конечно, заметно, но здесь речь идет о духе, который привел к идолопоклонству, а не о самом идолопоклонстве. Совершение Седекией «зла в глазах Господа» рассматривается как усугубляемое тем, что он не смирил себя перед Иеремией, а главное и главное его преступление состоит в том, что «он напряг свою шею и ожесточил свое сердце, чтобы не обратиться к Господу». Точно так же грех людей достигает своего апогея в их «насмешке» и «насмешке» над пророками и «презрении» ими слов Божиих. Итак, злая жизнь коренится в отчужденном сердце, а источником всякого греха является упрямое своеволие. Это серный источник, из которого не может течь ничего, кроме нездоровых потоков, и величайший из всех грехов — это отказ слышать голос Бога, когда Он говорит с нами.
Далее, это обвинение выявляет терпеливую любовь Божию, ищущую, несмотря на всю их глухоту, найти путь к ушам и сердцам грешников. В смелом перенесении на Него человеческих путей говорится, что Он «восстал рано», чтобы послать пророков. Конечно, это означает серьезные усилия. Глубины Божьего сердца раскрываются, когда нам предлагается думать о Его сострадании как о мотиве посланий и угроз пророка. Какое чудесное и душераздирающее откровение о Божьей снисходительности, задумчивой надежде вопреки надежде и нежелании оставить самого закоренелого грешника дано в этом многовековом конфликте терпеливого Бога с вероломным Израилем! Это божественное милосердие долго терпело и было добрым, все переносило и всего надеялось.
Подумайте о наказании. Трагические подробности наказания перечислены с той же полнотой и подавлением эмоций, что и грех. Тот факт, что все это были божественные суды, подводит летописца к позиции псалмопевца. «Я был нем, я не открывал уст своих, потому что Ты сделал это». Скорбь и жалость имеют свое место, но на первом месте должно стоять трепетное признание руки Бога, протянутой в праведном возмездии. Современные сентименталисты, столь мягкосердечные, что их шокирует христианское учение о суде, могли бы извлечь из этого урок.
Первое, что следует отметить, это то, что наступает время, когда даже Бог не может надеяться на исправление и вынужден изменить Свои методы. Его терпение не исчерпано, но упрямство человека делает неизбежным новое лечение. Бог долгие годы тщетно расточал благодеяния и мольбы, пока не увидел, что «нет средства». Только тогда Он, словно неохотно вынужденный, совершил «Свою работу, Свою странную работу». Итак, взгляните на «доброту и строгость» Бога, на доброту в Его долгом промедлении, строгость в последнем ударе, и узнайте, что Его цель та же самая, хотя Его методы противоположны.
Для летописца Бог является истинным действующим лицом в человеческих делах. Навуходоносор думал о своем завоевании как о завоеванном собственной рукой. Светские историки рассматривают падение Седекии просто как результат политических условий того времени и иногда думают, что это не могло быть божественным судом, поскольку оно было вызвано естественными причинами. Но этот старый летописец видит глубже, и для него, как и для нас, если мы мудры, «история мира есть суд мира». Навуходоносоры — это секиры Бога, которыми Он срубает бесплодные деревья. Они несут ответственность за свои действия, но они — Его инструменты, и Его рука владеет ими.
Железные цепи, связывающие грех и страдания, раскрываются в падении Иуды. Мы не можем утверждать, что сейчас наблюдается такая же тесная связь между безбожием и национальной катастрофой, как это было в Израиле. Мы также не можем утверждать, что для отдельных людей страдания всегда являются плодом греха. Но по-прежнему верно, что «праведность возвышает народ» и что «только душой народы велики» в истинном смысле этого слова. Отступление от Бога всегда является «горьким и злым делом» для общества и отдельных людей, однако сладкие глотки внешнего процветания могут на время замаскировать горечь. Не армии и не флоты, не корабли, колонии и торговля, не миллионеры и тресты, не политики и дипломаты, а страх Господень и соблюдение Его заповедей — вот истинная жизнь нации. Если бы христиане жили в соответствии с идеалом, установленным для них небесами: «Вы — соль земли», и стремились бы более серьезно и мудро заквасить свою нацию, они бы делали больше, чем кто-либо другой, чтобы гарантировать ее вечное процветание.
Заключительные слова этой главы, не включенные в отрывок, имеют важное значение. Это первые слова Книги Ездры. Тот, кто разместил их здесь, возможно, хотел показать далекий рассвет после бурного заката. Он открывает «дверь надежды» в «долине скорби». Это ветхозаветная версия фразы: «Бог не отверг народа Своего, который Он предузнал». Он бросает луч света на последнюю черную страницу летописи и показывает, что Божье наказание было в любви, что оно предназначалось для дисциплинирования, а не для разрушения, что оно было воспитательным и что розга была сожжена, когда урок закончился. было изучено. Это было изучено, поскольку плен излечил народ от страстного идолопоклонства, и какие бы недостатки он ни принёс из Вавилона, он вернул страстное отвращение ко всем богам народов.



КНИГА ЭЗРЫ
ЭЗРА И. 1-11 — НАКАНУН ВОССТАНОВЛЕНИЯ
«В первый год Кира, царя Персидского, чтобы исполнилось слово Господне из уст Иеремии, Господь возбудил дух Кира, царя Персидского, и он провозгласил по всему царству своему, и изложите это также письменно, сказав: 2. Так говорит Кир, царь Персидский: Господь Бог небесный дал мне все царства земли; и Он поручил мне построить Ему дом в Иерусалиме, что в Иудее. 3. Кто есть среди вас из всего Его народа? Бог его с ним, и пусть он пойдет в Иерусалим, который в Иудее, и построит дом Господа Бога Израилева (Он есть Бог), который в Иерусалиме. 4. А кто останется в каком-либо месте своего пребывания, пусть помогут ему люди места его серебром и золотом, и добром, и скотом, сверх добровольного приношения для дома Божия, который в Иерусалиме. 5. Тогда встали главные из отцов Иуды и Вениамина, и священников, и левитов, и всех, чей дух воздвиг Бог, чтобы пойти строить дом Господень, который в Иерусалиме. 6. И все, кто был вокруг них, укрепляли руки свои серебряными сосудами, золотом, товарами, животными и драгоценностями, сверх всего, что приносили добровольно. 7. И вынес царь Кир сосуды дома Господня, которые Навуходоносор вынес из Иерусалима, и поставил их в доме богов своих; 8. И их вывел Кир, царь Персидский, рукой Митредата казначея, и причислил их к Шешбацару, князю Иудейскому. 9. И вот число их: тридцать золотых блюд, серебряных блюд тысяча, ножей двадцать девять, 10. золотых чаш тридцать, чаш серебряных второго рода четыреста десять, и прочих сосудов тысяча. 11. Всего сосудов золотых и серебряных пять тысяч четыреста. Всех этих перевезенных из Вавилона в Иерусалим Шешбацар взял с собой из плена» (ЕЗРА I. 1-11.
Кир захватил Вавилон в 538 г. до н. э., и «первый год» здесь — первый после этого события. Предсказанные семьдесят лет плена почти истекли, отчасти сделав свое дело над ссыльными. Цвета, выжженные на фарфоре, долговечны; и печь рабства, по крайней мере, привела к тому, что навсегда закрепила монотеизм в самой внутренней сущности еврейского народа. Но у большинства из них, похоже, не было ни религиозного, ни патриотического энтузиазма, и они предпочитали Вавилонию Иудее. Здесь сообщается о начале возвращения части ссыльных — сорок две тысячи, в округленных цифрах.
«Господь возбудил дух Кира». Для поверхностных наблюдателей это раскрывает глубочайшую причину того, что произошло, как одно из многих политических событий подобного характера. Среди надписей мы находим цилиндр, написанный по приказу Кира, который показывает, что он полностью изменил вавилонскую политику депортации завоеванных народов. «Все их народы, — говорит он, имея в виду ряд народов, представителей которых он нашел в изгнании в Вавилонии, — я собрал и вернул на их земли, и богов… которых Набонид… привел в Вавилон, я поселил с миром». в своих святилищах» (Сейс, «Свежий свет от древних памятников», стр. 148). Тогда это было частью более широкого движения, которое отправило Зоровавеля и его людей обратно в Иерусалим и начало восстановление Храма. Без сомнения, Кир видел, что старый план просто привносил в страну элемент возможного восстания, и действовал из соображений политической осторожности.
Но наш отрывок копает глубже, чтобы найти истинную причину. Кир был Божьим инструментом, а проницательность государственного деятеля была результатом Божьего просвещения. Божественная причинность движет людьми, когда они движутся сами. Не только в истории избранного народа Божий замысел осуществляется более или менее сознательными и добровольными инструментами. Принцип, изложенный автором этой книги, имеет универсальное применение, и истинная «философия истории» должна признать в основе всех других так называемых причин и сил единую беспричинную причину, исполнителями целей которой являются короли и политики. даже тогда, когда они свободно действуют по своим собственным суждениям, и, может быть, в совершенном неведении о Нем. Речь идет о нашем спокойствии и надежде, когда мы созерцаем запутанный лабиринт и зачастую душераздирающую трагедию мирских дел, твердо придерживаясь убеждения, что невидимая Рука Бога перемещает фигуры на доске и руководит всеми сложностями. Разница между «священной» и «профанной» историей не в том, что одна находится под Его прямым контролем, а другая — нет. То, что было верно в отношении Кира и его политики, справедливо и в отношении Англии. Если бы политики и все люди осознали этот факт так же ясно, как это сделал этот историк!
I. Заявление Кира звучит так, как если бы он поклонялся Иегове, но следует опасаться, что его религия была очень сговорчивой. Раньше говорили, что, как перс, он был монотеистом и, следовательно, симпатизировал евреям; но тот же самый цилиндр, который уже цитировался, разбивает эту идею и показывает, что он был многобожником, готовым поклоняться богам Вавилона. Там он приписывает свое завоевание «Меродаху, великому господину» и отчетливо называет себя «поклонником этого бога». Подобно другим многобожникам, он имел место в своем пантеоне для богов других народов и допускал в него божества покоренных народов.
Использование имени «Иегова», без сомнения, проще всего было бы объяснить предположением, что Кир признавал единственную божественность Бога Израиля; но это решение противоречит всему, что известно о нем, а также его характеристике в Исаии 44. как «незнание» Иеговы. Более вероятно, что его исповедание Иеговы как Бога небесного соответствовало в его сознании аналогичному исповеданию Бел-Меродаха или верховного бога любого другого из завоеванных народов. Однако нет ничего невероятного в том, что пророчества о нем в Исаии 44 могли быть доведены до его сведения и упомянуты в провозглашении как «поручение», данное ему построить Храм Иеговы. Но мы не должны преувеличивать глубину и исключительность его веры в Бога евреев.
Таким образом, исповедание веры Кира является примером официальной и поверхностной религии, многочисленные примеры которой в общественной и индивидуальной жизни можно найти во всех веках и вероисповеданиях. Если верить им на слово, большинство великих завоевателей были очень религиозными людьми и просили благословения на многих кровавых пирах. Все религии одинаково верны циничным политикам, которые готовы присоединиться к поклонению «Иегове, Юпитеру или Господу», в зависимости от их политики. Такие расхожие профессии встречаются не только на высоких должностях. Пожалуй, нет такой области жизни, в которой неискренность, часто совершенно неосознанная, была бы так распространена, как в отношении религиозных убеждений. Но если моя религия не является всем, она — ничто. «Все или ничего» — вот требование великого Любителя душ. Каким было бы отеивание плевел от пшеницы, если бы это испытание могло визуально отделить массу, собранную на Его гумне, в Церкви!
Вера Кира в Иегову иллюстрирует позицию, которая была естественной для многобожника и которую нам так трудно принять. Смутная вера в Единого Верховного, стоящего выше всех других богов и названного по-разному у разных народов, похоронена под горами мифов о меньших богах, но иногда выявляется во многих языческих умах. Это слепое вероучение, если его можно назвать вероучением, сочетается с признанием божеств, принадлежащих каждой нации, чье поклонение должно быть соразмерно расе, покровителями которой они являются, и которые могут быть включены в пантеон какой-либо отдельной нации. победителю, так же как побежденному королю может быть разрешено почетное пленение в столице победителя. Таким образом, Кир мог в некотором смысле поклоняться Иегове, Богу Израиля, не восставая при этом против Меродаха.
Есть люди, даже среди так называемых христиан, которые пытаются провести такое же безнравственное и невозможное разделение того, что по самой своей природе должно быть полностью отдано Единому Высшему. «Служить Богу и маммоне» — это явно абсурдная попытка. Любовь, доверие и послушание, которые достойны Его, должны быть искренними, всей душой и всей волей. Любить Бога частью себя так же невозможно, как мужу любить жену половиной сердца, а другой женщину — остальным. Разделить любовь — значит убить ее. Кир в какой-то степени верил в Иегову; но его собственные слова, столь чудесно обнаруженные в уже упомянутой надписи, доказывали, что он не послушался повеления: «Только Ему будешь служить». Эта заповедь охватывает нас так же крепко, как и евреев, и ее так же искренне нарушают тысячи людей, называющих себя христианами, как и любые идолопоклонники.
Суть прокламации — разрешение вернуться любому желающему, санкция на восстановление Храма и приказ местным жителям оказывать помощь деньгами, товарами и животными. Дальнейший вклад в строительство здания был предложен как «добровольное пожертвование». Таким образом, возврат не должен был осуществляться за счет короля, и за него не взимался какой-либо налог; но добрососедская доброжелательность, рожденная в результате семидесятилетнего сотрудничества, была призвана, и, как мы видим, не напрасно. Бог дал народу благосклонность в глазах тех, кто взял его в плен.
II. Долгие годы проживания в Вавилонии ослабили тоску по дому, которую, без сомнения, болезненно переживало первое поколение пленников, и лишь небольшая часть из них позаботилась воспользоваться возможностью возвращения. Одну причину откровенно называет Иосиф Флавий: «Многие остались в Вавилоне, не желая оставлять свое имущество». «Главы отцовских домов [которые, возможно, осуществляли какое-то управление среди пленников], священники и левиты» составляли основную часть эмигрантов; но в каждом классе только те, «чей дух пробудил Бог» (как это сделал Кир), были достаточно набожны или патриотичны, чтобы справиться с трудностями переселения и трудностями заселения опустошенной земли. Не было ничего, что могло бы соблазнить других, и отважной маленькой группе потребовалась вся их сила духа. Но ни одно сердце, в котором пылало пламя преданности или в котором чувствовались притяжения той страстной любви к городу и земле, где обитал Бог (которая в лучшие дни нации была неотделима от преданности), не могло остаться позади. Таким образом, отбывавший отряд представлял собой лучшую часть всего отряда; а задерживавшихся сдерживали любовь к покою, малодушие, любовь к богатству и тому подобные неблагородные мотивы.
Скольким из нас были предложены огромные возможности для служения, которые мы упустили подобным же образом! Открыть двери, войти в которые мы слишком ленивы, слишком трусливы, слишком боимся самоотречения, — это трагедия и преступление многих жизней. Легче жить среди низменностей Вавилонской равнины, чем подвергаться опасностям и лишениям утомленного странствия по пустыне. Руины Иерусалима — гораздо менее комфортное жилище, чем хорошо обставленные дома, которые приходится покидать. Пруденс говорит: «Будьте довольны тем, где вы находитесь, и позвольте другим людям взять на себя заботы о таких безумных планах, как восстановление Храма». Тысячи оправданий поют в наших ушах, и мы упускаем момент, когда только и возможно какое-то благородное решение, и остальная жизнь пуста от другого такого решения. Упущенные возможности, невыполненные призывы к высоким подвигам есть в жизни каждого из нас. Самое печальное из всех слов: «Могло бы быть». Насколько мудрее, счастливее и благороднее были смелые души, которые оказались на высоте и оставили за собой покой, богатство и дружбу, потому что они услышали божественное повеление, выраженное в царском разрешении, и смиренно ответили: «Вот я; отправьте меня'!
III. Третий момент в отрывке особенный — опись храмовых сосудов, возвращенных Киром. Что касается его подробностей, нам нужно только отметить, что Шешбацар — это то же самое, что Зоровавель; что точный перевод некоторых названий сосудов сомнителен; и что числа, указанные под каждым заголовком, не соответствуют общей сумме, а несоответствие указывает на ошибку где-то в числах.
Но не является ли это сухое перечисление странным пунктом, выходящим на первый план в повествовании о таком событии? Мы могли бы ожидать какого-то проявления энтузиазма вернувшихся изгнанников, какого-то отчета о том, как их отправили в путь, чего-то, что мы должны были бы чувствовать более достойным этого случая, чем список чаш и двадцати девяти ножей. Но оно составляет часть всей первой части «Книги Ездры», которая по большей части занята аналогичным каталогом участников экспедиции. Приведенный здесь список свидетельствует о гордости и радости, с которыми были приняты давно спрятанные и часто оскверненные сосуды. Мы можем видеть, как священники и левиты смотрят на них, когда они были выведены, их сердца и, возможно, глаза наполняются священными воспоминаниями. Господь «снова обратил плен Сиона», и эти священные сосуды лежали там, сверкая перед ними, чтобы заверить их, что они не такие, как «тех, которые мечтают». Маленькие вещи становятся великими, когда они являются свидетелями великого дела.
Мы также должны помнить, какое сильное влияние оказывала на благочестивых иудеев внешняя сторона богослужения. Его вера была гораздо более привязана к форме, чем должна была бы быть наша, и восстановление жертвенных орудий как залог восстановления храмового богослужения могло бы показаться началом новой эпохи более тесной связи с Иеговой. Еще при жизни людей вся Шотландия была взволнована открытием в заброшенной комнате сундука, в котором лежали забытые корона и скипетр Стюартов. Похожая волна чувств прокатилась по изгнанникам, когда они вернули под свою опеку эти храмовые сосуды. Священные отданы в наши руки, чтобы мы могли пронести их через более опасную пустыню. Давайте выслушаем призыв: «Будьте чисты, носящие сосуды Господни», и позаботимся о том, чтобы мы донесли их незапятнанными и незатерянными в «дом Господень, который в Иерусалиме».
ЭЗРА III. 1-13—АЛТАРЬ И ХРАМ
«И когда наступил седьмой месяц, и сыны Израилевы были в городах, тогда собрался народ, как один человек, в Иерусалим. 2. Тогда встал Иисус, сын Иозадака, и братья его священники, и Зоровавель, сын Шеалтиила, и братья его, и построили жертвенник Богу Израилеву, чтобы приносить на нем всесожжения, как написано в закон Моисея, человека Божия. 3. И поставили жертвенник на подножии его; ибо страх был на них из-за жителей тех стран; и приносили на нем всесожжения Господу, всесожжения утром и вечером. 4. Соблюдали также праздник кущей, как написано, и приносили ежедневные всесожжения по числу, по обычаю, как требовала обязанность каждого дня; 5. И после этого приносил всесожжение постоянное, как в новомесячия, так и во все установленные праздники Господни, которые были освящены, и от каждого, кто добровольно приносил жертву Господу. 6. С первого дня седьмого месяца начали приносить всесожжения Господу. Но фундамент Храма Господня еще не был заложен. 7. Они также дали деньги каменщикам и плотникам; и пищу, и питье, и елей жителям Сидона и Тира, чтобы принести кедровые деревья с Ливана к морю Иоппийскому, по дару, который они имели от Кира, царя Персидского. 8. Во второй год их прихода в дом Божий в Иерусалим, во втором месяце, начались Зорубавель, сын Шеалтиила, и Йешуа, сын Иозадака, и остаток братьев их, священников и левитов, и все вышедшие из плена в Иерусалим; и поставил левитов от двадцати лет и выше для продвижения дела дома Господня. 9. Тогда встал Иисус с сыновьями своими и братьями своими, Кадмиил и сыновья его, сыновья Иуды, вместе, чтобы выставить работников в доме Божием: сыновья Хенадада с сыновьями их и братьями их левитами. 10. И когда строители закладывали основание храма Господня, они поставили священников в одеждах своих с трубами, а левитов, сыновей Асафа, с кимвалами, чтобы славить Господа, по повелению Давида, царя Израиль. 11. И они пели вместе, прославляя и благодаря Господа; потому что Он благ, ибо вовек милость Его к Израилю. И весь народ воскликнул громким криком, славя Господа, потому что основание дома Господня было положено. 12. Но многие из священников и левитов и глав отцов, которые были древними людьми, которые видели первый дом, когда основание этого дома было заложено пред их глазами, плакали громким голосом; и многие громко кричали от радости: 13. Так что народ не мог отличить шума крика радости от шума плача народа: ибо кричал народ громким криком, и шум был слышен издалека. '— ЭЗРА III. 1-13.
Какую возможность «живописного» письма упустил автор этой книги, умалчивая о событиях марша по мрачным уровням от Вавилона до границ Сирии! Но само молчание красноречиво. В нем раскрывается цель книги: рассказать о восстановлении Храма и поклонении ему. Несомненно, тон всего этого несколько прозаичен и указывает на эпоху, когда внешние проявления богослужения преобладали в значительной степени; но все же центральная точка повествования на самом деле была центральной точкой событий. Строгая простота библейской истории показывает реальные важные моменты лучше, чем это могли бы сделать художественные разработки.
В этом отрывке есть два основных события: возобновление жертвоприношений и начало восстановления Храма.
Дата, указанная в стихе 1, имеет большое значение. Первый день седьмого месяца был началом великого праздника кущей, самого радостного праздника в году, наполненного воспоминаниями о далекой древности Исхода и освящении Храма Соломона. Мы не знаем, сколько времени прошло с момента издания указа Кира, и отсчитывался ли его «первый год» по той же хронологии, что и еврейский год, седьмой месяц которого мы здесь приходим. Но путешествие через пустыню, должно быть, заняло несколько месяцев, и предыдущие приготовления не могли быть осуществлены внезапно, так что между прибытием в Иудею и сбором «как одного человека в Иерусалиме» мог пройти лишь короткий промежуток времени. '
Вернувшимся изгнанникам едва хватило времени, чтобы завладеть полями своих предков, прежде чем их призвали оставить их без охраны и поспешить в опустевший город. Конечно, их радостное и единодушное послушание призыву или, как это могло быть даже, их спонтанное незваное собрание, является немаловажным признаком их пылкой преданности, даже если они были несколько рабски привязаны к внешнему. В наши дни потребовалось бы немало усилий, чтобы привлечь группу новых поселенцев покинуть свои участки и заняться строительством церкви до того, как они построят себе дома.
Лидеры банды вернувшихся изгнанников требуют краткого уведомления. Это Иешуа, или Иисус Навин, и Зоровавель. Во 2-м стихе на первом месте стоит церковный сановник, а в 8-м — гражданский. Аналогично в Ездре 2. 2, Зоровавель предшествует Иешуа. В Аггее первостепенное значение имеет священник; у Захарии-князя. Истина, по-видимому, заключается в том, что каждый был высшим в своей сфере и что они сердечно понимали друг друга, или, как говорит Захария, «совет мира» был «между ними обоими». Народу иногда бывает плохо, когда священники и правители склоняют головы вместе; но еще хуже, когда они тянут в разные стороны и субъекты разрываются надвое противоречивыми обязательствами.
Иешуа был внуком Сераии, несчастного первосвященника, которому Навуходоносор выколол глаза после падения Иерусалима. Сан унаследовал его сын Иозадак, хотя в Вавилоне не могло быть никаких жертвоприношений, а за ним его сын Иешуа. На момент возвращения он не мог быть молодым человеком; но возраст не потупил его энтузиазма, и первосвященник оказался там, где ему и следовало быть, в авангарде вернувшихся изгнанников. Имя его напоминает другого Иисуса Навина, также вождя из плена и пустыни; и если мы оценим значение, придаваемое именам в Писании, мы вряд ли сочтем случайным, что эти двое, которым предстояла одинаковая работа, носили то же имя, что и единственный третий, бледными тенями которого они были, великий Иисус Навин, который выводит Свой народ из рабства в Свою землю мира и строит Храм.
Зоровавель («Посеянный в Вавилоне») принадлежал к боковой ветви царской семьи. Прямая линия Давида через Соломона умерла вместе с несчастными Седекией и Иехонией, но потомки другого сына Давида, Нафана, еще выжили. Их представителем был некий Салафиил, который из-за отсутствия прямой линии считался «сыном Иехонии» (1 Пар. 3:17). Судя по всему, у него не было сына, а Зоровавель, который на самом деле был его племянником (1 Пар. 3:19), был усыновлен по закону как его сын. Таким импровизированным способом некоторая тень древней королевской семьи все еще управляла восстановленным народом. Мы лучше видим Зоровавеля в Аггее и Захарии, чем в Ездре, и можем различить очертания сильной, смелой и быстрой натуры. Перед ним стояла трудная задача, и он справился с ней как мужчина. Терпеливый, но энергичный, пылающий энтузиазмом, но ясноглазый, самозабывчивый и храбрый, он не получил должного уважения и должен быть гораздо более знакомой и уважаемой фигурой, чем он есть. «Кто ты, о великая гора? Пред Зоровавелем ты станешь равниной». Великие горы становятся равнинами только перед людьми сильной воли и твердой веры.
Есть что-то очень трогательное в картине собравшихся людей, шарящих среди руин на Храмовом холме в поисках «оснований», полустертых очертаний фундамента старого жертвенника всесожжений. Какие воспоминания о гумне Орны, о парящем ангеле разрушения, о славе преданности Соломона, о долгих столетиях, в течение которых столб дыма постоянно поднимался с этого места, и о трагическом дне, когда огонь погас, и за пятьдесят лет угасания он, должно быть, наполнил их сердца! Какая борьба радости и печали, должно быть, волновала их души, когда пламя снова взметнулось вверх из очага Божьего, так долго холодного!
Но причина, по которой они так быстро воздвигли жертвенник, примечательна. Это произошло потому, что «на них был страх из-за народов стран тех». Необходимо ясно понимать состояние Святой Земли по возвращении. Самария и центральный округ оказались в руках заклятых врагов. По ту сторону Иордана на востоке, на Филистимской равнине на западе и на юге, где господствовал Эдом, нетерпеливые враги угрюмо наблюдали за небольшими зачатками движения, которому они были заинтересованы помешать. Свободной для изгнанников оставалась только территория Иуды и Вениамина, и у них были основания для своих опасений; поскольку их соседи знали, что, если реституция должна была стать повседневным делом, им придется извергнуть большую часть имущества. Какова была защита от таких врагов, которых эти напуганные люди считали наиболее неприступными? Этот алтарь!
Несомненно, к их религии примешивалось много суеверий. Аггей не оставляет нам иллюзий относительно их морального и духовного состояния. Они не были образцами набожности или нравственности. Но тем не менее, то, что они сделали, несет в себе вечную истину; и они возвращались к первоначальным условиям владения Израилем своей землей, когда действовали, исходя из убеждения, что поклонение Иегове согласно Его повелению было для них самым надежным способом найти убежище от всех своих врагов. Между их положением и нашим существуют достаточно очевидные различия; но для нас так же верно, как и для них, что наша безопасность в Господе, и что, если мы хотим найти убежище от надвигающихся опасностей, нам будет разумнее отправиться к алтарю и сидеть там с мольбой, чем чтобы сделать защиту для себя. Разрушенный Иерусалим лучше охранялся этим жертвенником, чем если бы его рухнувшие стены были восстановлены.
Весь ритуал был восстановлен, как рассказывает повествование с явным удовлетворением при перечислении. Для нас такое щепетильное внимание к мелочам жертвенного поклонения кажется тривиальным. Но мы в равной степени ошибаемся, если пытаемся привнести такие внешние факторы в богослужение христианской церкви и не видим их ценности на более раннем этапе.
Не может быть храма без жертвенника, но может быть жертвенник без храма. Бог встречает людей на месте жертвоприношения, даже если для имени Его нет дома. Порядок событий здесь учит нас тому, что необходимо для общения с Богом. Это алтарь. Жертва, положенная там, принимается, стоит ли она на голой вершине холма или окружена дворами дома Господня.
Вторая часть отрывка повествует о закладке фундамента Храма. Были заключены контракты с каменщиками и плотниками, а также договоренность с финикийцами о поставке леса, как только изгнанники вернутся; но, конечно, прошло некоторое время, прежде чем камня и дерева хватило для начала. Обратите внимание в стихе 7 на упоминание о даре Кира, который позволил людям собрать эти запасы. Независимо от того, следует ли отнести всю подготовку или только транспортировку кедрового дерева к влиянию этого указа, в сознании автора, по-видимому, существует неявный контраст со славными днями, когда ни с одним языческим царем не приходилось советоваться. И Хирам и Соломон работали вместе, как братья. Теперь мы настолько падшие, что Тир и Сидон не взглянут на нас, пока мы не принесем в руки рескрипт Кира!
Если «годы» в стихах 1 и 8 отсчитываются от одного и того же начала, то на подготовку было потрачено около семи месяцев, а затем было заложено основание. Отмечаются две вещи: скромная попытка устроить по этому случаю какую-то демонстрацию и конфликт чувств у зрителей. Им удалось получить несколько копий предписанных облачений; и рассказчик подчеркивает тот факт, что священники были «в своих одеждах», а у левитов были цимбалы, так что было возможно некоторое приближение к пышности посвящения Соломона. Они изо всех сил старались придерживаться древних предписаний, и на них влияла не просто узкая любовь к ритуалам. Как бы мы ни дышали более свободным воздухом поклонения, мы не можем не сочувствовать этой искренней попытке сделать все «по приказу Давида, царя Израильского». Не только тщательность в ритуалах, но и магнетизм славных воспоминаний предписывали воспроизводить это прошлое. Обряды, давно запрещенные, становятся очень священными, и угнетенные преемники могущественных людей будут твердо цепляться за то, что сделали великие отцы.
Древняя мелодия, которая до сих пор звучит из христианских уст и обещает быть столь же вечной, как и милосердие, которое она воспевает, со странным пафосом поднималась из уст толпы на пустынной Храмовой горе, окруженной пустынным одиночеством города: «Ибо Он благ, ибо вовек милость Его к Израилю». Тогда требовалась некоторая вера, чтобы спеть эту песню, даже несмотря на сияние возвращения. А как насчет всех утомительных лет? А как насчет пустых домов, окружающих врагов и братьев, все еще находящихся в Вавилоне? Несомненно, по крайней мере некоторые из ликующего множества узнали, чему должно было научить плен, и пришли благословить Бога как за долгие годы изгнания, в ходе которого сгорело много мусора, так и за незавершенную работу по восстановлению окружающей среды. хотя они были с врагами, и у них было мало сил для борьбы. Доверчивое сердце находит повод для несмешанной хвалы в самой смешанной чаше радости и печали.
В этой толпе, возможно, было очень мало тех, кто видел бывший Храм, и их воспоминания о его великолепии, должно быть, были очень смутными. Но отчасти воспоминания, а отчасти слухи сделали болезненным контраст между былой славой и нынешней нищетой. Отсюда тот трогательный и глубоко знаменательный случай, когда смешались крики молодых и слезы стариков. Можно представить, что каждый звук резал уши тех, кто произносил другой. Но каждое из них было вполне естественно для лет обоих классов. Грустные воспоминания собираются, как вечерний туман, вокруг старых жизней, и искушение старых состоит в том, чтобы чрезмерно превозносить прошлое и неоправданно обесценивать настоящее. Приветственные возгласы в адрес новых подобают молодым устам, и их мало заботят руины, которые придется вывозить с земли для фундамента храма, в строительстве которого они должны участвовать. Каким бы несовершенным он ни был, для них он лучше, чем старый дом, где поклонялись отцы.
Но каждый класс должен попытаться понять чувства другого. Друзья старого не должны грубо приветствовать новое, а друзья нового не должны забывать старое. Трудно совместить эти два понятия ни в индивидуальной жизни, ни в более широкой сфере мыслей и действий. Старшие считают младших революционерами и непочтительными; младшие думают, что старшие — окаменелости. Можно объединить крик радости и плач. Если дух благоговейного уважения к прошлому не возглавит прогрессивные движения сегодняшнего или любого другого дня, они не заложат прочного фундамента для храма будущего. Мы хотим, чтобы старые и молодые работали бок о бок, если мы хотим, чтобы работа длилась долго, а святилище было достаточно обширным, чтобы вместить все оттенки характеров и тенденций мышления. Если бразды правления возьмут в свои руки седые бороды двора Соломона или горячие головы Ровоама, они опрокинут колесницу. Этот смешанный звук плача и радости, доносившийся с Храмового холма, говорит о более превосходном пути.
ЭЗРА iv. 1-5 — СТРОИТЕЛЬСТВО В ТРУДНЫЕ ВРЕМЕНА
«Когда же враги Иуды и Вениамина услышали, что сыны плена построили храм Господу Богу Израилеву; 2. И пришли к Зоровавелю и к главе отцов, и сказали им: построим у вас, ибо мы ищем Бога вашего, как и вы; и мы приносим Ему жертвы со времен Асархаддона, царя Ассура, который привел нас сюда. 3. Но Зоровавель и Иисус Навин и остальные главы отцов Израилевых сказали им: не имейте ничего общего с нами, чтобы построить дом Богу нашему; а мы сами вместе построим Господу Богу Израилеву, как повелел нам царь Кир, царь Персидский. 4. И ослабил народ земли руки народа Иуды, и мешал им строить, 5. И нанимали против них советников, чтобы разрушить замысел их, во все дни Кира, царя Персидского, до самого царствования Дарий, царь Персии». – ЭЗРА IV. 1-5.
Противодействие началось, как только был заложен фундамент, как это обычно бывает со всеми великими попытками построить дом Божий. Оно произошло от самаритян, смешанного народа, являвшегося отчасти потомками древних остатков Северного царства, оставшихся после переселения путем депортации основной массы его населения, а отчасти потомками последовательных слоев переселенцев, насаждённых на пустынных территориях. территорию последовательных ассирийских и вавилонских царей. Асархаддон был первым, кто послал колонистов примерно за сто тридцать лет до возвращения. Писатель называет самаритян «противниками», хотя вначале они предлагали дружбу и союз. Название подразумевает, что эти предложения были вероломными и представляли собой шаг в борьбе.
Легко понять, что самаритяне с подозрением смотрели на вновь прибывших, древних владельцев земель, перешедших под покровительство новой династии, и, вероятно, будут вмешиваться в их положение, если не будут доведены до неполноценности или каким-либо образом нейтрализованы. Предложение объединиться в строительстве Храма было политическим шагом; ибо в идеях Старого Света сотрудничество в строительстве храмов было включением в национальное единство. Расчет, несомненно, заключался в том, что, если вернувшиеся изгнанники смогут объединиться с гораздо более многочисленными самаритянами, они вскоре будут поглощены ими. Единственным шансом для меньшего тела было держаться обособленно и рисковать своей изоляцией.
Неискренняя просьба была основана на неправде, ибо самаритяне поклонялись Иегове не как иудеи, а вместе со своими богами (4 Царств 17:25-41). Разделить Его власть с другими означало полностью свергнуть Его с престола. Поэтому отказ от запутывающего союза стал актом верности Иегове. Принять его было бы равносильно тому, чтобы сорвать саму цель возвращения и согласиться на то, чтобы ему заткнули рот в связи с грехом идолопоклонства. Но главным уроком, который изгнание выжгло в сознании евреев, была ненависть к идолопоклонству, которая резко контрастирует со склонностью к нему, которая отмечала их предыдущую историю. Итак, ответ был возможен только один, и он был дан с нежелательной прямотой речи, которая могла бы быть более вежливой, но не менее твердой. Он категорически отрицал какую-либо общую точку зрения; оно претендовало на исключительное отношение к «нашему Богу», что означало «не вашему»; он подчеркнул это утверждение, повторив, что Иегова был «Богом Израиля»; он выдвинул указ Кира, не оставляющий иного выбора, кроме как ограничить строителей теми людьми, которым он дал право строить.
Теперь легко представить это как проявление аполитичной узости и сказать, что его угрюмый фанатизм был справедливо наказан злом, которое оно обрушило на вернувшихся изгнанников. Нынешнее вялое христианство с удовольствием расширяется в ленивой и глупой «либеральности», которая приветствует любого, кто придет и приложит руку к строительству, и принимает любое исповедание единства в богослужении. Но нет более надежного способа лишить христианскую работу и работников серьезности, чем вовлечь в нее массу нехристиан, какими бы ни были их мотивы. Холодная вода, налитая в кипящую кастрюлю, вскоре перестанет пузыриться и снизит ее температуру. Церкви забиты и затруднены, а весь их тон понижен и охлажден массой мирских мужчин и женщин. Ничего не будет достигнуто, и многое может быть потеряно, если стирать границы между церковью и миром. Еврей, который мало задумывался о разнице между самаритянским богослужением с его многобожием и своим собственным монотеизмом, находился в опасности опуститься до самаритянского уровня. Самаритянин, которого считали истинным поклонником Иеговы, хотя у него, кроме того, была группа других богов, укрепился бы в своей вере в то, что различия не имеют значения. Таким образом, обоим повредило бы то, что называло себя «либеральностью», а на самом деле было безразличием.
Без сомнения, Зоровавель подсчитал цену верности, и вскоре ему пришлось ее заплатить. Потенциальные друзья сбросили маску и, поскольку они не могли помешать, притворившись, что помогают, выбрали более простой способ остановить прогресс. Все оружие, какое только могли использовать восточные хитрости и интриги, упорно применялось для «ослабления рук» строителей, а самый действенный из всех методов — подкуп персидских чиновников — широко применялся. Противники одержали победу, и маленькая община начала ощущать горечь разочарованных больших надежд и сорванных благородных предприятий. Насколько все обернулось иначе, чем ожидания, с которыми отряд выступил из Вавилона! Грубое пробуждение к реальности разочаровывает всех нас, когда мы начинаем превращать мечты в факты. Начало закладки фундамента Храма положено в 536 г. до н. э.; первым годом Дария был 522 год. Как скоро после начала работы увенчались успехом самаритянские уловки, мы не знаем, но это, должно быть, было за некоторое время до смерти Кира в 529 году. лениво, и, без сомнения, энтузиазм угас: им было достаточно дел, чтобы выжить и устоять среди врагов. Им, как и всем нам, требовалось терпение и готовность дождаться Божьего времени, чтобы исполнить Его собственное обещание.
ЭЗРА. VI. 14-22 — НОВЫЙ ХРАМ И ПОКЛОНЕНИЕ ЕГО
«И строили старейшины Иудеи, и добились успеха, по пророчеству Аггея пророка и Захарии, сына Аддо; и строили, и закончили, по повелению Бога Израилева и по повелению Кир, Дарий и Артаксеркс, цари Персии. 15. И был закончен этот дом в третий день месяца Адара, что было в шестом году правления царя Дария. 16. И сыны Израилевы, священники, и левиты, и прочие дети переселения с радостью соблюдали освящение сего дома Божия, 17. И приносили при освящении сего дома Божия сто тельцов, двести овнов, четыреста ягнят; и в жертву за грех за всего Израиля двенадцать козлов, по числу колен Израилевых. 18. И поставили священников по частям их и левитов по чередам их для служения Богу, который в Иерусалиме; как написано в книге Моисея. 19. И дети плена совершили пасху в четырнадцатый день первого месяца. 20. Ибо священники и левиты очистились вместе, все они были чисты, и совершили пасху всем детям переселения, и братьям своим священникам, и себе. 21. И сыны Израилевы, пришедшие вновь из плена, и все, отделившиеся к ним от нечисти народов земли, чтобы взыскать Господа Бога Израилева, ели, 22. и хранили праздник опресноков семь дней с радостью: ибо обрадовал их Господь и обратил к ним сердце царя Ассирийского, чтобы укрепить руки их в деле дома Божия, Бога Израилева». ЭЗРА. VI. 14-22.
В этом отрывке описаны три события: завершение строительства Храма, его освящение и проведение Пасхи через несколько недель после этого. Между возобновлением строительства и его успешным завершением проходит четыре года, большая часть которых была занята вмешательством персидского губернатора, который вынудил обратиться к Дарию и привел к подтверждению им хартии Кира. Строгие приказы короля заставили оппозицию замолчать, и, похоже, они были выполнены лояльно, хотя и неохотно. Между возвращением изгнанников и завершением строительства Храма прошло около двадцати трёх лет.
I. Успешное завершение долгого дела (стихи 14, 15). В повествовании перечислены три момента, относящиеся к завершению строительства Храма, которые очень важны и, взятые вместе, представляют собой стимул, закон и помощь в работе для Бога.
Выражает глубокую истину то, что первым по порядку названо как причина успеха «пророчество Аггея и Захарии». «Практические люди», несомненно, тогда, как всегда, мало придали значения пламенным словам двух пророков и полагали, что пара каменщиков сделала бы для здания больше, чем они. Презрение к «идеям» — признак поверхностного и вульгарного ума. Нет ничего более практичного, чем принципы и мотивы, лежащие в основе и определяющие работу, и эти два пророка своими словами сделали больше для строительства Храма, чем армия работников своими руками. «Работы бывают разные», и не каждому дано держать в руках мастерок; но никакое доброе дело не будет успешно завершено, если в нем не будут заниматься пророки, которые пробуждают, обличают и воодушевляют, и труженики, которые своими словами ободряются и спасаются от забвения священных мотивов и великих целей своего труда в однообразии и множестве деталей. .
Еще более важным является следующий упомянутый момент. Работа была сделана «по повелению Бога Израилева». В этом имени есть особенная красота и пафос, свойственный Ездре. Это говорит о чувстве единства нации, хотя лишь его часть вернулась. После всех тоскливых лет и несмотря на нынешнюю разлуку Израиль все еще существовал. Бог по-прежнему оставался ее Богом, хотя Он так долго скрывал Свое лицо. В этом имени бьется неугасимая, тоскливая, но уверенная вера в Его неизменное обещание, столь мало подкрепленная поверхностным взглядом на обстоятельства, но столь полно подтвержденная более глубоким пониманием. Его «заповедь» является одновременно и основанием, и стандартом для строительных работ. В Его служении мы должны быть уверены, что Он повелит, а затем исполнять Его волю, кто бы ни сопротивлялся.
Мы должны убедиться, что наше здание соответствует образцу, показанному на горе, и, если это так, придерживаться его во всех отношениях. Для возведения храма не хватит места более чем одному архитектору. Рабочие чертежи должны исходить от Него. Мы всего лишь Его работники. И хотя мы можем знать об общем плане сооружения не больше, чем поденщик, несущий ход, мы должны быть уверены, что у нас есть Его указания на нашу небольшую работу, и тогда мы можем быть в покое, даже пока мы трудимся. Те, кто строит по Его заповеди, строят для вечности, и их дело выдержит испытание огнем. Этот мотив превращает то, что без него было бы лишь «деревом, сеном, соломой», в «золото, серебро и драгоценные камни».
Последний момент заключается в том, что работа была выполнена по повелению языческих царей. Нам нет нужды обсуждать хронологические трудности, возникающие из-за упоминания здесь Артаксеркса. Единственный царь с таким именем, которого можно иметь в виду, правил пятьдесят лет спустя после описанных здесь событий. Упоминание о нем здесь объясняется «соображением, что он внес свой вклад в поддержание, но не в строительство Храма». Каким бы ни было решение, цель упоминания имен дружественных монархов очевидна. «Сердце царя в руке Господа, как потоки вод; Он направляет его, куда пожелает». Чудесное провидение, превосходящее все надежды, даровавшее людям «благоволение в очах пленивших их», оживляет благодарность писателя, когда он рассказывает о том чуде, что заповедь Божия была повторена такими устами. Повторение этого слова в обоих предложениях как бы подчеркивает замечательное совпадение.
II. Освящение Храма (стихи 16-18). Сколько времени длилось посвящение после завершения, не уточняется. Месяц Адар был последним в еврейском году и почти соответствовал нашему марту. Вероятно, церемония посвящения последовала сразу же после завершения строительства. Вероятно, лишь немногие из стариков, рыдавших при основании, дожили до завершения строительства Храма. Новое поколение не имело таких печальных контрастов нынешнего смирения и былой славы, которые могли бы затмить их радость. Столько преодоленных опасностей, стольких прерванных долгих лет труда и отложенных надежд придало еще большую остроту радости от справедливого результата всех этих событий.
Мы можем питать надежду, что наши долгие задачи, а зачастую и разочарования, закончатся одинаково, если они будут решены и выполнены в одинаковом духе, вдохновленные Пророками и по повелению Небес. Не полезно и не приятно обесценивать нынешние благословения, противопоставляя их исчезнувшему добру. Давайте возьмем то, что Бог дает сегодня, и не будем ожесточать это, вспоминая вчерашнее с тщетным сожалением. Есть воспоминание о прежнем, более великолепном Храме, в названии нового, которое трижды повторяется в отрывке, — «этот дом». Но эта фраза выражает благодарность не меньше, а то и больше, чем сожаление. Прежнего дома больше нет, но «этот дом» все еще существует, и он так же истинно принадлежит Богу, как и предыдущий. Давайте воспользуемся благословениями, которые у нас есть, и будем уверены, что в них сохраняется суть тех, кого мы потеряли.
Приношения были скудными по сравнению с «двумя двадцатью тысячами волов и сто двадцатью тысячами овец» Соломона (3 Царств, VIII, 63), и, несомненно, с презирателями «дня мелочей», которых Захария упрекал. , снова будут заниматься своей обесценивающейся работой. Но «если есть прежде желающий разум, то он принимается по тому, что человек имеет, а не по тому, чего у него нет». Благодарность приносивших, а не количество их волов и баранов, сделала жертву приятной. Но это было бы не так, если бы ресурсы изгнанников были равны ресурсам великого короля. Важным вопросом было, сколько скота они держали в своих стойлах дома, а не сколько скота они привозили в Храм. Человек, который говорит: «О! Бог принимает малые приношения» и дает лепту, пока сохраняет таланты, с таким же успехом мог бы оставить и свою лепту; ибо, конечно же, Бог не желает этого.
Значительную часть приношений составляли «двенадцать козлов, по числу колен Израилевых». Они говорили о том же самом доверии, которое, как мы уже заметили, выражалось в названии «Бога Израиля». Возможно, вернулись разрозненные представители всех племен, и таким образом образовался своего рода скелет нации, присутствовавшей на посвящении; но так это или нет, но эта горстка людей не была Израилем. Тысячи их братьев все еще находились в изгнании, и надежда на их возвращение, должно быть, была слабой. Однако Божье обещание осталось в силе, и Израиль стал бессмертным. Племен по-прежнему было двенадцать, и жертвоприношения по-прежнему принадлежали им. Трепет эмоций, должно быть, тронул многие сердца, когда двенадцать козлов вели к жертвеннику. Так чувствует англичанин, глядя на кресты на Юнион Джеке.
Но в этой жертве было нечто большее, чем просто патриотизм. Это свидетельствовало о непоколебимой вере. И в нем было еще выражено больше, чем мечтали приносящие; ибо оно пророчествовало о том превращении национального Израиля в духовный, в силу которого обетования остаются истинными и наследуются Церковью Христовой во всех землях.
За посвящением, естественно, последовало восстановление храмового богослужения с назначением священников и левитов, согласно древнему постановлению.
III. Празднование Пасхи (стихи 19-22). Оно произошло в четырнадцатый день первого месяца и, вероятно, поэтому очень скоро после посвящения. Они «совершили праздник… ибо священники и левиты очистились вместе». Рвение жреческого класса в соблюдении предписаний церемониальной чистоты сделало возможным соблюдение праздника. Невозможно определить, сколько настоящей преданности, а сколько простого стремления обеспечить свое официальное положение, смешанного с этим рвением. Вероятно, имело место и то, и другое. Скрупулезное соблюдение ритуала – легкая религия, особенно если это улучшает положение. Но указанная писателем связь способна к широкому применению. Истинная чистота и искренность проповедников и учителей всех степеней во многом зависят от участия их слушателей и ученых в благословениях Евангелия. Если священники нечисты, они не смогут убить Пасху. Серьёзные учителя становятся серьёзными учёными. Грязные руки не могут раздать хлеб жизни.
В изложенном здесь ритуале есть небольшое отклонение от закона, поскольку было предписано, чтобы каждый домовладелец закалывал пасхального агнца для своего дома. Но со времен Езекии левиты, по-видимому, делали это для собрания (2 Пар. 35:17), а затем и для священников (2 Пар. 35:11, 14).
В стихе 21 говорится, что не только вернувшиеся изгнанники, но и «все, которые отделились от нечисти народов земли этой, чтобы взыскать Господа Бога Израилева», ели пасху. Можно задаться вопросом, были ли эти последние израильтянами, потомками остатка, который не был депортирован, но впал в идолопоклонство во время изгнания, или язычниками из смешанного населения, поселившегося в пустой стране. Акцент, сделанный на их обращении к Израилю и Богу Израиля, кажется, свидетельствует в пользу последнего предположения. Но в любом случае этот факт представляет нам иллюстрацию надлежащего эффекта присутствия где-либо группы истинных поклонников Бога. Если мы очистим себя и соблюдаем праздник истинной Пасхи с радостью и чистотой, мы не будем желать, чтобы посторонние, которые отделятся от более тонкого и не менее опасного идолопоклонства современной жизни, искали Господа Бога Израиля. . Если Его Израиль такой, каким он должен быть, он привлечет. Кусочек железного лома, соприкасающийся с магнитом, и есть магнит. Те, кто живут в контакте с Тем, Кто сказал: «Я привлечу к Себе всех людей», разделят Его притягательную силу в мере своего союза с Ним.
Неделя после праздника Пасхи по обряду отмечалась как праздник опресноков. Повествование слегка затрагивает церемониал и в заключение останавливается на радости верующих и ее причине. Хорошо поступают, когда радуются тому, кого радует Бог. Всякая другая радость несет в себе семена смерти. С одной стороны, завершением дел Божьих является то, что мы должны радоваться в Нем. Мудрые люди не сочтут это менее благородной целью, чем сделать нас чистыми; на самом деле они едины. «Благословенный Бог» радуется нашей радости, когда это Его радость.
Обратите внимание, с ликующим удивлением, с которым сообщается о чуде Божьего милосердия, о его источнике и славном результате. Сердце царя было обращено к ним, и никакая сила, кроме Божьей, не могла этого сделать. Результатом этого божественного вмешательства стал завершенный Храм, в котором Бог Израиля, который Он так чудесно восстановил, снова обитал среди Своего народа.
ЭЗРА VI. 22. БОГ, ПРИНОСЯЩИЙ РАДОСТЬ
«Праздничали… семь дней с радостью; ибо Господь обрадовал их» (ЕЗРА VI. 22.
Двадцать лет упорной работы, множества разочарований и опасностей для израильтян, вернувшихся из плена, наконец, увенчались завершением строительства Храма. Это было жалкое сооружение по сравнению с великолепным домом, стоявшим на Сионе; и поэтому некоторые из них «презирали день мелочей». Они были окружены врагами; они были слабы сами по себе; многое омрачало их перспективы и печалило их сердца; и все же, когда воспоминания о древних днях вернулись и они еще раз увидели жертвенный дым, поднимающийся от длинного холодного и разрушенного жертвенника, они возрадовались Господу и совершили пасху среди руин, как говорит нам мой текст: в течение «семи дней» установленного срока «с радостью», потому что, несмотря ни на что, «Господь обрадовал их».
Я думаю, что если мы возьмем это простое высказывание, мы получим две или три мысли, не совсем не относящиеся к универсальному опыту, об истинной и ложной радости, возможной для всех нас.
I. Взгляните на эту великую и чудесную мысль: Бог-радостник.
Мы не часто осознаем, как рад Бог, когда мы радуемся, и насколько достойной целью всего, что Он делает, является просто процветание и блаженство человеческих сердец. Самое бедное существо из живущих имеет право просить у Бога удовлетворения своих инстинктов, и каждый человек имеет право на то, чтобы Бог — поскольку он — Божье творение — доставил ему радость. Бог уважает все ограничения, законно наложенные на Него, и отвечает на все претензии, и считает Себя занятым способом, полностью соответствующим Его величию и Его бесконечности, когда Он наклоняется, чтобы вложить некую вибрирующую радость в крылья комара, танцующего для час на солнце и в сердце человека, который проживает свое время совсем немного дольше.
Бог — Создатель радости. Есть гораздо более величественные и возвышенные мысли о Нем, чем эти; но я не знаю, что есть что-то, что могло бы приблизиться к нашим сердцам и заставить замолчать больше нашего ропота и нашего недоверия, чем вера в то, что радость Его детей является целью, предусмотренной Им во всем, что Он делает. . Считаем ли мы это незначительным или нет, Он не думает так, чтобы все человечество радовалось о Нем. И это чудесное откровение, вырвавшееся из самого сердца сравнительно жесткой системы древнего иудаизма. «Господь обрадовал их».
Отходя от непосредственной связи этих слов, позвольте мне напомнить вам о великих чертах божественного промысла для радости человеческих сердец. Я собирался сказать, что у Бога был только один способ доставить нам радость; и, возможно, это в глубочайшем смысле правда. Таким образом, мы вкладываем Себя в нас. Он дает нам Себя, чтобы мы радовались; ибо ничто другое этого не сделает — или, по крайней мере, хотя может быть много второстепенных источников радости, если в сокровенном святилище нашего духа есть пустое место, где должна сиять Шехина, никакие другие радости не смогут поселиться и радоваться душой. Секрет всякого истинного человеческого благополучия есть тесное общение с Богом; и когда Он смотрит на самого бедного из нас, желая сделать нас благословленными, Он может только сказать: «Я отдам Себя этому бедному человеку; этому невежественному существу; этому своенравному и блудному ребенку; той блуднице в ее развращении; этому мирянину в его узком безбожии; Я отдам Себя, если они захотят Меня». И так, и только так, Он делает нас истинно, совершенными и навсегда счастливыми.
Помимо этого, или, скорее, как продолжение и следствие этого, приходят и другие данные Богом благословения, подобные тем, о которых говорится в моем тексте. Каковы были внешние причины радости восстановленных изгнанников? «Господь обрадовал их и обратил сердце царя… к ним, чтобы они укрепили руки свои в деле дома Божия, Бога Израилева».
Итак, Он вливает в жизнь людей Своими провидениями второстепенные и низшие дары, в которых люди нуждаются в зависимости от меняющихся обстоятельств; и Он также удовлетворяет постоянные физические потребности всех классов существ, которым Он дал жизнь. Он отдает Себя за дух; Он дает все, что способствует какой-либо радости; и если мы будем мудры, мы все проведем к Нему. Он — Даритель Радости; и что человек еще не понял ни святости жизни, ни всей сладости ее сладчайших вещей, если не увидит написанного над каждой из них мира, их дающего. Ваши общие милости — это Его знаки любви, и все они приходят к нам, как и дары родителей своим детям, с надписью на форзаце: «С отцовской любовью». Что бы ни пришло к небесному ребенку с этой надписью, оно, несомненно, должно вызвать трепет радости. Что «сердце царя Ассирии обращено»; будем ли мы благодарить царя Ассирии? Да и нет! Ибо именно Бог «перевернул» его. Ой! нести спокойную уверенность этой мысли во всю нашу повседневную жизнь и видеть Его имя написанным на всем, что способствует нашему благословению. Бог — истинный Источник и Создатель всякой радости.
И рядом с этим надо поставить еще одну мысль: есть источники радости, к которым Он не имеет никакого отношения. Есть люди, которые радуются (и некоторые из них сейчас слушают) не потому, что Бог сделал их радостными, а потому, что «мир, дьявол и плоть» подарили им ужасные карикатуры на настоящую радость. И эти конкурирующие источники блаженства, о существовании которых предполагает мой текст, являются врагами всего хорошего и благородного в нас и в наших радостях. Бог сделал этих людей радостными, и поэтому их радость была полезной.
II. Обратите внимание на вытекающую из этого обязанность и мудрость принимать дарованные Богом радости.
«Они праздновали с радостью, ибо Господь обрадовал их». Тогда наша обязанность – принять и использовать то, что Он дает нам по благословению. Обязательно примите Его. Когда Он ждет, чтобы излить всю Свою любовь в твое сердце и всю Свою сладость в твой чувствительный дух, чтобы успокоить твои тревоги, углубить твое блаженство, укрепить все хорошее в тебе, быть для тебя опорой среди рушащегося процветания и Света посреди сгущающейся тьмы, будьте уверены, что вы получите радость, ожидающую вашего принятия. Не позволяйте говорить, что, когда Господь Христос сошел с небес, и жил на земле, и вернулся на небо, и послал Свой Дух вселиться в вас, вы запираете дверь от входа радостного Посланник, и вы печальны, беспокойны и недовольны, потому что вы отвергли Бога, желающего обитать в ваших сердцах.
«Они праздновали с радостью, потому что Господь обрадовал их». Ой! сколько есть христианских мужчин и женщин, которые среди обильного и чудесного обеспечения постоянной бодрости и бодрости духа, данного им в обетованиях Евангелия, в дарах Христовых, в пребывании Божественного Духа, все же идут по жизни ползающими и печальными, обремененными и тревожными, растерянными и потерявшими рассудок только потому, что они не хотят иметь Бога, который жаждет прийти к ним, или, по крайней мере, не хотят иметь Его ни в чем подобном полноте и полнота, которой Он желает отдать Себя. Если Бог дает, мы, несомненно, обязаны получить. Радоваться – это обязанность христианских мужчин и женщин, которую они недостаточно осознают, и эту заповедь необходимо повторять. «Радуйтесь всегда в Господе; и еще говорю: радуйтесь». Если бы христианский опыт этого поколения был более ярким для обязательства и блаженной вечной радости, возникающей от постоянного общения с Ним.
Далее, еще одна обязанность — признавать Его во всех обычных милостях, потому что Он стоит за ними всеми. Пусть они всегда провозглашают Его нам. Ой! если бы мы не шли по миру, не видя реальной Силы, которая лежит в основе всех его движений, мы должны были бы чувствовать, что все говорит нам о любящей доброте нашего Небесного Отца. Link Его, дорогой друг! со всем, что радует твое сердце; со всем приятным, что приходит к тебе. Нет ничего хорошего и сладкого, что не исходило бы от Него. Нет общего наслаждения плоти или чувств, зрения, вкуса или обоняния, нет небольшого удовольствия, которое сделает момент более ярким, нет капли масла, которая облегчает трение колес жизни, но его можно возвысить до величия и благородство, и тогда прежде всего будет понято его истинное значение, если оно связано с Ним. Бог не желает, чтобы его поставили высоко на пьедестал над нашей жизнью, как если бы Он управлял великими делами, а мелочи управляли сами собой; но Он стремится войти, как воздух в легкие, в каждую частицу массы жизни и наполнить ее Своим собственным очищающим присутствием.
Узнавайте Его в общих радостях. Если, когда мы сядем, чтобы вкушать их, мы скажем себе: «Господь обрадовал нас», все наши домашние радости, все наши социальные удовольствия, все наши интеллектуальные и все наши чувственные удовольствия — отдых, еда и питье и все другие блага для тела — все они будут восприниматься как великие, как это и есть на самом деле. Наслаждаясь в Нем, малейшее становится великим; без Него самое большое становится малым. «Господь обрадовал их»; и то, что достаточно велико для того, чтобы Он дал, не должно быть слишком малым для того, чтобы мы могли получить с признанием Его руки.
Еще один полезный совет по этому поводу: обязательно используйте радости, которые дает Бог. Многие хорошие люди, похоже, думают, что это как-то благочестиво и подобает подавать большинство своих песен в минорной тональности и привычно говорить об испытаниях и разочарованиях, о «пустынной земле» и «Короткая жизнь — вот наша доля». ' И так далее, и так далее. Есть два способа взглянуть на мир и на все, что с вами происходит. В жизни каждого есть достаточно вещей, которые расстроят его, если он угрюмо выберет эти вещи для размышления. В жизни каждого есть достаточно того, что будет постоянно радовать его, если он мудро выберет эти вещи для размышления. То, что вы в ней видите, целиком зависит от того, под каким углом вы смотрите на свою жизнь. Например, вы знаете, как поступают дети, когда им в руки попадает кусочек ивы. Срезают кольца коры, и достают стрелку попеременно белую и черную, белую и черную и так сразу до кончика. Будете ли вы смотреть на белые кольца или на черные? Они оба там. Но если вы правильно посмотрите на черный цвет, вы обнаружите, что под ним находится белый цвет, и достаточно совсем немного снять пленку, чтобы он тоже стал белым. Или, выражаясь проще, ни один христианин не имеет права считать все, что приносит ему Промысл Божий, таким несмешанным злом, что это должно его печалить. Мы обязаны «всегда радоваться в Господе».
Я знаю, как это тяжело, но я уверен, что для человека, если он держится рядом с Иисусом Христом, возможно воспроизвести парадокс Павла о том, что он «печален, но всегда радуется», даже среди тьмы, потерь и печалей. и разрушенные надежды и разочарованные цели, чтобы радоваться в Господе и «праздновать с веселием, потому что Господь обрадовал его». И мы не выполняем свой долг, если рядом с печалью законной, благословенной, укрепляющей, очищающей, умиротворяющей, умеряющей, не будет также «радости неизреченной и полной славы».
Опять же, будьте уверены, что вы ограничиваете свои удовольствия радостями, сотворенными небесами. Слишком многие из нас имеют то, что часть нашей природы считает удовлетворением и чему они рады, помимо Него. Нет ничего печальнее радостей, которые приходят в жизнь и не исходят от Бога. Ой! давайте позаботимся о том, чтобы мы не наполняли наши цистерны ядовитыми нечистотами, когда Бог ждет, чтобы наполнить их чистой «рекой воды жизни». Не позволим нам черпать свое блаженство из мира и его зол. Помогает ли мне моя радость приблизиться к небу? Мешает ли это моему общению с Ним? Помогает ли это мне в посвящении себя? Соблюдает ли это моя совесть, когда она наиболее бодрствует? Признаю ли я Его как Подателя того, что так благословенно? Если мы сможем сказать Да! отвечая на эти вопросы, мы можем осмелиться поверить, что наше блаженство исходит от Бога и ведет на небо, каким бы домашним, чувственным и материальным ни был его непосредственный повод. А если нет, то чем меньше нам придется иметь дело с такой притворной радостью, тем лучше. «Даже при смехе сердце печально, и конец этого веселья — тяжесть». Альтернатива, представленная на выбор каждого из нас, заключается в том, будем ли мы иметь поверхностную радость и центр темного недовольства или поверхностную печаль и центр спокойного блаженства. Пленка стоячей воды на пруду, полном гнили, изображает великолепие радуги, в которой чистый солнечный свет падает на чистые капли, но в конце концов это всего лишь нарисованная порча, признак гниения; и если человек приложит к нему свои губы, это убьет его. Такова радость, которая отделена от Бога. Это «треск шипов под горшком» — чем яростнее они горят, тем скорее превращаются в пепел. И, с другой стороны, «это Я сказал вам, чтобы радость Моя пребывала в вас и чтобы радость ваша была полной».
Не «семь дней» мы «празднуем», если Бог «обрадовал нас», но все остальные дни времени и бесконечные годы спокойного веселья небес.
ЭЗРА VIII. 22, 23, 31, 32 — ГЕРОИЧЕСКАЯ ВЕРА
«Мне было стыдно требовать от царя отряд воинов и всадников, чтобы помочь нам против врага в пути, потому что мы говорили царю, говоря: рука Бога нашего на всех, ищущих Его… . 23. Итак, мы постились и просили об этом Бога нашего…. 31. Рука Бога нашего была на нас, и Он избавил нас от руки врага и подстерегающих на дороге. 32. И мы пришли в Иерусалим» (ЕЗРА VIII). 22, 23, 31, 32.
Память о писце Эзре почти не пользовалась уважением среди людей, читающих Библию. Правда, ни его характер, ни события его жизни не достигают высоты интереса и величия, свойственных древним людям и их времени. Он не герой и не пророк; только писец; и в его мышлении есть определенная узость и прозаический склад ума, и в целом создается впечатление, что он меньший человек, чем Илии и Давиды прежних дней. Но невзрачная одежда писца прикрывала очень смелое и набожное сердце, и история его жизни заслуживает того, чтобы быть нам более знакомой, чем она есть на самом деле.
Этот отрывок из рассказа о его приготовлениях к походу из Вавилона в Иерусалим дает нам представление о возвышенной вере и благородном напряжении чувств. Ему и его компании предстояло долгое и утомительное путешествие продолжительностью в четыре месяца. В своих вавилонских домах у них не было большого опыта обращения с оружием и войн, лишений и маршей по пустыне. Их караван стал громоздким и слабым из-за присутствия большого количества женщин и детей. У них было с собой много ценного имущества. Каменистая пустыня, беспрепятственно простирающаяся от Евфрата до возвышенностей на востоке Иордана, была тогда, как и сейчас, наводнена дикими бандами мародеров, которые могли легко напасть на затрудненный марш Ездры и его людей и совершить чистую зачистку. из всего, что у них было. И он знал, что ему нужно всего лишь попросить царя и получить эскорт, который обеспечит их безопасность, пока они не увидят Иерусалим. Фамилия Артаксеркса, «длиннорукий», возможно, обозначала его физическую особенность, но она также отражала масштабы его силы; его рука могла дотянуться до этих бродячих грабителей, и если бы Эзра и его отряд находились под его защитой, они могли бы идти в безопасности. Так что это было не простое проявление доверия к Высшей Руке, о чем нам здесь так просто рассказывается. Требовалась некоторая сила принципа, чтобы воздержаться от вопроса о том, о чем было бы так естественно спросить, так легко получить и так удобно иметь. Но, по его словам, он помнил, как уверенно он говорил о Божьей защите, и чувствует, что должен быть верен своему исповедуемому вероучению, даже если оно лишает его царской охраны. Он останавливает своих последователей на три дня на последней станции перед пустыней, и там с постом и молитвой они отдают себя в руки господина; и тогда отряд со своими женами, детьми и всем своим имуществом — тяжело нагруженным и слабым караваном — бросается навстречу опасностям долгого, унылого марша, преследуемого разбойниками. Разве мантия писца не прикрывала храброе сердце, которое когда-либо билось под нагрудником?
Эта символическая фраза «рука Бога нашего», выражающая божественную защиту, встречается с поразительной частотой в книгах Ездры и Неемии и, хотя и не свойственна им, тем не менее поразительно характерна для них. В нем есть своя красота и сила. Рука, конечно же, является местом активной силы. Он находится на человеке или над ним, как огромный щит, поднятый над ним, под которым находится безопасное укрытие. И эта великая Рука склоняется над нами, и мы в безопасности под ее впадиной. Как ребенок иногда несет в шаре двух рук бабочку с нежными крыльями, чтобы цветок на крыльях не взъерошился от трепетания, так Он несет наши слабые, невооруженные души, заключенные в покров Его Всемогущей руки. «Кто измерил воду в ладони Своей?» «Кто собрал ветер в кулаки?» В этой изогнутой ладони, где все моря лежат как крошечные вещи, мы держимся; хватка, которая удерживает бури от их дикого натиска, удерживает и нас от их удара. Как отец может положить свою большую мускулистую руку на крошечные пальчики своего ребенка, чтобы помочь ему, или как «Елисей положил свои руки на руки царя», чтобы этот контакт укрепил его, чтобы пустить «стрелу Господнего избавления», так и рука нашего Бога на нас, чтобы наделить нас силой и защитой; и наш «лук пребывает в силе», когда «руки рук наших укрепятся от рук могущественного Бога Иакова». Такова была вера Ездры, и такая же должна быть и наша.
Обратите внимание на то, как Ездра чутко избегает чего-либо вроде несоответствия между его вероучением и его практикой. Легко было говорить о Божьей защите, когда он был в безопасности за стенами Вавилона; но теперь пришла щепотка. Перед ним и его невоинственными последователями стояла реальная опасность. Несомненно, было немало людей, которые были бы рады поймать его на спотыкании; и он чувствовал, что щеки его закололи бы от стыда, если бы они могли сказать: «Ах!» к этому и сводятся все его прекрасные профессии, не так ли? Ему нужен конвой, не так ли? Мы так и думали. Так всегда бывает с людьми, говорящими в таком стиле. В трудную минуту они такие же, как и все мы». Итак, с высоким и острым чувством того, чего требуют его общепризнанные принципы, у него не будет охраны на дороге. Был человек, чья религия во всяком случае не была религией хорошей погоды. Оно не звучало в красивых речах о доверии к защите Бога, произносимых из-за юбки короля или из середины фаланги его солдат. Он явно имел в виду то, что говорил, и верил в каждое слово как в прозаический факт, достаточно прочный, чтобы на нем можно было строить поведение.
Боюсь, многие из нас предпочли бы попытаться совместить нашу просьбу о отряде всадников с нашим явным доверием к руке лорда; и было бы множество оправданий, готовых использовать средства, а также проявлять веру, и не быть призванным отказываться от преимуществ, и не доводить добрые принципы до донкихотских пределов, и так далее, и так далее. Но какова бы ни была правда в таких рассуждениях, в любом случае мы вполне можем усвоить урок из этой истории – быть верными нашим исповедуемым принципам; остерегаться превращать нашу религию в слова; жить, когда придет время применять их на практике, по принципам, которые мы собирались провозгласить, когда их применение не было рискованным; и стараться иногда смотреть на нашу жизнь глазами людей, не разделяющих нашей веры, чтобы мы могли привести свои действия в соответствие с тем, чего они от нас ожидают. Если бы «Церковь» чаще думала о том, чего «мир» ожидает от нее, у нее редко появлялись бы причины стыдиться ужасного разрыва между ее словами и ее делами.
Особенно в отношении доверия к невидимой Руке и уверенности в видимой помощи нам всем нужно быть очень строгими в самоконтроле. Вера в добрую руку Божию, направленную на нас во благо, часто должна приводить к отказу и всегда к подчинению материальной помощи. Это вопрос частностей, который каждый человек должен решать сам для себя в каждом конкретном случае, является ли в каждом конкретном случае отказ или подчинение нашим долгом. Здесь не место обсуждать столь большой и трудный вопрос. Но, во всяком случае, давайте помнить и пытаться внедрить в нашу собственную жизнь тот принцип, который легкомысленное христианство наших дней пронизало столь многими исключениями, что от него едва ли осталась вся поверхность; что абсолютная отдача и отказ от внешней помощи и благ иногда необходимы для сохранения и должного выражения упования на Бога.
Существует очень мало опасений, что кто-либо из нас доведет этот принцип до донкихотских пределов. Опасность заключается в другом. Поэтому стоит отметить, что здесь мы имеем пример того, как человек благодаря определенному высокому энтузиазму зашел дальше, чем мог бы вести его простой закон долга. Не было бы никакого вреда, если бы Эзра попросил эскорта, поскольку все его предприятие стало возможным благодаря поддержке царя. Он не стал бы «опираться на руку из плоти», воспользовавшись царскими войсками, так же, как и тогда, когда он использовал царский фирман. Но истинный человек часто чувствует, что он не может делать то, что мог бы сделать без греха. «Все мне позволительно, но не все полезно», — сказал Павел. Тот же апостол энергично утверждал, что он имеет полное право на денежную поддержку со стороны языческих церквей; а затем, на следующем вздохе, вспыхнул: «Я не использовал ничего из этого, ибо лучше мне умереть, чем чтобы кто-нибудь лишил моей славы тщеты». Чувствительный дух или человек, глубоко взволнованный религиозными чувствами, подобно апостолу, чьи ноги движимы любовью, далеко опередит более медлительную душу, чьи шаги направляются только мыслью о долге. Лучше, чтобы чаша переполнилась, чем не была полной. Там, где мы с удовольствием исполняем Его волю, часто это более чем достаточно скрупулезно регулируется; а там, где иногда нет этого «большего», никогда не будет достаточно.
«Отдай все, что можешь; Высшее небо отвергает знания
Хорошо рассчитанного меньше или больше.
Что мы можем сказать о людях, которые заявляют, что Бог — их доля, и которые так же рьяно борются за деньги, как и все остальные? Какой комментарий будут иметь право делать зоркие и острые на язык наблюдатели о нас, чье вероучение так непохоже на их, в то время как наша жизнь одинакова? Вы верите, друзья! что «рука Бога нашего ко благу всем ищущим Его»? Тогда не думаете ли вы, что гоняясь за благами мира сего, с покрасневшими щеками и с трудом дыша, или с тоской, с гложущим голодом сердца, по какому-либо земному благу, или сокрушаясь об устранении тварных защит и радостей, как будто небеса были пусты, потому что здесь есть чье-то место, или как если бы Бог умер, потому что умирают близкие, вполне может быть позором для нас и насмешкой на устах наших врагов? Давайте еще раз усвоим урок из этой старой истории: если наша вера в Господа не является самым большим обманом, она требует и будет приводить к отказу иногда и подчинению всегда от внешней помощи и материальных благ.
Обратите также внимание на подготовку Ездры к получению божественной помощи. Там, у реки Ахава, он, как благоразумный лидер, останавливает свой отряд, чтобы исправить упущения и внести последние штрихи в их организацию перед тем, как отправиться в пустыню. Но у него есть и другая цель. «Я провозгласил там пост, чтобы искать у Бога правильный путь для нас». В его смелости не было безрассудства; он прекрасно осознавал все возможные опасности на дороге; и хотя он уверен в божественной защите, он знает, что, по его собственным спокойным, деловым словам, она дается «всем, кто ищет Его». Поэтому его вера побуждает его не только к отказу от вавилонской стражи, но и к искренней мольбе о защите, в которой он так уверен. Он уверен, что оно будет дано, настолько уверен, что у него не будет другого щита; и все же он постится и молится, чтобы он и его компания могли получить это. Он молится, потому что уверен, что получит это, и получает это, потому что молится и уверен.
Итак, для нас условием и подготовкой, благодаря которой мы находимся под защитой этой великой Руки, является вера, которая просит, и прошение веры. Мы должны оставить земные опоры, но мы также должны с верой желать, чтобы нас поддерживали небесные руки. Мы возлагаем на Бога ответственность за нашу безопасность, когда отказываемся от других средств защиты и вверяем себя Ему. С открытыми глазами на наши опасности и с полным сознанием своей собственной безоружной и невоинственной слабости давайте торжественно предам себя Ему, взвалив всю нашу ношу на Его сильные руки, зная, что Он способен сохранить то, что мы вверили Ему. Он примет доверие и поставит вокруг нас Свою охрану. Как сказано в песне вернувшихся изгнанников, которую, возможно, пели у реки Ахавы: «Помощь моя от Господа». Господь – хранитель твой. Господь — тень твоя на правой руке твоей».
Итак, наша история заканчивается триумфальным подтверждением этой донкихотской веры. Вспышка радостного чувства прорывается сквозь простое повествование, повествующее о том, как слова, сказанные перед царем, сбылись в опыте безоружных паломников: «Рука Бога нашего была на нас, и Он избавил нас от руки врагов и тех, кто подстерегает на пути; и мы пришли в Иерусалим». Мы пошли не на опрометчивый шаг. Он был всем, на что мы надеялись и просили. Через весь утомительный переход Он вел нас. От диких, пустыннорожденных разбойников, издалека следивших за нами и готовых напасть на нас, от засад и скрытых опасностей, Он хранил нас, потому что у нас не было другой помощи, и вся наша надежда была на Него. Предприятия веры всегда вознаграждаются. Мы не можем возлагать слишком большие надежды на Бога. То, на что мы сейчас едва смеем надеяться, однажды мы вспомним. Когда мы придем к тому, чтобы рассказать полную историю нашей жизни, нам придется зафиксировать исполнение всех Божьих обетований и исполнение всех наших молитв, основанных на них. Здесь давайте воззовем: «Будь рука Твоя на нас». Здесь поверим: рука Твоя будет на нас. Тогда нам придется сказать: «Рука Бога нашего была на нас», и когда мы посмотрим со сторожевых башен города на пустыню, простирающуюся до самых его стен, и вспомним весь путь, которым Он вел нас, мы будем радоваться тому, что Он оправдал нашу маловерную веру, и славить Его за то, что «ничего не осталось неисполненным из всего, что говорил о нас Господь, Бог наш».
ЭЗРА VIII. 29. НАЗВАНИЕ ПАЛОМНИКОВЫМ СВЯЩЕННИКАМ
«Смотрите и храните их, пока не взвесите их… в Иерусалиме, в покоях дома Господня» (ЕЗРА VIII). 29.
Небольшая группа евреев численностью в тысячу семьсот человек, возвращавшаяся из Вавилона, только что отправилась в это долгое паломничество и сделала короткую остановку, чтобы привести все в порядок для перехода через пустыню; когда их предводитель Эзра, подсчитав своих людей, обнаруживает, что среди них нет ни священников, ни левитов. Затем он принимает меры по усилению своей маленькой армии некоторым из них и вверяет их особой заботе очень ценное сокровище из золота, серебра и священных сосудов, которые были даны им для использования в доме Господнем. Слова, которые я взял в качестве текста, являются частью поручения, которое он дал тем двенадцати священникам-хранителям драгоценностей, которые должны были использоваться в богослужении, когда они вернутся в Храм. «Смотрите и храните их, пока не взвесите их в покоях дома Господня».
Поэтому я думаю, что могу рискнуть, не будучи излишне вычурным, принять эти слова как прообраз предписаний, данных нам, христианам; и увидеть в них поразительное и живописное изображение обязанностей, которые возлагаются на нас в ходе нашего путешествия через пустыню к Дому-Храму наверху.
И для начала позвольте мне напомнить вам на минуту или две, что представляет собой драгоценное сокровище, которое таким образом вверено нам на хранение и заботу. Едва ли мы можем в такой связи и с такой метафорой забыть слова Господа нашего о некоем царе, который пошел получить свое царство и вернуться; который созвал своих слуг и дал каждому из них по способностям, с указанием торговать этим, пока он не придет. В этой истории перед нами лежит та же самая метафора, которую использовал наш Учитель: в одном случае жертвенные сосуды и священные сокровища; в другом случае — таланты из богатого имущества уходящего короля.
Мы также не можем забыть и другую часть того же образа, который использует Апостол, когда говорит своему «собственному сыну» и его заместителю, Тимофею: «Доброе дело, вверенное тебе, сохрани Духом Святым, живущим в нас, ни другое слово к тому же Тимофею, которое говорит: «О Тимофей! храни то, что было доверено тебе, и избегай нечестивой и тщетной болтовни и противодействия науке, ложно так называемой». В этих цитатах сокровищем и богатым сокровищем является вера, однажды переданная святым; торжественное послание любви и мира в Господе, которое было вверено прежде всего этим проповедникам, но столь же истинно каждому из учеников Христовых.
Итак, метафора имеет два применения. Первый — к богатому сокровищу и торжественному доверию нашей собственной природы, наших собственных душ; способности и способности, драгоценные вне всякого счета, богатые, превосходящие все остальное, что когда-либо получал человек. Ничто из того, что у вас есть, не вполовину меньше того, чем вы являетесь. Обладание душой, которая знает, любит и может подчиняться; который доверяет и желает; который может жаждать и достигать неба, и неба в Господе; совести, которая может подчиниться Его повелению; и способности постигать и понимать то, что приходит к ним от Иисуса Христа, — это больше, чем любое другое имущество, сокровище или доверие. То, что мы с вами несем с собой, — бесконечные возможности наших ужасных духов, потрясающие способности, которые даны каждой человеческой душе и которые, как свеча, погруженная в кислород, призваны гореть гораздо ярче под воздействием раздражителя. Христианская вера и обладание Божьей истиной — вот богатый вклад, вверенный нам. Вы, священники живого Бога, вы, мужчины и женщины, вы говорите, что вы Христовы, и поэтому посвящены в более благородное священство, чем любое другое, — вам дано это торжественное поручение: «То доброе, что поручено тебе, храни». Духом Святым, живущим в вас». Драгоценное сокровище вашей собственной природы, вашего собственного сердца, вашего собственного понимания, воли, совести, желаний — храните их, пока они не будут взвешены в доме Господнем в Иерусалиме.
И подобным же образом, взяв другой аспект метафоры, мы дали нам, чтобы мы могли что-то сделать с ней, то великое сокровище и сокровище истины, которая вся воплощена и воплощена в Господе, нашем Господе. Оно даровано нам для того, чтобы мы могли использовать его для себя и для того, чтобы мы могли триумфально нести его по всему миру. Владение всегда предполагает ответственность. Нам дано слово спасения. Если мы будем вмешиваться в него из-за ошибочного понимания, несправедливого использования, неспособности применить его к нашей повседневной жизни; тогда оно исчезнет и исчезнет из нашего поля зрения. Оно дано нам для того, чтобы мы могли сохранить его и перенести высоко через пустыню, как подобает священникам Бога Всевышнего.
Сокровище прежде всего — мы сами — со всем, чем мы являемся и кем можем быть, под стимулирующим и оживляющим влиянием Его благодати и Духа. Следующее сокровище — Его великое слово спасения, однажды переданное святым и передаваемое без умаления и изменения в его справедливой перспективе и разнообразной гармонии будущим поколениям. Итак, думайте о себе как о священниках Божьих, путешествующих по пустыне с сокровищами Храма и сосудами для жертвоприношений за ваш особый залог и плату.
Далее я касаюсь повеления, попечительства, которое здесь изложено. «Следите и берегите их». То есть, я полагаю, согласно обычной идиоме Ветхого Завета: «Бодрствуйте, чтобы соблюсти». Или, если перевести это на другие слова: сокровище, данное в наши руки, требует для своего сохранности непрестанной бдительности. Взгляните на мой текст: Эти евреи, согласно повествованию, находились в пути от своей первой остановки в течение четырех месяцев через пустыню в Иерусалим. Кстати, их подстерегали враги. С благородным самообладанием и величественным рыцарством предводитель маленького отряда говорит: «Мне было стыдно требовать от короля отряд солдат и всадников, чтобы помочь нам против врага в пути; потому что мы говорили царю, говоря: рука Бога нашего на всех, ищущих Его; но Его сила и Его гнев обращены на всех, кто оставляет Его». И поэтому они не пошли к нему с шапкой в руке и не попросили его дать им стражу, которая позаботилась бы о них; но «мы постились и просили об этом Бога нашего; и Ему сказали о нас».
Таким образом, маленькая компания без оружия, без защиты, не имея ничего, кроме молитвы и веры, которые могли бы сделать их сильными, бросилась в непроходимую пустыню со всеми этими драгоценными вещами, которые у них были; и все меры предосторожности, которые предпринял Ездра, заключались в том, чтобы схватить священников в маленькой группе и сказать: «Вот! на протяжении всего марша вы придерживаетесь этих драгоценных вещей. Кто спит, ты смотришь. Кто небрежен, будьте бдительны. Возьмите их себе на хранение и помните, что я взвешиваю их здесь, прежде чем мы начнем, и все они будут взвешены еще раз, когда мы приедем туда. Так что будьте начеку.
А разве не это именно то, что говорит нам Христос? 'Смотреть; держать их; будьте бдительны, чтобы сохраниться; и сохраните их, потому что, когда вы приедете туда, их взвесят и зарегистрируют».
Я не могу сделать больше, чем коснусь двух или трех способов, которыми это обвинение может быть реализовано в его применении к нам, начиная с того первого, который подразумевается в словах текста, — недремлющей бдительности; затем доверие, как и доверие, прославляемое в контексте, зависящее только от «доброй руки Бога нашего на нас»; затем чистота, потому что, как сказал Ездра: «Вы святы перед Господом». Сосуды тоже святы»; и поэтому вы достойны их охранять. И, кроме того, есть метод сохранения доверия, который неприменим к происшествию, произошедшему перед нами; а именно, использовать в целях их сохранения.
То есть, прежде всего, никакого сна; ни минуты расслабления; или некоторые из тех, кто подстерегает нас на пути, нападут на нас, и некоторые драгоценности уйдут. Пока весь остальной уставший лагерь спал, стражам сокровищ пришлось перехитрить звезды. В то время как другие могли бродить по маршу, задерживаясь здесь или там или отдыхая на каком-нибудь зеленом участке, им приходилось сомкнуться вокруг своего драгоценного подопечного; другие могли отвести взгляд от тропы, им всегда приходилось смотреть на своего подопечного. Для них путешествие было двойным бременем, и их постоянной обязанностью была неусыпная бдительность.
Мы также должны беспрестанно и беспрерывно следить за тем, что поручено нам. Ибо, будьте уверены, если мы на мгновение отвернём головы, воровские птицы, порхающие над нами, упадут на драгоценное семя, которое находится в нашей корзине или которое мы посеяли в борозды, и оно исчезнет. . Бодрствуйте, чтобы вы могли сохранить.
А затем, еще дальше, посмотрите, как в этой истории перед нами очень живописно и очень просто излагаются еще более глубокие уроки. Недостаточно того, что человек должен постоянно следить за своим характером и своими способностями и старательно развивать и совершенствовать их, как тот, кто должен давать отчет. Должен быть другой взгляд, кроме этого. По сути, Ездра сказал: «Не все когорты Вавилона могут нам помочь; и мы не хотим их. У нас есть одна сильная рука, которая защитит нас»; и поэтому он и его люди со всей этой массой богатств, столь соблазняющих диких разбойников, преследовавших дорогу, бросились в пустыню, зная, что повсюду в ней есть, как он говорит, «такие, которые подстерегают для них.' Его уверенность заключалась в следующем: «Бог доведет нас всех до конца в целости и сохранности; и мы отнесем каждый блестящий кусочек драгоценностей, которые мы вывезли из Вавилона, прямо в Иерусалимский храм». Однако он говорит: «Бодрствуйте и храните их».
Что это означает в отношении нашего религиозного опыта? Почему так: «Со страхом и трепетом совершайте свое спасение; ибо Бог действует в вас и желать, и делать по Своему благоволению». Вам не нужна эта внешняя помощь. Полностью отдайтесь Его держащей руке, а также бодрствуйте и берегите себя. «Я знаю, в кого я уверовал, и что Он может сохранить то, что я поручил Ему на тот день», — дополняет другие слова: «То доброе, что было поручено тебе, храни Святым Призрак.'
Итак, опека – это, во-первых, непрестанная бдительность; и тогда это низкое доверие. А кроме этого, это безупречная чистота. «Я сказал им: вы святы пред Господом; сосуды святыни Господа. Смотрите и берегите их.
Было уместно, чтобы священники несли вещи, принадлежавшие Храму. Никакие другие руки, кроме посвященных рук, не имели права прикасаться к ним. Никакой другой опеке, кроме опеки обладателей символической и церемониальной чистоты, не могли быть вверены сосуды символического и церемониального поклонения; и никому другому, кроме обладателей настоящей и духовной святости, нельзя доверить сокровища истинного Храма, внутреннего и духовного поклонения. «Будьте чисты, носящие сосуды Господни», — сказал Исаия, используя родственную метафору. Единственный способ сохранить наше сокровище неуменьшаемым и незапятнанным — это сохранять себя чистыми и незапятнанными.
И, наконец, нам надлежит осуществлять попечительство, которое не только означает неусыпную бдительность, смиренное доверие, щепетильную чистоту, но и требует постоянного пользования сокровищем.
«Следите и берегите их». Хотя суда, которые эти священники несли через пустыню, не использовались ни для какой службы в течение всего утомительного перехода, они весили точно так же, когда дошли до конца, как и в начале; хотя, без сомнения, даже их чистое золото потускнело и потускнело от неиспользования. Но если мы не будем пользоваться сосудами, вверенными нашему попечению, они не будут весить так же. Человек, который завернул свой талант в салфетку и сказал: «Вот, вот оно твое», был слишком оптимистичен. Еще никогда не было неиспользованного таланта, свернутого в платок, но когда его вынимали и положили на весы, он был легче, чем когда его отдавали на сохранение земли. Дары, которые используются, приносят плоды. Мощности, напряженные до предела, возрастают. Служение усиливает силу служения; и так же, как наградой за труд является еще больший труд, так и способ подготовиться к более великим делам — это делать то, что лежит рядом с нами. Рука кузнеца, глаз матроса, органы всякого ремесла, как мы все знаем, укрепляются упражнениями; то же самое происходит и в этой более высокой области.
Итак, дорогие братья, возьмите эти четыре слова: бдительность, доверие, чистота, упражнение. «Следите и храните их, пока их не взвесят в покоях Дома Господня».
И, наконец, подумайте о взвешивании в Доме Господнем. Разве вы не видите картину маленькой группы, когда они наконец достигают цели своего паломничества; и через три дня после прибытия, как сообщает нам повествование, они поднялись в Храм и там по числу и весу выполнили свою обязанность и были освобождены от своей ответственности? «И пришел первый и сказал: господин! фунт твой прибавил десять мин. И сказал он: хорошо, добрый раб, за то, что ты в малом был верен, возьми власть над десятью городами».
Ой! как эта мысль о том дне, когда они высыпят богатое сокровище на мраморный пол и поставят золотые сосуды на весы, должно быть, наполняла их сердца бдительностью во время всех утомительных дежурств, когда звезды пустыни смотрели вниз на дремлющий лагерь , и они ходили без сна всю ночь. И как эта мысль, должно быть, наполнила их сердца радостью, когда они попытались представить себе вздох удовлетворения и чувство облегчения, с которым после всех опасностей их ноги стояли бы в твоих воротах, о Иерусалим», и они смогут сказать: «То, что Ты дал нам, мы сохранили, и ничего из этого не потеряно».
Чтобы обеспечить это, целая жизнь будет небольшой тратой; и хотя не может быть, чтобы мы с вами встретили испытание и тяжесть этого великого дня без многих неудач и больших потерь, тем не менее мы можем сказать: «Я знаю, в кого я уверовал, и что Он способен сохранить мой залог». — будь то в смысле того, что я поручил Ему, или в смысле того, что Он поручил мне — против того дня». Мы можем надеяться, что благодаря Его милостивой помощи и Его сострадательному принятию даже такие нерадивые управители и небрежные наблюдатели, как мы, смогут в конце лечь с миром, сказав: «Я сохранил веру», и пробудятся от слово: «Молодец!» добрый и верный слуга».



КНИГА НЕЕМИИ
НЕХ. я. 1-11 — ШКОЛА РЕФОРМАТОРА
«Слова Неемии, сына Гахалии. И было в месяце Кислев, в двадцатом году, когда я был во дворце Сузан, 2. пришел Ханани, один из братьев моих, он и некоторые люди из Иуды; и я спросил их об уцелевших иудеях, оставшихся в плену, и об Иерусалиме. 3. И сказали мне: остаток пленников там, в провинции, в великой скорби и поругании; и стена Иерусалима разрушена, и ворота его сожжены огнем. 4. И было, когда я услышал эти слова, я сел и заплакал, и скорбел несколько дней, и постился, и молился пред Богом Небесным, 5. И сказал: умоляю Тебя, Господи Боже Небесный, 5. И сказал: умоляю Тебя, Господи Боже Небесный. небо, великий и страшный Бог, соблюдающий завет и милость к любящим Его и соблюдающим Его заповеди: 6. Да будет ухо Твое теперь внимательно, и очи Твои откроются, чтобы услышать молитву раба Твоего, о которой я молюсь. пред Тобою ныне, день и ночь, ради сынов Израилевых, рабов Твоих, и исповедуй грехи сынов Израилевых, которыми мы согрешили пред Тобою: согрешили и я, и дом отца моего. 7. Мы поступили весьма развратно против Тебя и не соблюли ни заповедей, ни постановлений, ни законов, которые Ты заповедал рабу Твоему Моисею. 8. Вспомни, умоляю Тебя, слово, которое Ты заповедал рабу Твоему Моисею: если согрешите, Я рассею вас среди народов; хотя и были из вас изгнаны до края неба, но Я соберу их оттуда и приведу их на место, которое Я избрал, чтобы поставить там имя Мое. 10. Вот это рабы Твои и народ Твой, которых Ты искупил великой силой Твоей и сильной рукой Твоей. 11. Господи, умоляю Тебя, да будет ухо Твое внимающе к молитве раба Твоего и к молитве рабов Твоих, желающих бояться имени Твоего: и благоденствуй, молю Тебя, раба Твоего ныне, и даруй ему милость пред очами этого человека. Ибо я был виночерпием у царя». я. 1-11.
Дата завершения строительства Храма — 516 г. до н. э.; время прибытия Неемии в 445 г. до н.э. Колония вернувшихся изгнанников, похоже, не добилась большого прогресса за этот долгий период. Его члены успокоились, и большая часть их энтузиазма остыла, как мы видим на примере реформ, которые Ездре пришлось начать за четырнадцать лет до Неемии. Большинству людей, даже затронутых духовным пылом, трудно долго удерживаться на высоких уровнях. Внизу дышать легче. Как это часто бывает, более яркое пламя рвения пылало в сердцах сочувствующих на расстоянии, чем в сердцах реальных рабочих, чье соприкосновение с суровой действительностью и мелкими деталями разочаровывало их. Таким образом, импульс к более благородным действиям исходил не от кого-то из колонии, а от еврея при дворе персидского царя.
Этот отрывок рассказывает нам, как Бог подготовил человека к великой работе и как человек подготовил себя.
I. Печальные вести и их влияние на благочестивого раба Божьего (стихи 1-4). Время и место указаны точно. «Месяц кислев» соответствует концу ноября и началу декабря. «Двадцатый год» — это год Артаксеркса (Неем. 2:1). «Шушан», или Сузы, был зимней царской резиденцией, а «дворец» — «отдельным кварталом города, занимающим искусственное возвышение». Обратите внимание на отсутствие имени короля. Неемия настолько осознает свое величие, что считает само собой разумеющимся, что каждый читатель может заполнить пробелы. Но, хотя это упущение показывает, какое большое место занимал двор в его мыслях, под мантией придворного билось истинное еврейское сердце. Та гибкость, которая позволяла им оставаться доверенными слугами царей многих стран, и в то же время эта непреклонная приверженность Израилю и бессмертная любовь к нему всегда были национальной характеристикой. Мы можем думать об этом юном виночерпии как о стремившемся хоть раз взглянуть на «горы вокруг Иерусалима», пока он занимал свой пост в Шушане.
Его стремление разгорелось до решимости благодаря общению с небольшой группой евреев из Иудеи, среди которых был его собственный брат. Они приехали посмотреть, как там идут дела, и тот факт, что один из них был членом семьи Неемии, по-видимому, подразумевает, что те же чувства были присущи всему дому. Жадные вопросы вызвали печальные ответы. Положение «остатка» было состоянием «великой скорби и поношения», и основанием для поношения, вероятно, были (Неем. 2:17; 4:2-4) все еще разрушенные укрепления.
Предполагалось, что разрушение стен и сожжение ворот, упомянутые в стихе 3, произошли недавно и после событий, описанных у Ездры; но более вероятно, что проект восстановления оборонительных сооружений, который был остановлен по приказу вышестоящего начальства (Ездра, 4, 12-16), не был возобновлен, и что печальные руины были теми, которые предстали перед глазами Зоровавеля почти год назад. сто лет назад. Связь между Сусаном и Иерусалимом не могла быть настолько редкой, чтобы факты, дошедшие до Неемии, не могли быть известны раньше. Но впечатление, производимое фактами, во многом зависит от их рассказчика и немало от настроения слушателя. Одно дело слышать общие заявления, а другое — сидеть со своим братом и видеть его глазами печальную неспособность «остатка» осуществить цель своего возвращения. Итак, эта история, свежая или повторенная с новой силой, оставила глубокую рану в сердце юного виночерпия и изменила его жизненные взгляды. Бог готовит Своих слуг к их работе, возлагая на их души печальное осознание страданий, к которым другие люди относятся, а они сами часто относились очень легкомысленно. Людям, призванным совершать великую работу для Бога и людей, всегда приходится начинать с сильного и печального ощущения тяжести грехов и печалей, которые им суждено устранить. Ни один человек не проделает достойную работу по восстановлению стен, кто не плакал над руинами.
Итак, Неемия готовился к своей работе, размышляя над этой новостью со слезами, постясь и молясь. Другого способа приготовления нет. Без печального чувства человеческих печалей не будет ни серьезности в их облегчении, ни самоотверженной преданности; и без большой молитвы будет мало сознания слабости или зависимости от божественной помощи.
Обратите внимание на грандиозное и, по-видимому, немедленное решение бросить блестящие перспективы и встретить жизнь, полную опасностей, страданий и тяжелого труда. Неемия, очевидно, был любимцем царя и держал мяч у своей ноги. Но руины Сиона были для него более привлекательными, чем великолепие Сузана, и он охотно отказался от своих шансов на великую карьеру, чтобы принять на себя свою долю «страданий и позора». По мнению народа, он никогда не добился справедливости. Он не является одним из хорошо известных библейских примеров героического самоотречения; но он сделал именно то, что сделал Моисей, и восхваление Послания к Евреям подходит ему так же, как и законодателю; ибо он тоже предпочел «скорее страдать с народом Божьим, чем какое-то время наслаждаться удовольствиями». То же самое должны делать и все мы, по-своему, если хотим принять участие в строительстве стен города Божьего.
II. Молитва (ст. 5-11). Ход мысли в этой молитве очень поучителен. Оно начинается с торжественного возложения перед Богом Его собственного великого имени как величайшей мольбы к Нему и сильнейшего ободрения просящего. Это начало не является простым призывом, традиционно считающимся правильным способом начала, но оно выражает усилие просителя ухватиться за характер Бога как за основание своей надежды на ответ. Используемые термины удивительным образом сочетают в себе то, что Неемия узнал из персидской религии, и то, что из лучшего источника. Он призывает Иегову, великое имя, которое было особым достоянием Израиля. Он также использует характерное персидское обозначение «Бог небес» и отождествляет носителя этого имени не с богом, к которому оно первоначально применялось, а с израильским Иеговой. Он снимает корону с головы ложного божества и возлагает ее к ногам Бога своих отцов. Какие бы имена для Высшего Превосходства ни придумали какие-либо языки, все они принадлежат нашему Богу, поскольку они истинны и благородны. Современная «наука сравнительного религиоведения» дает множество сокровищ, которые следует хранить в Храме Иеговы.
А вот остальные обозначения взяты из Ветхого Завета, как и положено. Молитва повсюду полна намеков и цитат и показывает, как этот виночерпий Артаксеркса накормил свою юную душу словом Божьим и черпал оттуда истинную пищу высоких и святых помыслов, усердных решений и самоотверженных дел. Молитвы, отлитые по образцу Божьего откровения о Себе, не останутся без ответа. Истинная молитва подхватывает обетования, падающие на нас, и снова бросает их вверх, как стрелы.
Таким образом, вся молитва здесь построена на этом имени Иеговы и на том, что это имя включает в себя, главным образом на мысли о том, что Бог соблюдает завет и милость. Он связал Себя торжественным и нерушимым договором с определенным образом действий. Люди «знают, где Его найти», если мы позволим себе использовать знакомое выражение. Он дал нам схему Своего курса и будет придерживаться ее. Поэтому мы можем обращаться к Нему с нашими молитвами, если соблюдаем их в рамках Его завета, а себя — в рамках его условий, посредством любящего послушания.
Просьба о том, чтобы уши Бога были обострены, а Его глаза открыты для молитвы, отлиты в знакомой форме. Оно смело передает Ему не только подобие формы человека, но и подобие процессов Его действия. Услышание крика о помощи предшествует активному вмешательству в случае помощи человека, и сильный образ молитвы порождает аналогичную последовательность у Господа. Но фигура прозрачна, а «антропоморфизм» настолько ясен, что в его интерпретации не может возникнуть никаких ошибок.
Обратите также внимание на то легкое прикосновение, с которым отношение просителя к небу («Раб Твой») и его продолжительный крик («день и ночь») лишь на мгновение приводятся в качестве просьбы о милостивом выслушивании. Молитва предназначена «за рабов Твоих, детей Израилевых», и в ее обозначении, как показывают следующие пункты, в качестве причины для ответа используются отношения, установленные небесами, а не поведение людей.
Упоминание об этом родстве сразу же напоминает Неемии об ужасной измене ему, которая отличала и продолжает отмечать весь народ. Так следует смиренное исповедание (ст. 6,7). Они действительно были нерентабельными слугами. Чем выше мы думаем о своих привилегиях, тем яснее должны мы различать свои грехи. Ничто не приводит истинное сердце к такому самостыдному покаянию, как размышление о милосердии Божием. Если человек думает, что Бог взял его в рабы, то эта мысль должна преклонять его сознательным недостоинством, а не возвышать в самодовольстве. Признание Неемии не только возникло из-за мысли о призвании Израиля, которое так плохо осуществилось, но и заложило основу для дальнейших прошений. Бесполезно просить Бога помочь нам восстановить развалины, если мы не изгоним грехи, которые их создали. Начало всякого истинного исцеления скорби – исповедание грехов. Многие многообещающие планы по облегчению национальных и других бедствий ни к чему не привели, потому что, в отличие от плана Неемии, они не начинались с молитвы и не молились о помощи, не признавая греха.
И человек, который должен делать работу для Бога и добиваться от Бога благословления своей работы, не должен довольствоваться признанием грехов других людей, но должен всегда говорить: «Мы согрешили», и нередко говорить: «Я согрешил». Это покаянное сознание зла необходимо всем, кто хочет сделать своих собратьев счастливее. Бог работает надломленной тростью. Чувство личного проступка дает чудесную нежность, терпение среди возражений, покорность в неудаче, зависимость от Бога в трудностях и смирение в успехе. Без этого мы мало что сможем сделать для себя или для кого-либо еще.
Далее молитва напоминает Богу Его собственные слова (ст. 8,9), свободно цитируемые и составленные из нескольких отрывков (Лев. XXVI. 33-45; Втор. IV. 25-31 и т. д.). Применение этих отрывков к тогдашнему положению вещей на первый взгляд несколько расплывчато, так как часть народа уже была восстановлена; и цель молитвы – не восстановление остатка, а избавление тех, кто уже находится на земле, от их страданий. Тем не менее, обетование ободряет молитву и имеет силу перед Богом, поскольку нельзя сказать, что оно было выполнено посредством столь неполного восстановления, как то, которое осуществляется в настоящее время. То, что делает Бог, должно быть совершено; и Его великое слово не исчерпано, пока можно себе представить более полное его осуществление.
Напоминание об обетовании закрепляется (ст. 10) тем же обращением, что и раньше, к отношению к Себе, в которое Богу было угодно привести народ, с добавлением ссылки на прежние дела, такие как Исход, в котором Его сильная рука избавила их. Мы всегда уверены в ответе, если просим Бога не противоречить Самому Себе. Поскольку Он начал, Он завершит. О Нем никогда не скажут, что Он «начал строить и не смог окончить». Его прошлое — это зеркало, в котором мы можем прочитать Его будущее. Возвращение из Вавилона подразумевается в Исходе.
Далее следует повторение более ранних слов с добавлением того, что Неемия теперь как бы связывает свою единственную молитву в связку с молитвами единомышленников в Израиле. Он собирает отдельные колосья в сноп и приносит его как «приношение вознесения». А затем, в одном скромном предложении в конце, он выражает свою единственную личную просьбу. Скромность этого человека прекрасна. Его молитва была целиком за людей. Примечательно, что в нем нет определенного прошения. Он ни разу не говорит прямо того, чего так искренне желает, и отсутствие конкретных просьб может быть воспринято скептически настроенными критиками как аргумент против искренности молитвы. Но это скорее тонкая черта, на которую вряд ли мог бы попасться ни один фальсификатор. Иногда молчание является результатом полной занятости ума мыслью. Он ничего не говорит об особом характере своей просьбы только потому, что он так полон ею. Но он просит милости в глазах «этого человека» и процветания «сегодня».
Такова была его утренняя молитва в тот насыщенный событиями день, который должен был завершить дело всей его жизни. Определенные дни уединенных размышлений о горе своего народа привели к решению. Он ничего не говорит о своих долгих размышлениях, медленном принятии решений, своих конфликтах с низшими проектами личных амбиций. Он «сжигает свой собственный дым», и нам всем следует научиться это делать. Но он просит, чтобы капризная и могущественная воля короля была склонна удовлетворить его просьбу. Если наша утренняя молитва звучит так: «Да будет успех рабу Твоему в этот день» и наши цели направлены на прославление Бога, нам не нужно бояться встретиться с кем-либо лицом к лицу. Каким бы могущественным ни был Артаксеркс, он был всего лишь «этим человеком», а не Богом. Эта фраза не указывает на презрение или недооценку твердой реальности его абсолютной власти над Неемией, а просто выражает убежденность в том, что царь тоже был подданным Бога и что его сердце было в руке Иеговы, чтобы сформировать как Он бы. Сознание зависимости от Бога и привычка общения с Ним дают человеку ясное представление об ограниченности земных достоинств и скромную смелость, столь же далекую от грубости и раболепия.
Таким образом, подготовленный к тому, чем может закончиться этот насыщенный событиями день, молодой виночерпий поднялся с колен, глубоко вздохнул и отправился на работу. Хорошо и нам, если мы придем к нам, будь то кризисный или обычный день, точно так же! Тогда мы будем иметь подобную защиту и такое же спокойствие сердца.
НЕХ. я. 4. ЦЕРКОВЬ И СОЦИАЛЬНОЕ ЗЛО
«Когда я услышал эти слова, я сел и заплакал, и оплакивал некоторые дни, и постился, и молился пред Богом Небесным». я. 4.
Прошло девяносто лет с тех пор, как вернувшиеся изгнанники прибыли в Иерусалим. Они столкнулись со многими трудностями, которые замедлили их прогресс и охладили их энтузиазм. Храм действительно был восстановлен, но Иерусалим лежал в руинах, и его стены остались такими, какими они были оставлены после осады Навуходоносора примерно полтора века назад. Небольшая группа благочестивых паломников отправилась из Персии в город и вернулась в Сузань с печальной историей слабости и уныния, скорби и враждебности. У одного из путешественников был брат, юноша по имени Неемия, который был виночерпием при дворе персидского царя. Живя во дворце и окруженный роскошью, сердце его было с братьями; и руины Иерусалима были ему дороже пышности Сузана.
В моем тексте рассказывается, как эта новость повлияла на молодого виночерпия и как он плакал и молился перед Богом. Точные даты, приведенные в этой книге, показывают, что этот период размышлений о страданиях его братьев длился четыре месяца. Затем он принял великое решение, бросил блестящие надежды, присоединился к пострадавшей колонии и попросил разрешения поехать и разделить, а если возможно, и исправить горе, которое так глубоко ранило его сердце. .
Теперь я думаю, что это яркое описание, им самим составленное, эмоций, возбужденных в Неемии горестями его соотечественников, повлиявших на все его будущее, содержит в себе некоторые очень простые уроки для христианских людей, соблюдение которых с каждым днем становится все более обязательным с каждым днем. Причина дрейфа общественного мнения и нового внимания, которое уделяется так называемым «социальным вопросам». Сейчас я хочу собрать для вас один или два таких урока.
I. Итак, прежде всего, обратите внимание на простой христианский долг — сочувственно созерцать окружающие скорби. Неемия мог бы найти множество веских оправданий за то, что легкомысленно отнесся к известию, которое принес ему его брат. Он мог бы сказать: «Иерусалим далеко. У меня есть своя работа; восстановление стен Иерусалима не входит в мои обязанности. Я царский виночерпий. Они шли с открытыми глазами, и опыт показал, что люди, которые знали, когда им было хорошо, и оставались там, где они были, были гораздо мудрее». Это не были его оправдания. Он позволил этой вести наполнить его сердце и сжечь его.
Итак, первое условие симпатии — это знание; а второй – внимание к тому, что мы знаем. Неемия, вероятно, уже много дней смутно знал, как обстоят дела в Палестине. Связь между ним и Персией была не так уж трудна, но приходили многочисленные правительственные депеши; и человек в штабе, который пользовался вниманием монарха, вряд ли мог оставаться в неведении о том, что происходит в этой части его владений. Но есть вся разница между тем, чтобы слушать туманные общие отчеты, и тем, чтобы сидеть и слушать, как твой собственный брат рассказывает тебе о том, что он видел своими глазами. Таким образом, впечатление, существовавшее прежде, было совершенно недейственным, пока оно не было воспламенено вниманием к фактам, которые все время были в той или иной степени известны.
Итак, многие ли из нас знают – и не знают – что происходит вокруг нас, в трущобах и задворках этого города? Как многие из нас обычно не знают того, что мы на самом деле знаем, потому что мы никогда, как мы говорим, «не обращаем на это внимания». «Я не думал об этом» — очень плохое оправдание в отношении вещей, о которых существует знание, независимо от того, есть мысль или нет. И поэтому я хочу возложить на всех вас, христиан, простую обязанность знать то, что вы знаете, и уделять достаточно места в своих мыслях суровым и очевидным фактам вокруг нас.
Почему! Многие люди в настоящее время, кажется, думают, что страдания, отвратительные пороки, пропитанная безнравственность и крайнее язычество, которые лежат в основе любого гражданского сообщества, так же необходимы для прогресса, как шум колес поезда. для его продвижения, или как трюмная вода на деревянном корабле должна держать швы герметичными. Итак, мы болтаем о «цивилизации», которая означает превращение людей в города. Если скопление людей в эти великие сообщества, что делает столь ужасную черту современной жизни, обязательно сопровождается такими мерзостями, среди которых мы живем и о которых никогда не думаем, тогда лучше, чтобы цивилизации в таком смысле вообще никогда не было. Всякое соображение об общении с небом и соответствии ему, о верности Его словам, об истинном чувстве братства и о низших вещах, таких как корысть, - каждое соображение требует, чтобы христианские люди приняли близко к сердцу так, как Церкви еще никогда не задавались «вопросом о состоянии Англии» и будут спрашивать: «Господи! что Ты хочешь, чтобы я сделал?»
Я не хочу вступать в полемику, поднятую недавними высказываниями, мотив которых, возможно, достоин восхищения, хотя это выражение не может быть оправдано обвинением в преувеличении, о том, что христианские церкви в целом были небрежны к состояние людей. Это неверно в абсолютном смысле. Я предполагаю, что, захватив страну, большинство членов, во всяком случае нонконформистских церквей и конгрегаций, получают еженедельную зарплату или принадлежат к высшим слоям рабочего класса, и что рычаг, который поднял для этих высших слоев было Божье Евангелие. Полагаю, следует признать, что прежнее безразличие, в котором нас обвиняют, принадлежало всему сообществу и что новое чувство ответственности, которое ознаменовало, и благословенно ознаменовало, последние годы, во многом обусловлено политическими и другими причинами, которые в последнее время войти в строй. Я полагаю, нельзя отрицать, что в очень значительной степени любые усилия, которые были предприняты в прошлом для социального, интеллектуального, морального и религиозного возвышения людей, имели свой импульс и в значительной степени их поддержка, как денежная, так и активная, со стороны христианских церквей и отдельных лиц. Все это совершенно верно и, я считаю, неоспоримо. Но верно также и то, что в наших церквях остается огромная, постыдная, мертвая масса инертности, и что, если мы не сможем ее разрушить, предзнаменования будут плохими, плохими для общества, еще хуже для церкви. Если в трущобах свирепствует холера, пригородам не уйти. Если лачуги заражены, особнякам придется отдать дань болезни. Если мы не признаем братства страдающих и грешных, каким-либо иным способом — «Тогда, — как сказал нам великий учитель поколение тому назад, и никто не обратил на него никакого внимания, — тогда они начнут и покажут вам что они ваши братья, убивая некоторых из вас». Таким образом, самосохранение соединяется с более высокими мотивами, делая это сочувственное наблюдение за окружающими скорбями простейшим христианским долгом.
II. Во-вторых, такое осознание темных фактов необходимо для всякой истинной работы по их облегчению.
Невозможно помочь людям, неся то, что они несут. Ни один человек никогда не облегчит горе, тяжесть которого он сам не ощутил. Крест Иисуса Христа, к которому мы всегда обращаемся как к основанию нашего искупления и якорю нашей надежды, таков, слава Богу! Но это нечто большее. Это образец нашей жизни, и он со строгой точностью и полнотой определяет устойчивые условия помощи грешным и скорбящим. «Спасителей общества» еще предстоит распять, хотя и на более низком уровне. Иисус Христос никогда не был бы «Агнцем Божьим, который взял на себя грехи мира», если бы Он Сам не «взял наши немощи и не понес наши болезни». Никакая по-настоящему полезная работа не будет сделана, кроме тех, чьи сердца кровоточат от чувства страданий, которые они намереваются излечить.
Ой! мы все хотим гораздо более полного осознания этого сочувствующего духа сострадающего Христа, если мы хотим когда-либо принести пользу миру или помочь в страданиях любого из наших братьев. Такое скорбное и соучаствующее созерцание скорбей человеческих, происходящих от грехов человеческих, придаст умилости нашим словам, даст терпение, смягчит все наше поведение. Помощь, брошенная людям, как если бы вы бросили кость собаке, причиняет вред тем, кому она пытается помочь, а покровительственная помощь - это помощь, которая приносит мало пользы, а помощь, содержащая лекции, приносит немного больше. Вы должны брать слепых нищих за руку, если хотите сделать их зрячими; и вы не должны бояться прикасаться своими белыми, чистыми пальцами к гнойным массам разложения на блестящей белизне прокаженного, если хотите исцелить его. Спуститесь, чтобы подняться, и помните, что без сочувствия нет достаточной помощи, а без общения со Христом нет достаточного сочувствия.
III. В-третьих, такое осознание окружающих печалей должно побуждать к богообщению.
Неемия плакал и скорбел, и это было хорошо. Но между его плачем и трауром и его практической работой должно было быть еще одно связующее звено. «Он плакал и скорбел», и потому что ему было грустно, он обратился к небу, «и я постился и молился несколько дней». Там он получил одновременно утешение в своих печалях, свои сочувствия и углубление своих сочувствий, и оттуда он черпал вдохновение, которое сделало его героем и мучеником. Итак, всякое истинное служение миру должно начинаться с тесного общения с Богом.
Несколько лет спустя была опубликована книга, которая в свое время произвела большой шум и называлась «Служение человеку», и эту службу она предлагала заменить изнеженным представлением о поклонении как о служении Богу. Таким образом, служение человеку лучше всего совершается, когда это служение Богу. Я полагаю, что в настоящее время грех грехов является «старомодным» и «узким», но я, со своей стороны, очень мало верю в устойчивость и широкое действие каких-либо человеколюбивых мотивов, кроме самых высоких, а именно сострадания. взят от Иисуса Христа. Я не верю, что вы сможете заставить людей из года в год посвящать себя в сколько-нибудь значительном количестве служению людям, если вы не апеллируете к этому высшему из мотивов. Вы можете нанять небольшой отряд — и не дай Бог, чтобы я стал отрицать столь очевидный факт — духов-избирателей для выполнения чисто светской облегчающей работы, совершенно игнорируя христианские мотивы, но вы никогда не получите армии рабочих, которая необходима для бороться с фактами нашего нынешнего состояния, если только вы не прикоснетесь к самым глубоким источникам поведения, а их можно найти в общении с Богом. Все остальное – поверхностный дренаж. Доберитесь до любви к Богу, а оттуда к любви к людям, и вы получите артезианский колодец, который будет бурлить безотказно.
И я не очень верю в лекарства, которые игнорируют религию и приводятся без общения с Богом, как достаточные для лечения болезни. Я не хочу сказать ни одного слова, которое могло бы показаться принижающим хорошие, ценные и благородные усилия в различных сферах. Нет необходимости в антагонизме — скорее, христиане обязаны всеми соображениями помогать изо всех сил, даже в неполных попытках справиться с социальными проблемами. Нам всем хватит места. Но я уверен, что до тех пор, пока виноград и водяные кровати не вылечат оспу, а ложка холодной воды не потушит Везувий, вы не сможете вылечить пороки политического тела никакими меньшими средствами, чем применение Евангелия Иисуса Христа.
Сегодня мы много слышим о «социальном евангелии», и я рад этой концепции и той поддержке, которую она получила. Только давайте помнить, что Евангелие на втором месте социальное, а на первом — индивидуальное. И что если в сердце человека внедрить любовь Божию и послушание небу, то это будет все равно, что наполнить баллон газом, он поднимется вверх, и человек достаточно быстро выберется из трущоб; и он уже не будет рабом пороков мира, и вы сделаете для него и для широкого круга, на который он может влиять, больше, чем любыми другими средствами. Я не хочу обесценивать каких-либо помощников, но я говорю, что работа христианской церкви — нести миру единственное, что сделает людей глубоко и навсегда счастливыми, потому что это сделает их хорошими.
IV. И вот, наконец, такое сочувствие должно быть родителем благородной, самоотверженной жизни. Посмотрите на мужчину в нашем тексте. У него был мяч в ногах. Он имел доступ ко двору и внимание короля. Перед ним открывались блестящие перспективы, но страдания братьев привлекли его, и с благородной решимостью самопожертвования он закрылся от прежних и ушел в пустыню. Он один из персонажей Священного Писания, который никогда не пользовался должной честью: герой, святой, мученик, реформатор. Он сделал, хотя и в меньшей сфере, то же самое, что автор Послания к Евреям возвеличил своим великолепным красноречием, говоря о великом Законодателе: «И предпочел потерпеть скорбь с народом Божьим» и отвернуться от ослепления двора, чем «некоторое время наслаждаться греховными удовольствиями», пока его братья страдали.
Теперь, дорогие друзья! букву примера можно отложить; дух этого следует соблюдать. Если христиане хотят выполнять работу, которую они могут выполнять и которую Христос послал их в этот мир, чтобы они могли ее делать, при этом должно быть самопожертвование. От этой обязанности уклоняться нельзя, и без нее невозможно выполнить наш долг. Мы с вами, по-своему, находимся под влиянием этого абсолютного закона, что «если пшеничное зерно упадет в землю и умрет, оно принесет плод», как и Иисус Христос или Его Апостолы. Мне нечего сказать о способе жертвоприношения. В мои обязанности не входит прописывать вам подробности обязанностей. Мое дело – настаивать на принципах, которые должны регулировать эти принципы, и среди этих принципов применительно к христианскому служению нет более строгого, чем: «Я не принесу Богу моему всесожжения из того, что мне ничего не стоит».
Я уверен, что под руководством Бога великое лекарство от социальных зол заключается главным образом в том, чтобы основная масса исповедующих христианство осознала и выполнила свои обязанности. Эту работу могут выполнять не служители, городские миссионеры, библейские женщины или другие оплачиваемые люди. Именно мужчины-христианки и женщины-христианки и, если можно так выразиться, использовать очень вульгарное различие, имеющее значение в данной связи, особенно женщины-христианки, принимающие участие в работе среди униженных и изгоев, Самые насущные трудности и проблемы будут решены. Если церковь не столкнется с этим, что ж, все, что я могу сказать, это то, что ее свет погаснет; и чем скорее, тем лучше. «Если ты удержишь предать приговоренных к смерти и скажешь: вот! Я не знал этого, разве не примет во внимание Тот, Кто взвешивает сердца, и не воздаст ли Он каждому человеку по делам его?» И, с другой стороны, нет более богатых, избранных, сладких и постоянных благословений, чем разделить горе Мужа Скорбей и донести весть о Его сострадании и Его искуплении отверженному миру. . «Если ты отдашь душу твою голодному и насытишь душу страждущую, то Господь насытит душу твою; и будешь, как орошаемый сад и как источник воды, воды которого не иссякают».
НЕХ. iii. 28 — «ПРОТИВ ЕГО ДОМА»
«Священники чинили каждый возле своего дома» (NEH). iii. 28.
Состояние наших больших городов в последнее время привлекло внимание общественности, и самые разные люди предлагали свои панацеи. Я не собираюсь вступать в эту дискуссию, но я рад воспользоваться возможностью сказать одну или две вещи, которые, по моему мнению, очень важно сказать отдельным христианам об их долге в этом вопросе. «Каждый человек против своего дома» — это принцип, который я хочу рекомендовать вам как важный для решения проблемы того, как подсластить грязную жизнь наших современных городов.
История, из которой взят мой текст, не должна задерживать нас надолго. Неемия и его небольшая группа изгнанников вернулись в разрушенный Иерусалим. Их первая забота — обеспечить свою безопасность, и первый шаг — узнать точную степень своей беззащитности. Итак, у нас есть рассказ о полуночной поездке Неемии среди руин разрушенных стен. А затем мы читаем о сотрудничестве всех классов в работе по восстановлению. «Многие руки сделали работу легкой». Мужчины и женщины, священники и дворяне, ювелиры, аптекари, торговцы — все хватали мастерки или лопаты, катали их и складывали. Один человек возводит длинную стену, другой может справиться лишь с небольшой частью; другой берется за замки, задвижки и засовы для ворот. Работа выполняется грубо и наспех. Результат, конечно, совсем не похож на величественные постройки времен Соломона или Ирода, но для укрытия вполне достаточен. Можно себе представить вздох облегчения, с которым рабочие смотрели на завершенный круг своих грубых укреплений.
Принцип разделения труда в нашем тексте повторяется несколько раз в этом списке строителей. Это было естественно; человек будет работать еще лучше, когда он увидит свою собственную крышу, безмолвно призывающую его защитить, и подумает о близких, которые были там. Но я воспринимаю эти слова главным образом как намек на некоторые мысли, применимые к обязанностям христиан, учитывая духовные нужды наших великих городов.
I. Мне достаточно сказать пару слов о руинах, которые нуждаются в ремонте. Если я буду останавливаться скорее на темной, чем на светлой стороне городской жизни, меня не поймут, что я забываю, что те самые причины, которые усиливают зло большого города, ускоряют добро - трение масс и тем самым стимул, даваемый все виды умственной деятельности. Здесь, среди нас, есть много достойного восхищения и благородства: много общественного духа, много мудрых и доброжелательных затрат мыслей и труда на общее благо, много совместных действий людей разных партий, искренний антагонизм и искреннее сотрудничество, а также свободное , бодрящая интеллектуальная атмосфера, стимулирующая активность. Все это правда, хотя, с другой стороны, нехорошо жить всегда так, чтобы слышать стук машин и борьбу языков; и мудрость, рожденная уединенным размышлением и спокойным размышлением, реже встречается в городах, чем мудрость, рожденная общением с людьми и чтением газет.
Но во всем этом есть и трагическая обратная сторона, о которой мы обычно решаем мало говорить и забывать. Безразличие, которое сделало это невежество возможным и, в свою очередь, подпитывалось этим невежеством, в некоторых отношениях является более шокирующим явлением, чем порочная жизнь, которой оно позволило гнить и смердить без внимания.
Большинство из нас настолько знакомы со злом, которое смотрит нам в лицо каждый раз, когда мы выходим на тротуар, что мы стали думать о нем как о неотделимом от нашей современной жизни, как шум колеса кареты от его вращение. И так ли это тогда? Действительно ли неизбежно, что в двух шагах от наших церквей и часовен должны находиться тысячи мужчин и женщин, которые никогда не бывали в храмах с тех пор, как их крестили; и иметь не больше религии, чем лошадь? Неужели сияющая структура нашего современного общества, подобно старому мексиканскому храму, должна быть построена на слое живых людей, брошенных в качестве фундамента? Нельзя ли помочь тому, что в наших городах должны быть улицы, по которым приличной женщине не подобает ходить днем одной, а храброму мужчине небезопасно выходить после наступления темноты? Должны ли мужчины и женщины ютиться вместе в берлогах, где порядочность так же невозможна, как для свиней в свинарнике? Является ли неотъемлемой частью нашего материального прогресса и замечательной цивилизации то, что порок, преступность, крайнее безбожие и безнадежное убожество должны сопровождать его? Неужели всю эту трюмную воду нельзя откачивать из корабля? Если это так, то я осмелюсь сказать, что прогресс в значительной степени является заблуждением и что простая жизнь сельскохозяйственных сообществ лучше, чем это нездоровое скопление людей.
Началом восстановительных работ Неемии стала печальная полуночная поездка вокруг разрушенных стен. Итак, на христианских людей возложена торжественная обязанность знакомиться с ужасными фактами, а затем размышлять над ними до тех пор, пока священное, Христоподобное сострадание, давя на шлюзы сердца, не распахнет их и не выпустит наружу. поток услужливого сострадания и спасительных дел.
II. Вот и все, что касается моего первого пункта. Во-вторых, разрушение должно быть восстановлено главным образом с помощью старого Евангелия Иисуса Христа. Я далек от того, чтобы противопоставлять лекарства друг другу. Причины сложны, и лечение должно быть столь же разнообразным, как и причины. Со своей стороны, я считаю, что в отношении положения самых низших представителей нашего отверженного населения почти все виноваты пьянство и похоть, и что для всех, кроме бесконечно малой части, невоздержание является прямой или косвенной причиной. С этим нужно бороться путем четкой проповеди воздержания и введения законодательных ограничений на дорожное движение. С бедными домами придется бороться посредством санитарной реформы, которая может потребовать действий муниципалитета и парламента. С домашним дискомфортом приходится справляться, обучая жен принципам домашнего хозяйства. Благодатное влияние искусства и музыки, картин, оформления окон и т. п. поможет смягчить и утончить. Кофейные таверны, бани и прачечные, рабочие клубы и многие другие учреждения делают настоящую и хорошую работу. Я, например, говорю: «Спаси Бог им всем» и охотно помогаю им, насколько могу.
Но, как человек-христианин, я верю, что знаю вещь, которая, если она поселяется в сердце человека, способна сделать почти все, к чему он стремится; и хотя я радуюсь умножившимся средствам социального возвышения, я верю, что лучше всего послужу своему поколению, и я верю, что девяносто девять из ста тоже сделают это, пытаясь заставить людей любить и бояться Иисуса. Христос Спаситель. Если вы сможете внести Его любовь в сердце человека, это породит новые вкусы и новые наклонности, которые изменят, подслащают и очистят быстрее, чем что-либо еще.
Они говорят нам, что министров-нонконформистов никогда не видели в трущобах; ну это клевета! Но я хотел бы спросить, почему там чаще видят римско-католического священника, чем священника-нонконформиста? Потому что община одного человека есть, а община другого нет, что, если перевести другими словами, таково: религия Иисуса Христа по большей части не позволяет людям попасть в трущобы, и, конечно же, она вытащит из них человека, если как только это проникнет в его сердце, быстрее и надежнее, чем что-либо еще.
Итак, дорогие друзья! Если мы держим в наших сердцах и в наших руках это великое послание Божьей любви, мы обладаем зародышем, из которого вырастет все прекрасное и достославное. Оно очистит, возвысит и подсластит общество, потому что сделает людей чистыми и сильными, а дома святыми и счастливыми. Нам нет необходимости проводить сравнения между этим и другими средствами возмещения ущерба и тем более чувствовать какой-либо антагонизм по отношению к ним или к доброжелательным людям, которые их применяют; но нам следует запомнить, что принципы Евангелия Христова, которых придерживаются отдельные люди, а, следовательно, и общины, сделали бы такое положение вещей невозможным и что истинное восстановление разрушений, вызванных злом и невежеством, в единственную душу в семье, городе, нации, мире можно найти в построении заново на Едином Основании, заложенном Богом, — Иисусе Христе, Живом Камне, Чья чистая жизнь переходит во все, что обосновано и основано на Нем.
III. Наконец, это средство правовой защиты должно применяться путем индивидуального действия
Христианские мужчины и женщины о ближайших к ним людях.
«Священники чинили каждый против своего дома». Перед лицом крупных бедствий мы всегда испытываем искушение искать героические и крупные средства правовой защиты и прибегать к каким-либо корпоративным действиям, что для большинства из нас намного проще, чем необходимые личные усилия. Когда перед людьми предстает такой великий скандал и опасность, подобная этой, для положения нижних слоев нашего гражданского населения, для одного человека, который говорит: «Что я могу сделать?» двадцать человек говорят: «Кто-то должен что-то сделать». Правительство должно что-то сделать. Корпорация должна что-то сделать. То, другое или другая совокупность людей должна что-то сделать». И человек спокойно и комфортно высовывает шею из воротника и оставляет ее на плечах этих абстракций.
Как я уже сказал, этим кто-то должен сделать множество вещей. Но то, что они сделают (они будут делать это долгое время), когда они приступят к работе, затронет лишь край вопроса, а суть и центр его вы можете приступить к работе уже сегодня, если вы например, и не ждать, пока кто-нибудь подаст вам пример или укажет путь.
Если вы хотите делать людям добро, вы можете; но вы должны заплатить за это цену. Эта цена — личные жертвы и усилия. Пример Иисуса Христа является в данном случае всепоучительным. Люди говорят о том, что Он был их Образцом, но они часто забывают, что, что бы ни было в Кресте Господнем и Страстях Господних, в них было только одно: — воплощение на все времена одного закона, посредством которого любое преобразование может быть произведено в людях — что сочувствующий человек отдаст себя этому, и только личным влиянием люди будут вытянуты и завоеваны из тьмы и грязи. Любящее сердце и сочувственное слово, демонстрация христианской жизни и поведения, погружение в самую гущу зла и попытки вывести людей из него — это старомодные и единственные магниты, которые притягивают людей к более чистая и высокая жизнь. Это Божий способ спасения мира – действием отдельных душ на отдельные души. Массы людей не могут ни спасти, ни спастись. Не группами, а поодиночке, частица за частицей, душа за душой, Христос привлекает к Себе людей и совершает Свое дело в мире через отдельные души, воспламененные Его любовью и умиленные жалостью, наученные Им.
Итак, дорогие друзья! не думайте, что любая организация, любая корпоративная деятельность, любая замена подставной службы решит проблему. Он не будет. Есть только один способ сделать это, старый путь, по которому мы должны идти, если собираемся что-то сделать для Бога и ближних: «Священники чинили каждый у своего дома».
Позвольте мне кратко указать на некоторые очень простые и очевидные вещи, имеющие отношение к вопросу индивидуального действия. Позвольте мне напомнить вам, что если вы христианин, у вас есть вещь, которая излечит мирское горе, а обладание предполагает ответственность. Что бы вы подумали о человеке, который имел специфическое средство от какой-то чумы, свирепствовавшей в городе, и был доволен тем, что сохранил его для себя или, самое большее, для использования своей семьей, когда его братья умирали тысячами, и их трупы загрязняют воздух? А что нам сказать о мужчинах и женщинах, называющих себя христианами, которые имеют некоторую веру в этого великого Господа и Его могучую жертву? кто знает, что люди, с которыми они встречаются каждый день своей жизни, умирают из-за этого, и которые, однако, сами совершенно ничего не делают для распространения Его имени и для исцеления человеческих ран? Что нам сказать? Не дай Бог нам сказать, что они не христиане! но упаси Бог, чтобы кто-нибудь льстил им мыслью, что они совсем не самые непоследовательные христиане!
И далее, нужно ли мне напоминать вам, что если мы нашли в Господе что-либо, что было бы миром и покоем для самих себя, то тем самым Христос призвал нас к этому делу? Он нашел и спас нас не только ради нашего личного блага. Это, конечно, главная цель нашего спасения, но не единственная его цель. Он также спас нас, чтобы Слово могло распространяться через нас тем, кто находится за пределами нас. «Царство Небесное подобно закваске, которую женщина взяла и спрятала в трех мерах муки, доколе не заквасилось все», и всякая частица теста, приняв в себя закваску и преобразившись, стала средой для передачи трансформации следующей частице за ней, и таким образом целое было наконец пронизано силой. Мы получаем благодать для себя, чтобы мы могли передать ее; и как говорит Апостол: «Бог воссиял в сердца наши, чтобы мы просветили свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа».
И вы можете сделать это, вы, христиане, мужчины и женщины, каждый из вас, и проповедовать Его кому-нибудь. Обладание Его любовью дает поручение; ай! и это дает силу. Нет ничего могущественнее, чем признание личного опыта. Не думаете ли вы, что когда этот первый из обращенных христиан и первый из христианских проповедников пришел к своему брату, полный того, что он открыл, его простое высказывание: «Мы нашли Мессию» было лучшей проповедью, чем гораздо более тщательно продуманное заявление было бы? Мой брат! если ты нашел Его, ты можешь так сказать; и если вы сможете так сказать, и ваш характер и ваша жизнь подтвердят слова ваших уст, вы сделаете больше для распространения Его имени, чем красноречие и многие ораторы. Проповедовать может каждый, кто может сказать: «Мы нашли Христа».
Последнее слово, которое я должен сказать, таково: нет другого тела, которое могло бы сделать это, кроме вас. Они говорят: «Как ужасно, что в этих отверженных районах нет ни церквей, ни часовен!» Если бы они были, они были бы такими, какими являются сейчас церкви и часовни, — полупустыми. Кирпичи и раствор, возведенные в церковные формы, не являются способом евангелизации этой или любой другой страны. Строить церкви и часовни очень легко. Не так-то просто — я считаю, что это невозможно (и что чем скорее христианская церковь откажется от этой попытки, тем лучше) — ввести безбожные классы в любую церковь или часовню. Основанные на принципах, согласно которым в настоящее время должны управляться церкви и часовни, они предназначены совершенно для другого класса; и нам лучше признать это, потому что тогда мы почувствуем, что никакое увеличение количества зданий, подобных этому, в котором мы сейчас находимся, например, не является каким-либо прямым вкладом в евангелизацию пустынь страны, за исключением тех случаев, когда В таком центре должно исходить большое влияние, которое приведет к прямой миссионерской деятельности в местах и моде, адаптированной к отдаленному сообществу.
Профессиональная работа – это не то, что нам нужно. Любой человек, будь он министром, священнослужителем, читателем Библии, городским миссионером, который ходит среди нашего безбожного населения с подозрением в плате за него, становится от этого слабее. Кроме того, необходимо, чтобы дамы и господа, стоящие по социальной лестнице несколько выше, чем эти бедные создания, сами ходили к ним; и копать и работать. Проповедуйте, если хотите, в техническом смысле; встречаться, я полагаю, обязательно; но главное — это личный контакт, фамильярная беседа, простое проявление любящего христианского сердца и нетрадиционное провозглашение в свободной беседе широкой вести о любви Божией в Господе. Почему, если все люди в этой часовне, которые могут это сделать, будут делать это и продолжать это делать, кто может сказать, какое влияние окажут несколько сотен новых работников для Христа? И почему существование церкви, в которой рабочих столько же, сколько и христиан, должно быть утопической мечтой? Это просто мечта о том, что, возможно, можно было бы задумать существование церкви, все члены которой осознали свой самый простой, самый важный долг и действительно пытались его выполнить.
Никакая беспечность, никакая праздность, никакая мольба о робости или деловости не снимают с твоих плеч обязательства, если ты христианин. Это ваш бизнес, и никакие платные агенты не могут вас представлять. Вы не можете купить себе замену в армии господина, как это делалось раньше в ополчении, по подписке в гинеи. Мы благодарны за деньги, потому что есть виды работы, которую невозможно выполнить без оплаты. Но мужчины просят у вас денег; Иисус Христос просит за себя, за свой труд и не оставит тебя, как исполнившего свой долг, потому что ты заплатил подписку. Без сомнения, среди вас есть такие, кто в силу различных обстоятельств не может самостоятельно работать среди масс отверженного населения. Что ж, но рядом с тобой есть люди, которым ты можешь помочь. Вопрос, который я хочу сейчас задать моим христианским братьям и сестрам, заключается в следующем: есть ли в живых мужчина, женщина или ребенок, которому вы когда-либо говорили хоть слово об Иисусе Христе? Есть? Если нет, не думаете ли вы, что пришло время начать?
В ваших домах есть люди, люди, которые сидят рядом с вами в вашей конторе, на скамьях в вашем колледже, которые работают рядом с вами на мельнице, фабрике или складе, которые пересекают ваш путь сотнями путей, и Бог дал их для вы, чтобы вы могли привести их к Нему. Ты, дорогой брат, принимайся за работу и постарайся привести их. Ой! если бы вы жили ближе к Иисусу Христу, вы бы уловили от Него священный огонь; и, как кусок холодного железа, лежащий рядом с магнитом, прикасаясь к Нему, вы сами становитесь магнитными и вытягиваете людей из их зла на небеса.
Позвольте мне напомнить вам старый образец: «Священники чинили каждый у своего дома»; и умоляю вас взять мастерок и лопату или что-нибудь, что окажется под рукой, и построить в ближайшем к вам кусочке живых камней на истинном основании.
Нех. iv. 9-21 — РАЗОЧАРОВАНИЯ И МУЖЕСТВО
«Тем не менее мы молились Богу нашему и сторожили их день и ночь из-за них. 10. Иуда сказал: сила носильщиков истощилась, и мусора много; так что мы не сможем построить стену. 11. И наши противники сказали: они не узнают и не увидят, пока мы не придем среди них и не убьем их и не остановим работу. 12. И было так, что, когда иудеи, жившие рядом с ними, пришли, они сказали нам десять раз: из всех мест, откуда вы вернетесь к нам, они будут на вас. 13. Поэтому Я поставил Я в нижних местах за стеной, а на верхних местах Я даже поставил людей по их семьям с их мечами, копьями и луками. 14. И я взглянул, встал и сказал знатным, и начальствующим, и остальному народу: не бойтесь их; помните Господа, великого и ужасного, и сражайтесь за братьев ваших. , ваши сыновья и ваши дочери, ваши жены и ваши дома. 15. И было так, что когда наши враги услышали, что это было известно нам, и Бог свел их совет на нет, мы вернули всех нас к стене, каждого к своей работе. 16. И было с того времени, что половина моих слуг работала на работе, а другая половина держала в руках и копья, и щиты, и луки, и хабергоны; и начальники стояли за всем домом Иуды. 17. Строящие на стене, и носящие бремена, и носящие, каждый одной рукой своей работал, а в другой руке держал оружие. 18. Каждый из строителей держал свой меч на боку и так строил. И трубивший был рядом со мной. 19. И я сказал знатным, и правителям, и остальному народу: Работа велика и велика, и мы разделены стеной, один далеко от другого. 20. Итак, в каком месте вы услышите звук трубы, туда обратитесь к нам: Бог наш будет сражаться за нас. 21. И мы трудились на работе, и половина из них держала копья от восхода утра до появления звезд». — Неем. iv. 9-21.
Общая ненависть обладает чудесной силой объединять бывших врагов. Самаритяне, дикие арабы пустыни, аммонитяне и жители Ашдода на Филистимской равнине могли бы быть собраны вместе не для какого-либо благородного дела, но злоба и злоба на время соединили их в одно целое. Божья работа подвергается нападкам со всех сторон. Ирод и Пилат могут пожать друг другу руки, несмотря на свой совместный антагонизм.
Этот отрывок ярко описывает разочарования, которые способны преследовать всякую хорошую работу, а также смелость, которая не унывает и побеждает смелой настойчивостью. Первый стих (ст. 9) может представлять собой краткое изложение всего, хотя он относится к предыдущим, а не к последующим стихам. Истинный способ противостоять противодействию двоякий: молитва и благоразумная бдительность. «Молитесь небесам и держите порох сухим» — неплохое краткое изложение долга солдата-христианина. Объединение обращения к небу с полным использованием здравого смысла, бдительности и благоразумия устранит многие препятствия на пути к успешному служению.
I. В стихах 10-12 Неемия в своей простой манере рассказывает о трудностях с трех сторон, которые угрожали остановить его работу. Ему были неприятности от рабочих, от врагов и от массы евреев, не проживающих в Иерусалиме. Энтузиазм строителей остыл, и масштабность поставленной задачи стала их пугать. В стихе 6 говорится, что стена была завершена «до половины»; то есть до половины высоты, а половина пути — это как раз критическое время во всей длительной работе. Рвение начала прошло; анимация от видения приближающегося конца не возникла. В центре есть унылый участок, где требуется много веры и самообладания, чтобы не потерять сознание. На полпути из Англии в Австралию находится регион тошнотворного затишья. Легче работать свежим утром или прохладным вечером, чем в полдень. Поэтому в каждом великом движении есть люди с одышкой, которые очень скоро садятся и задыхаются, и их благоразумие выявляет неоспоримые факты. Без сомнения, силы действительно иссякают; без сомнения, там «много мусора» (буквально «пыли»). Что тогда? Сделанный вывод не так бесспорен, как предпосылки. «Мы не можем построить стену» Почему бы и нет? Разве ты не построил половину? И не была ли первая половина больше смущена ерундой, чем вторая?
Великий христианский долг — распознавать трудности и не поддаваться им. Истинный вывод из фактов был бы таким: «чтобы мы должны вложить все свои силы в работу и довериться нашему Богу, который поможет нам». Возможно, мы не несем ответственности за возникающие разочарования, но мы несем ответственность за то, чтобы позволить им стать сдерживающим фактором. Нашим единственным вопросом должен быть: назначил ли Бог эту работу? Если так, то это надо сделать, как бы мало у нас ни было сил и как бы ни были горы скоплений мусора.
Вторую часть в троице забрали враги — Санаваллат, Товия и остальные. Они составили план внезапного нападения на Иерусалим и рассчитали, что, если им удастся застать строителей врасплох во время их работы, у них не будет оружия, которым можно было бы сражаться, и поэтому их будет легко уничтожить. Убийство строителей было всего лишь средством; желаемая цель стоит на последнем месте (ст. 11), поскольку это прекращение ненавистной работы. Но убийство рабочих не приводит к прекращению работы, если это дело Божие, как показывает история Церкви во все времена. Заговорщикам следует держать язык за зубами. Говорить о нем не было обнадеживающим способом начать атаку, суть которой заключалась в скрытности и внезапности. «Птица небесная несет дело».
Третий голос — это голос евреев в других частях страны, особенно тех, кто живет на границах Самарии, по соседству с Санаваллатом. Стих 12, вероятно, лучше всего интерпретировать как переработанную версию, где фраза «Возвращайтесь к нам» является настоятельным и часто повторяемым призывом от них к контингентам из их соответствующих мест проживания, которые отправились в Иерусалим, чтобы помочь в строительстве. . Тревога о вторжении заставила рассеянных жителей деревни пожелать вернуть всех своих людей, способных нести оружие, для защиты своих домов. Это было самое естественное требование, но в данном случае, как это часто бывает, смелость оказывается величайшим благоразумием; и во всех высоких делах наступают моменты, когда люди должны доверить свои дома и близких защите небес. Эта необходимость душераздирающая, и мы вполне можем молиться, чтобы не столкнуться с ней; но если оно ясно возникает, то благочестивый человек не может сомневаться в своем долге. Скольким американским гражданам пришлось столкнуться с этим в великой Гражданской войне! И как облагораживается характер даже такой суровой жертвой!
II. О спокойном героизме Неемии и его мудрых действиях в чрезвычайной ситуации рассказывается в стихах 13-15. Он устроил силовую демонстрацию, которая сразу показала, что план внезапности разлетелся на куски. Трудно определить точные места, в которых он разместил своих людей. «Нижние места за стеной», вероятно, означают точки, в которых новые укрепления были самыми низкими и которые были наиболее подвержены нападениям; а «высокие места» (Авт. Вер.), или «открытые места» (Откр. Вер.), описывают те же места с другой точки зрения. Они предоставили место для размещения войск, поскольку не имели зданий. В любом случае стены были укомплектованы людьми, и врагу придется иметь дело не с безоружными рабочими, а с подготовленными солдатами. Работу остановили, а мастерок и лопату заменили на меч и копье. «И я посмотрел», — говорит Неемия. Его внимательный взгляд пробежался по рядам и, видя, что все в порядке, подбадривал маленькую армию звонкими словами. Он молился (Неем. 1:5) «великому и ужасному Богу», а теперь призывает своих людей помнить Его и черпать оттуда силу и мужество. Единственный настоящий антагонист страха – это вера. Если мы сможем постичь Бога, мы не будем бояться Санбаллата и его команды. Если мы этого не сделаем, мир полон опасностей, которых не глупо бояться.
Обратите также внимание, что люди воодушевляются на борьбу, напоминая им о дорогих им людях, чьи жизни и честь зависели от этого вопроса. Ничего не сказано о борьбе за Бога, Его Храм и город, но приведенные мотивы не менее священны. Семейная любовь — лучший из земных даров Божиих, и хотя иногда приходится «забывать народ свой и дом отца твоего», как мы только что видели, ничто, кроме этих высочайших обязательств, не может заменить сладкого напряжения всех нервов. для благополучия близких в священном кругу дома.
Так что план внезапного наступления провалился. Не похоже, чтобы враг был в поле зрения; но новость о демонстрации вскоре дошла до них и возымела действие. Своевременная подготовка к возможным опасностям часто является средством их предотвращения. Бдительность необходима для силы христианского характера и эффективности работы. Подозрение ненавистно и ослабляет; но человек, который пытается служить Богу в таком мире, как этот, должен был быть подобен живым существам в Откровении, имеющим «глаза повсюду». «Благословен человек, который [в этом смысле] всегда боится».
Очень красиво описан итог тревоги: «Мы всех нас вернули к стене, каждого на свою работу». На ликование время не терялось. Работа была главным делом, и как только перерыв закончился, все вернулись к ней. Это прекрасная иллюстрация настойчивого исполнения долга и самого ценного качества — способности и склонности поддерживать главную цель жизни, продолжающейся, несмотря на перерывы, подобно потоку пресной воды, бегущему по болоту.
III. Оставшаяся часть отрывка рассказывает нам о постоянных мерах, принятых вследствие тревоги (ст. 16-21). Сначала мы слышим, что Неемия делал со своими особыми «слугами», будь то рабы, сопровождавшие его из Сузана (как предполагает Стэнли), или его телохранитель в качестве персидского чиновника. Он разделил их на две части: одну для работы, другую для наблюдения. Но он не осуществил этот план с народной массой, вероятно, потому, что это слишком сильно уменьшило бы число строителей. Поэтому он вооружил их всех. Рабочие, носившие камни, раствор и тому подобное, могли выполнять свою работу одной рукой, а в другой у них было оружие. Если бы они работали парами, было бы проще. Настоящим строителям требовались обе руки, поэтому за поясом у них были воткнуты мечи. Несомненно, такие меры препятствовали прогрессу, но они были необходимы. Урок, который часто извлекают из них, несомненно, верен: Божьи работники должны быть готовы не только к строительству, но и к войне. Были эпохи, когда эта необходимость осознавалась весьма печальным образом; и Церковь на земле всегда должна будет быть Церковью воинствующей. Но следует помнить, что строительство – это цель, а борьба – лишь средство. Мастерок, а не меч, является естественным инструментом. Споры отходят на второй план: это, без сомнения, необходимость, но нежелательная и допустимая только как вспомогательная помощь в выполнении истинной работы по возведению стен города Божьего.
«Тот, кто трубит в трубу, был рядом со мной». Галантный лидер был повсюду, оживляя своим присутствием. Он намеревался оказаться в гуще битвы, если она произойдет. И поэтому он держал трубача рядом с собой и приказал, чтобы, когда он прозвучит, все поспешили к месту; ибо там будет враг, и Неемия будет там, где они были. «Работа большая и большая, а мы разделены… одно далеко от другого». Как естественно эти слова соответствуют старому уроку, который так часто извлекали из них! Слуги Божьи далеко разлучены расстоянием, временем и, увы! по менее уважительным причинам. Если они не соберутся вместе, они будут подавлены, разобраны в деталях и раздавлены. Они должны сплотиться, чтобы помочь друг другу против общего врага.
Слава Богу! стремление к явному христианскому единству сегодня глубже, чем когда-либо. Но еще многое предстоит сделать, прежде чем оно будет адекватно реализовано в признании общих уз братства, которые связывают всех нас в одну семью, если у нас один Отец. Английские и американские христиане обязаны стремиться к укреплению связей между собой и противопоставлять себя политикам, которые могут стремиться разлучить тех, кто и по плоти, и по духу являются братьями. У всех христиан есть один великий Капитан; и Он будет в авангарде каждой битвы. Его ясный трубный зов должен собрать на свою сторону всех Его слуг.
Заключительный стих еще раз рассказывает о том, как ближайшие подчиненные Неемии разделяли работу и бодрствование, и дополняет картину продолжительностью их тяжелого труда с первых серых утренних часов до тех пор, пока темнота не показала звезды и не закончился еще один день тяжелого труда. Счастливы те, кто таким образом «от утра до полудня, от полудня до росистого вечера» трудятся в деле Господнем! Для них каждое новое утро будет рассветать с новой силой, а каждый вечер будет спокойным с сознанием «что-то предпринято, что-то сделано».
Нех. т. 15 — ДРЕВНИЙ НОНКОНФОРМИСТ
«… Я не сделал того же из-за страха Божия» (Неем). т. 15.
Я не думаю, что обычный читатель Библии знает много о Неемии. Он один из забытых великих людей Писания. Он не был пророком, у него не было ярких слов, у него не было высоких видений, у него не было особого поручения, он не жил в героический век. Была некая резкость и сухость; склонность к тому, что, когда она получила более полное развитие, стала фарисейством в человеке, что несколько прикрывает существенное благородство его характера. Но он был смелым, осторожным, осмотрительным, бескорыстным; и в сердце его был Иерусалим.
Слова, которые я прочитал, представляют собой небольшой фрагмент его автобиографии, посвященный достаточно прозаическому вопросу, но несущему в себе большие принципы. Когда его назначили губернатором маленькой колонии вернувшихся изгнанников в Палестине, он обнаружил, что его предшественники, такие как сегодняшние турецкие паши и китайские мандарины, имели привычку «давить» народ своего правительства и что они реквизировало достаточное количество продовольствия, чтобы губернаторский стол был хорошо накрыт. Таков был обычай. Никто бы не задался вопросом, соответствовал ли этому Неемия; но он чувствовал, что руки его должны быть чистыми. Почему он не сделал то, что сделали все остальные в подобных обстоятельствах? Его ответ удивительно прост: «Из-за страха Божия». Его религия сводилась к мелким обязанностям повседневной жизни и навязывала ему стандарты, намного превосходящие те принципы, которые были распространены вокруг него. Итак, если вы возьмете эти слова и отвлечете их от незначительного вопроса, относительно которого они были первоначально сказаны, я думаю, вы найдете в них мысли относительно того, какое отношение мы должны занять к распространенным практикам, мотив, который должен побудить нас к решительному неподчинению и силе, которая позволит нам идти по одинокой дороге. «Я не сделал того же из-за страха Божия». Итак, вот мои три пункта:
I. Отношение к распространенной практике.
Неемия не подчинился. И если вы не можете сказать «Нет!» и делайте это очень часто, ваша жизнь будет разрушена с самого начала. Что несоблюдение обычных правил и обычаев есть начало или, по крайней мере, один из краеугольных камней всякого благородства и силы, всякого блаженства и власти. Конечно, совершенно невозможно для человека лишать себя влияния, которое оказывают на него обстоятельства, в которых он живет, и направление мнений, и максимы и обычаи мира, сидящего в углу и в то время, в котором выпала его судьба. Но, с другой стороны, будьте уверены в том, что если вы не будете в очень глубоком и совсем не техническом смысле слова «нонконформистами», то вы ни к чему хорошему не придете. Никто! Это так легко сделать, как это делают другие, отчасти из-за лени, отчасти из-за трусости, отчасти из-за инстинктивного подражания, которое есть во всех нас. Мужчины общительны. Один великий учитель нарисовал пример отары овец и говорит, что если мы поднимем палку, и первый из стада перепрыгнет через нее, а затем, если мы отнимем палку, все остальное стадо прыгнет. когда они дойдут до того момента, когда это сделали первые. Многие из нас принимают наши убеждения и мнения и формируют свою жизнь лишь потому, что люди вокруг нас думают в определенном направлении и живут определенным образом. Это избавляет от многих хлопот, удовлетворяет некий странный инстинкт, присущий всем нам, и позволяет избежать опасностей и конфликтов, которые мы должны, находясь в Риме, поступать так, как поступают римляне. «Я не сделал того же из-за страха Божия».
Итак, братья! Я прошу вас взять этот простой принцип необходимости неподчинения (который, полагаю, мне не нужно много делать, чтобы установить, потому что теоретически мы, большинство из нас, признаем это), и применить его по всему периметру вашего круга. жизни. Примените это к своему мнению. В такой демократической стране, как наша, нет тирании, подобной тирании большинства. Она столь же жестока, как и тирания старомодных деспотов. Если вы не решите твердо видеть своими глазами, использовать свой собственный мозг, стоять на собственных ногах, быть голосом, а не эхом, вы будете беспомощно порабощены модой часа и господствующими мнениями. .
«То, что все говорят» — возможно — «правда». То, что говорит большинство людей в любой момент времени, скорее всего, окажется ложью. Истина всегда жила среди меньшинства, поэтому не позволяйте течению широко распространенного мнения унести вас, а постарайтесь иметь собственное мнение и не поддаваться насилию или запугиванию из-за того, что большинство людей вокруг вас дают высказывание, и это может быть неизмеримое высказывание, на любые мнения.
Есть одно направление, в котором я хочу особенно настаивать на этом (и сейчас я обращаюсь в основном к молодым людям в моей общине), а именно в отношении отношения, которое многие из нас занимают к христианской истине. Если вы честно обдумали предмет, насколько это было в ваших силах, и пришли к выводам, отличным от тех, которые людям вроде меня дороже жизни, это другое дело. Но я знаю, что сейчас очень широко распространена мода на неверие. Так много влиятельных людей, лидеров общественного мнения, учителей и проповедников отказываются от старомодной евангелической веры, что только сильный человек может сказать, что он придерживается ее. Это плохая причина оправдывать вашу позицию тем, что в воздухе витает неверие, и что сейчас никто не верит в эти старые доктрины. Это может быть. Есть течения мнений, которые преходящи, и это одно из них, зависящее от него. Но в любом случае не дайте себя обмануть в своей вере, как это склонны делать некоторые из вас, только потому, что другие люди отказались от нее. Айсберг снижает температуру вокруг себя, и айсберг неверия сегодня среди нас, и он охладил очень много людей, которые не могли понять, почему они потеряли пыл своей веры.
С другой стороны, позвольте мне напомнить вам, что простая традиционная религия, которая является ортодоксальной только потому, что таковы другие люди, и не проверила свои убеждения на личном опыте, столь же вредна, как и имитационное неверие. Несомненно, я говорю с теми, кто утверждает, что «никогда не подвергался влиянию этих течений общественного мнения», но чья незапятнанная и неоспоримая ортодоксальность имеет в себе не больше жизненной силы, чем инакомыслие других людей. Один человек сказал: «Я верю в то, что есть везде и во что все верят»; а другой человек сказал: «То, во что не верят избранные духи наших дней, я не верю», и вера одного и неверие другого одинаково бесполезны и на самом деле тождественны.
Но не только и не главным образом в отношении мнения я хотел бы убедить вас в этом несоответствии с распространенными обычаями как мерой большинства благородных качеств, присущих нам. Я не осмеливаюсь говорить с вами так, как будто я много знаю о деталях коммерческой жизни Манчестера, но могу сказать следующее: это не оправдание для сомнительных действий в вашей профессии, когда вы говорите: «Это обычай торговли, и все так делают». Неемия мог бы сказать: «Еще не было правителя, который бы брал свои сорок сиклей в день (около 1800 фунтов наших денег) из продовольствия у этих бедных людей, и я не собираюсь отказываться от этого из-за щепетильность. Таков обычай, и поскольку таков обычай, я могу это сделать». Я не буду вдаваться в подробности. Принято считать, что проповедники ничего не смыслят в бизнесе; это может быть правдой, а может и нет. Но я уверен, что это слово сегодня вечером очень кстати для некоторых из моих друзей — не прячьтесь за торговлей. Выйдите на открытое пространство и разберитесь с вопросами морали, связанными с вашей коммерческой жизнью, поскольку в дальнейшем вам придется решать их самостоятельно. Не обращайте внимания на других людей. «О, — но вы скажете, — это предполагает потерю». Скорее всего! Неемия был беднее, потому что накормил за своим столом все эти сто пятьдесят евреев, но он не возражал против этого. Это может означать потерю, но вы сохраните Бога, и это приобретение.
Поверните этот прожектор в другом направлении. В данный момент я вижу в своей общине несколько молодых людей, молодых людей, которые, возможно, только начинают свою карьеру в этом городе и которые, возможно, были поражены, когда услышали разговор, который происходил за соседней партой, или от человека, который сидит рядом с ними на скамейке в колледже. Не поддавайтесь искушению следовать за этой толпой и творить зло. Если только вы не готовы сказать «Нет!» многое из того, что будет выброшено вам в лицо в этом великом городе, так же, как бы вы ни жили, вы наверняка потерпите кораблекрушение в своей жизни. Неужели вы думаете, что за те сорок с лишним лет, что я здесь стою, я не видел, чтобы в Манчестер приезжали сменяющие друг друга поколения молодых людей? Я мог бы населить многие из этих скамеек лицами таких людей, которые пришли сюда жизнерадостными, полными надежды, полными высоких намерений, с материнским благословением, висящим над их головами, и которые попали в плохую ситуацию и не имели сил сказать «Нет», и они пошли все ниже и ниже, а затем кто-то спросил: «Где такой-то?» 'Ой! его здоровье пошатнулось, и он пошел домой умирать». «Кости его полны беззаконий юности его» — и он потерпел кораблекрушение в перспективах и в жизни, потому что не взял себя в руки, когда пришло искушение, и не сказал: «Так не сделал и я из-за страха Божия». .'
II. Теперь позвольте мне попросить вас обратиться вместе со мной ко второй мысли, которую мне наводит мой текст; то есть,
Мотив, побуждающий к этому стойкому несоблюдению.
Неемия выражает это во фразеологии Ветхого Завета как «страх Божий»; эквивалентом Нового Завета является «любовь Христа». И если вы хотите лишить обе фразы силы и жизни, чтобы найти современный общепринятый эквивалент, вы скажете «религия». Я предпочитаю старомодный язык. К этому непослушанию побуждает «любовь Христова». Я же хочу сказать, что Иисус Христос требует от каждого из нас, чтобы мы воздерживались, ограничивали себя, отказывались делать очень многое из того, что делается вокруг нас.
Мне нет нужды напоминать вам, как постоянно Он говорил о том, чтобы взять крест. Мне не нужно делать больше, чем просто напомнить вам Его притчу о двух путях, но попросить вас, пока вы думаете о ней, обратить внимание на то, что все характеристики каждого из путей, которые Он излагает, даны Им как причины для отказа в одном и гуляем в другом. Например: «Входите тесными вратами, ибо тесны врата» — это причина войти; «и узок путь» — вот причина войти; «и немногие находят их» — вот причина войти. «Широки врата» — вот причина остановиться; «и широк путь» — вот причина остановиться; «и многие войдут туда» — вот причина остановиться. Разве не это я сказал: меньшинство в целом право, а большинство ошибается? Просто потому, что на пути так много людей, заподозрите это и ожидайте, что путь с меньшим количеством путешественников, вероятно, будет лучше и выше.
Но если отойти от этого, что имел в виду Иисус Христос, говоря о постоянном контрасте между Своими учениками и миром? Что Он имел в виду под «миром»? Эта прекрасная вселенная со всеми ее возможностями помощи и благословения, со всеми ее образовательными влияниями? Ни в коем случае. Под «миром» он подразумевал совокупность вещей и людей, рассматриваемых как отдельные от Бога. И когда Он применил этот термин только к мужчинам, Он имел в виду во многом то же, что мы подразумеваем, когда говорим об обществе. Общество не организовано на христианских принципах; мы все это знаем, и пока этого не произойдет, если человек собирается стать христианином, он не должен соответствовать миру. «Разве вы не знаете, что всякий, кто друг миру, тот враг Богу».
Я бы нажал на вас, дорогие друзья! что наше христианство — ничто, если оно не приведет нас к стандарту и образу поведения, соответствующему этому стандарту, который будет диаметрально противоположным многим из того, что общество хлопает по спине, ласкает и восхваляет. Итак, существует легкий вид христианства, который этого не признает и который сегодня пользуется большой популярностью у многих людей, и который называется «либеральностью», «широтой», «примирением и одобрением христианства для посторонних». ' и я не знаю, что еще. Что ж, мне кажется, что слова Христа обрушиваются на подобные вещи как молот. Поверьте, «мир» — я имею в виду под этим совокупность безбожных людей, организованных в обществе, — не очень высокого мнения об этих триммерах. Ему может не нравиться ярый христианин, но он узнает его, когда видит, и испытывает к нему своего рода враждебное уважение, которого другие люди никогда не получат. Помните историю о человеке, который искал кучера и который задавал каждому претенденту вопрос: «Как близко можно подъехать к краю пропасти?» Он взял человека, который сказал: «Я буду держаться от этого подальше, насколько смогу». И так называемые христианские люди, которые, кажется, стремятся показать, насколько их жизнь может быть ассимилирована с жизнью людей, которые не симпатизируют их вероучениям, подобны опрометчивому Ииусу, который пытался подойти как можно ближе к краю, как они могли. Но последовательный христианин будет держаться от этого как можно дальше. Есть некоторые из нас, которые, кажется, больше всего стремятся показать, что мы, чье вероучение абсолютно несовместимо с мировыми практиками, можем жить жизнью, которая практически идентична этим практикам. Иисус Христос говорит устами Своего Апостола то, что Он часто говорил на другом языке Своими устами, когда был здесь, на земле: «Не сообразуйтесь с миром».
Несомненно, такое повеление, именно потому, что оно включает в себя трудности, самоограничение, самоотречение, а иногда и самораспятие, должно апеллировать и обращается ко всему благородному в человечестве, таким образом, что это гладко, Легкомысленное Евангелие жизни на уровне окружающих нас людей никогда не осуществится. Ибо помните, что заповедь Христа не сообразоваться с миром есть следствие Его заповеди сообразоваться с Собой. «Я не так сделал» стоит на втором месте; «Это единственное дело, которое я делаю» стоит на первом месте. Вы неправильно поймете всю гениальность Евангелия, если предположите, что оно, как закон жизни, постоянно тянет людей вперед и говорит: «Не делай, не делай, не делай!» Есть такое христианство, которое по преимуществу является запретом и ограничением, но это не христианство Христа. Он начинает с повеления: «Делайте это в Мое воспоминание», и человек, принявший эту заповедь, обязательно должен сказать, взирая на мир и его дела: «Так не сделал и я из-за страха Божия». .'
III. И теперь последнее слово: мой текст указывает не только на мотив, который побуждает к этому неподчинению, но и на силу, которая позволяет нам его реализовать.
«Страх Божий», или, взяв новозаветный эквивалент, «любовь Христова», дает возможность человеку, при всей его слабости и зависимости от окружения, при всей его инстинктивной тяге уподобиться народу, который рядом с ним, занять такую смелую позицию и отказаться быть одним из толпы, которая гонится за злом и ложью. У меня нет времени останавливаться на этом аспекте моей темы, хотя я был бы рад это сделать. Позвольте мне подвести итог в одном-двух предложениях, что я бы сказал. Христос позволит вам занять эту необходимую позицию, потому что Он Сам в Себе дает вам пример, которому всегда безопасно следовать. Инстинкт подражания заложен в нас ради благих целей, и поскольку он в нас есть, нам нравятся примеры благородства. И поскольку именно в нас Иисус Христос прожил жизнь, которую мы можем и, следовательно, обязаны жить. Подражать Ему безопасно, и легко не поступать так, как делают люди, если когда-то нашей главной идеей было поступать так, как поступал Христос.
Он делает это возможным для нас, потому что Он дает сильнейший мотив для той жизни, которую Он предписывает. Как говорит Апостол: «Вы куплены дорогой ценой, не будьте рабами человекам». Ничто так не избавит нас от тирании большинства и того, что мы называем общим мнением и обычным обычаем, как чувство своей принадлежности Ему, потому что Он умер за нас. Люди становятся очень незначительными, когда говорит Христос, и устав нашей свободы от них заключается в нашем искуплении кровью Иисуса Христа.
Иисус Христос, будучи нашим Искупителем, является нашим Судьей, и каждое мгновение Он оценивает наше поведение и судит наши действия по мере их совершения. «Для меня очень важно, чтобы о тебе или человеческом мнении судили. Судья мне — Господь». Неважно, что говорят люди вокруг вас; вы не принимаете от них приказов и не отвечаете на них. Как какой-нибудь чиновник за границей, назначенный Короной, вы не подчиняетесь местным властям; вы отчитываетесь в штаб, и единственное, что он думает о вас, — это важно. Таким образом, «страх перед человеком, который ставит сеть», сводится к очень мелким размерам, когда мы думаем об Образце, Искупителе и Судье, которым мы даем отчет.
И так, дорогие друзья! если мы только тихой смиренной верой откроем свои сердца для пришествия Иисуса Христа в нашу жизнь, тогда мы сможем сопротивляться, отказываться подчиняться, стоять твердо, хотя и в одиночестве. Раб Христов – господин всех людей. «Все ваше, будь то Павел, или Аполлос, или Кифа, — все ваше, а вы — Христовы».
Нех. viii. 1-12 – ЧИТАЕМ ЗАКОН СО СЛЕЗАМИ И РАДОСТЬЮ
«И весь народ собрался как один человек на улицу, которая перед водными воротами; и сказали Ездре писцу, чтобы он принес книгу закона Моисеева, которую Господь повелел Израилю. 2. И Ездра священник представил закон обществу, состоящему из мужчин и женщин, и всем, кто мог разумно слышать, в первый день седьмого месяца. 3. И читал там на улице, которая пред водными воротами, с утра до полудня, пред мужчинами и женщинами и разумеющими; и уши всего народа были внимательны к книге закона. 4. И Ездра писец стоял на деревянной кафедре, которую они сделали для этой цели; и подле него стояли Маттафия, и Шема, и Анаия, и Урия, и Хелкия, и Маасея, по правую руку от него; и по левую руку от него Федаия, Мисаил, Малхия, Хашум, Хашбадана, Захария и Мешуллам. 5. И Эзра открыл книгу на глазах у всего народа; (ибо он был выше всех людей); и когда он открыл ее, весь народ встал: 6. И благословил Ездра Господа, Бога великого. И весь народ отвечал: аминь, аминь, подняв руки свои, и склонили головы свои, и поклонились Господу лицем своим до земли. 7. И Иешуа, и Бани, и Шеревия, Иемин, Аккув, Шаббетай, Ходия, Маасея, Келита, Азария, Иозавад, Ханан, Пелайя и левиты вразумили народ закон, и стал народ на своем месте. . 8. И они прочитали в книге закона Божия внятно, и дали смысл, и заставили их понять прочитанное. 9. И Неемия, он же Тирашафа, и Ездра священник, писец, и левиты, обучавшие народ, сказали всему народу: день сей свят Господу Богу твоему; не скорбите и не плачьте. Ибо весь народ плакал, услышав слова закона. 10. Тогда Он сказал им: пойдите, ешьте тучное и пейте сладкое, и посылайте части тем, для кого ничего не приготовлено; ибо день сей свят Господу нашему; и не жалейте; ибо радость Господня — сила твоя. 11. И успокоили левиты весь народ, говоря: молчите, ибо день свят; и не огорчайтесь. 12. И весь народ пошел есть и пить, и посылать части, и веселиться, потому что они поняли слова, которые были объявлены им.' – Неем. viii. 1-12.
Стена была закончена в двадцать пятый день месяца элула, то есть шестого месяца. События, описанные в этом отрывке, произошли в первый день седьмого месяца. Год не указан, но естественный вывод состоит в том, что он был таким же, как и год отделки стены; а именно двадцатый Артаксеркс. Если это так, то за завершением укреплений, возведенных Неемией, сразу же последовало чтение закона, в котором Ездра берет на себя инициативу. Эти два человека занимают такое же относительное положение, что и Зоровавель и Иисус Навин: один представляет гражданскую, а другой — религиозную власть.
По словам Ездры VII. 9 Ездра отправился в Иерусалим примерно за тринадцать лет до Неемии, и ему пришлось изнурительно бороться с развращением, проникшим в среду вернувшихся пленников. Прибытие Неемии можно было бы назвать приносящим свежий, молодой энтузиазм, тем не менее желанным и могущественным, поскольку ему была доверена царская власть. Очевидно, эти двое мужчин полностью поняли друг друга и от всей души сблизились. Пока строилась стена, мы ничего не слышали об Эзре. Но теперь он является главной фигурой, а Неемия почти не упоминается. Причины, по которым Ездра принял видное участие в чтении закона, указаны в двух титулах, которыми он обозначен в двух последовательных стихах (стихи 1,2). Он был «писцом», а также «священником», и в обоих качествах был подходящим человеком для такой работы.
Седьмой месяц был праздничным месяцем в году, его первым днем был праздник труб и великий праздник кущей, а также торжественный день искупления, происходящий в нем. Возможно, перспектива наступления времени этих торжеств могла привести к желанию народа услышать закон, чтобы можно было должным образом соблюсти назначенный обряд. Во всяком случае, первое, что следует отметить, это то, что закон был прочитан в их присутствии по желанию народа. Ни Ездра, ни Неемия не организовали собрание вместе. Они подчинились народному импульсу, который не они создали. В действительности, мы не должны отдавать должное толпе за нечто большее, чем желание иметь свое церемониальное право. Но по крайней мере такое желание было, а возможно, и что-то более глубокое и духовное. Стены были завершены; но истинная защита Израиля была в Господе, и условием Его защиты было послушание Израиля Его закону. Люди в какой-то мере начали осознавать это состояние с новой ясностью вследствие нового рвения, которое принес с собой Неемия.
Примечательно, что за тринадцать лет своего пребывания здесь Эзра не обнародовал закон, хотя он лежал в основе радикальных реформ, которые ему удалось провести. Вероятно, он не молчал, но торжественное публичное чтение закона было сочтено уместным по случаю завершения строительства стены. Независимо от того, слышали ли люди это раньше или, как кажется, это было для них странным, их желание услышать это может служить для нас образцом того искреннего желания узнать волю Божию, которую никогда не лелеют напрасно. Тот, кто не намерен подчиняться, не желает знать закона. Если у нас нет стремления узнать, какова воля Господа, мы можем быть совершенно уверены, что предпочитаем свое собственное, а не Его. Если мы хотим это знать, мы захотим понять Книгу, в которой так много всего этого. Любая истинная религия в сердце заставит нас стремиться воспринимать и желать следовать воле Божией, открытой главным образом в Писании, в Личности, делах и словах Иисуса, а также в ожидающих сердцах Духом, и в тех вещах, которые мир называет «обстоятельствами», а вера называет «провидениями».
II. Стихи 2–8, по-видимому, дважды рассказывают об одних и тех же событиях: сначала в более общем плане во 2 и 8 стихах, а затем более подробно. Такое расширенное повторение характерно для исторического стиля Ветхого Завета. Удостовериться в реальных обстоятельствах довольно сложно. Совершенно очевидно, что на большом открытом пространстве перед одними из ворот собралось торжественное собрание мужчин, женщин и детей, и там с рассвета до полудня закон читался и объяснялся. Но читал ли Ездра все это, а левиты, названные в стихе 7, объясняли, или перефразировали, или переводили это, или все читали по очереди, или было несколько групп, в каждой из которых был учитель, который и читал, и разъяснял, трудно определить. В любом случае Эзра был главной фигурой и начал чтение.
Это была живописная сцена. Солнце, поднимающееся над склонами Елеоны, упало бы на собравшуюся толпу, если бы водные ворота находились, что вероятно, на восточной или юго-восточной стороне города. Под свежими укреплениями, которые, вероятно, должны были послужить резонатором для читателя, высоко над толпой был установлен эшафот, достаточно большой, чтобы удержать Эзру и тринадцать его сторонников - без сомнения, главных людей - семеро по одну сторону от него и шесть с другой. Вероятно, имя выпало, а цифры были равны. Там, в утреннем свете, на фоне новых стен, стоял на своей трибуне Эзра и в благоговейной тишине высоко поднял священный свиток. Общий порыв качнул толпу и заставил ее всех подняться на ноги — в знак одновременно уважения и послушного внимания. Вероятно, многие из них никогда не видели священного свитка. Для них все это было сравнительно незнакомо. Неудивительно, что, когда голос Ездры возвысился в молитве, все собрание упало на свои лица в поклонении, и все губы ответили: «Аминь!» аминь!'
К благоговению могло быть смешано много суеверий. Несомненно, тогда было то, от чего нас сейчас часто торжественно предостерегают, — библиолатрия. Но в наше время критического исследования не божественный элемент в Писании, вероятно, будет преувеличен; и мало кто, вероятно, ошибется, воздав слишком большое почтение Книге, в которой, как до сих пор считается, Бог открыл Свою волю и Самого Себя. Приветствуя все исследования, проливающие свет на его происхождение или его значение, и прекрасно осознавая в нем человеческий элемент, мы должны усвоить урок, преподанный этой ожидающей толпой, склонившей свои лица, и благословлять Бога за Его слово. Такое отношение должно всегда предшествовать чтению, если мы хотим читать правильно.
Чтение продолжалось час за часом. Мы должны оставить вопрос о точной форме событий неопределенным. Несколько странно, что перечислены тринадцать имен людей, которые поддерживали Ездру, и тринадцать имен читателей или толкователей. Возможно, первое число является полным, хотя и неравномерным, и что существовала какая-то неизвестная причина для разделения аудитории на такое количество частей. Вторая группа из тринадцати человек не состояла из тех же людей, что и первая. Судя по всему, это были левиты, чья обязанность помогать в черной части жертвоприношений теперь возвысилась до установления закона. Вероятно, прочитанные отрывки были особенно интересны для ритуала, хотя слезы слушателей являются достаточным доказательством того, что они слышали нечто более глубокое.
Слово, переведенное как «отчетливо» в исправленной версии (на полях с толкованием), двусмысленно и может означать либо то, что левиты объяснили, либо то, что они перевели слова. Первое более вероятно, поскольку нет оснований предполагать, что публика, большая часть которой была уроженкой этой страны, не знала иврита. Но если бы ритуал был соблюден нерегулярно и круг идей в законе стал незнакомым, потребовалось бы много объяснений. Трогательно и странно кажется, что такое собрание понадобилось после стольких столетий национального существования. В одной яркой картине он суммирует грех и страдания нации. Соблюдение этого закона было условием их процветания. Связать это в своих сердцах должно было быть их радостью и было бы их жизнью; и здесь, после всех этих поколений, собрались лучшие представители нации, настолько невежественные в этом, что даже не могут понять этого, когда слышат. Поглощение мирскими вещами имеет ужасную силу притупления духовных представлений. Пренебрежение законом Божьим ослабляет силу его понимания.
Эта сцена была в прямом смысле «возрождением». Мы можем узнать истинный путь возвращения людей на небеса; а именно, верное изложение и исполнение воли и слова Божьего. Мы также можем узнать, какова должна быть цель общественных учителей религии; а именно, прежде всего, ясное изложение истины Божией. Их первая задача — «придать смысл, чтобы они поняли прочитанное»; и это не просто ради интеллектуальных целей, но чтобы, подобно толпе у водяных ворот в тот жаркий полдень, люди могли быть побуждены к покаянию, а затем вознесены к радости Господа.
В первый день седьмого месяца был Праздник труб; и когда чтение закончилось и были видны его последствия в виде слез и скорби о непослушании, проповедники изменили свой тон, чтобы принести утешение и призывать к радости. Неемия не принимал участия в чтении закона, поскольку священник Ездра и его левиты были более подходящими для этого. Но он присоединяется к ним и призывает людей вытереть слезы и радостно пойти на праздник. Эти увещевания содержат множество универсально применимых мыслей. Они учат, что даже те, кто больше всего осознает грех и нарушение закона Божьего, действительно должны плакать, но должны быстро переходить от слез к радости. Они не учат, как осуществить этот отрывок; и в этом смысле они несовершенны и нуждаются в дополнении новозаветным учением о прощении через жертву Иисуса Христа. Но в своем ясном понимании того, что печаль не должна быть постоянной характеристикой религии и что радость является более приемлемым приношением, чем слезы, они преподают ценный урок, который всегда необходим людям, которые воображают, что они должны искупить свои грехи своими грехами. собственная печаль, и что религия мрачна, резка и раздражительна.
Более того, эти призывы к праздничному веселью дышат характерным ветхозаветным тоном здорового наслаждения материальными благами как части религии. Способ рассмотрения еды, питья и тому подобного как акта поклонения слишком часто забывался двумя типами людей: святыми, которые искали святости в аскетизме; и сластолюбцы, которые глубоко глотнули таких удовольствий, не призывая имени Господа, и поэтому не смогли найти Его дары чашей спасения. Можно «есть, пить и видеть Бога», как это делали старейшины Израиля на Синае.
Кроме того, здесь прекрасно предписывается простая обязанность помнить о нуждающихся, пока мы наслаждаемся Божьими дарами. Принцип, лежащий в основе заповеди «посылать части тем, для кого ничего не предусмотрено» — то есть для кого не устроен пир — заключается в том, что все дары находятся в доверительном управлении, что нам ничего не дается только для нашего блага, но что мы во всем управляющие. Закон распространяется как на мельчайшее, так и на величайшее имущество. Мы не имеем права чем-либо пировать, если не поделимся этим, будь то праздничные яства или хлеб, сошедший с небес. Разделить свою долю с другими — это способ сделать нашу долю больше и слаще.
Далее: «Радость Господня – сила ваша». Под силой здесь, по-видимому, подразумевается крепость. Если мы сосредоточим свои желания на Боге и приучим свои сердца находить более сладкие удовольствия в общении с Ним, чем в любом земном благе, наша религия поднимет нас над туманами и облаками в чистый воздух наверху, где печали и перемены будут иметь мало силы. чтобы повлиять на нас. Если мы хотим радоваться в Господе, мы сможем «радоваться всегда», и эта радость будет убежищем от всех бед, которые наследует плоть. Обитая в Господе, мы будем жить безопасно и будем далеки от страха зла.
Нех. viii. 10. РАДОСТЬ ГОСПОДА
«Радость Господня — ваша сила» (Неем). viii. 10.
Иудаизм в его формальном и церемониальном аспекте был религией радости. Праздник был великим актом поклонения. Неудивительно, что христианство, совершенствование этой древней системы, менее заметно воспринималось как религия радости; ибо оно приносит с собой гораздо более глубокие и торжественные взгляды на человека в его природе, состоянии, обязанностях и судьбах, чем когда-либо преобладавшие ранее при любой системе поклонения. И все же всякая глубокая религия должна быть радостной, и всякая сильная религия, несомненно, будет радостной.
Здесь, в рассматриваемом нами инциденте, наступил момент в великом предприятии Неемии, когда закон, давно забытый, давно нарушенный пленниками, теперь должен быть вновь установлен в качестве правления недавно основанного государства. Естественно, приходит воспоминание о многих грехах прошлой истории народа; и слезы неестественно смешиваются с благодарностью за то, что они снова стали народом, имеющим среди себя божественное поклонение и божественный закон. Их лидер, зная во-первых, что, если дух его народа однажды начнет ослабевать, они не смогут противостоять трудностям своего положения и преодолеть их, сказал им: «Этот день свят для Господа: этот праздник, который мы соблюдаем – день благоговейного поклонения; итак не скорбите и не плачьте: идите своей дорогой; ешьте тучное и пейте сладкое, и посылайте части тем, для кого ничего не приготовлено; и не жалейте, ибо радость Господня — сила ваша». Вы ничего не добьетесь, если потворствуете стенаниям и скорби. У тебя не будет больше сил на послушание, ты не будешь годен к своему делу, если впадешь в уныние. Будьте благодарны и рады; и помните, что самое чистое поклонение – это поклонение радости, фиксированной Богом, «радость Господня – сила ваша». И это правда, братья! относительно нас, как это всегда было в эти старые времена; и мы, я думаю, нуждаемся в уроке, содержащемся в этом высказывании Неемии, из-за некоторых преобладающих среди нас тенденций не меньше, чем эти евреи. Возьмите несколько простых мыслей, предложенных в этом тексте, которые важны сами по себе и которые необходимо подчеркнуть, поскольку они так часто забываются в обычном христианском характере. Они такие. Религиозная радость — естественный результат веры. Это христианский долг. Это важный элемент христианской силы.
I. Радость в Господе – естественный результат христианской веры.
В Евангелии есть естественное приспособление или положение, как в том, что оно приносит нам, так и в том, что оно от нас отнимает, чтобы сделать спокойствие, уравновешенность и глубокую радость преобладающим настроением христианского духа. В том, что оно нам дает, говорю я, и в том, что оно у нас отнимает. Оно дает нам то, что мы называем чувством принятия Бога, оно дает нам Бога для покоя нашего духа, оно дает нам общение с Ним, которое, насколько оно реально, будет тихим, и пропорционально тому, насколько оно реально. все равно будет все светло и радостно. Она отнимает у нас страх, который лежит перед нами, борьбу, которая лежит внутри нас, отчаянную борьбу, которая ведется между совестью человека и его склонностями, между его волей и его страстями, которая разрывает сердце на части и всегда вызывает печаль. и смятение, где бы оно ни возникло. Это убирает чувство греха. Вместо оцепенелой совести или гневно-жалящей совести она дает нам совесть, спокойную от своих обвинений, со всем вынутым из нее жалом: ибо тихий мир лежит в сердце человека, который уповает на Господин. Евангелие производит радость, потому что душа упокояется в Господе; радость, потому что каждая функция духовной природы нашла теперь свое пристанище и свой объект; радость, потому что пришло здоровье, и здоровая работа тела или духа сама по себе есть радость; радость, потому что смутное будущее нарисовано (там, где оно вообще нарисовано) формами света и красоты, и потому что сама их неопределенность является элементом величия его откровения. Радость в Господе глубока и постоянна. Вера в Него естественным образом производит радость.
Я не забываю, что, с другой стороны, столь же верно и то, что христианская вера имеет столь же заметное и почти столь же сильное приспособление, вызывающее торжественную скорбь — торжественную, мужественную, благородную и сильную. «Печальны, но всегда радуетесь» — вот правило христианской жизни. Если мы подумаем о том, что делает наша вера; Из света, который он проливает на наше состояние, на нашу природу, на наши обязанности, на наши грехи и на наши судьбы, мы можем легко увидеть, что, если радость является одной частью его действия, не менее реально и истинно является печаль другим. . Братья! во всех великих мыслях есть торжественное спокойствие, которое нередко переходит в тихую печаль. Нет ничего более презренного самого по себе, и нет более верного признака тривиальной натуры и тривиального круга занятий, чем незатененная радость, не опирающаяся на глубокие основы тихой, терпеливой скорби; горе, потому что я знаю, кто я и чем мне следует быть; горе, потому что я познал «чрезвычайную греховность греха»; горе, потому что, глядя на мир, я вижу, как не видят другие люди, демонический огонь, горящий за весельем и смехом, и знаю, к чему спешат люди! Помните ли вы, кто стоял рядом с бедным немым человеком, которому Он собирался развязать язык, и, взглянув на небо, вздохнул, прежде чем Он успел сказать: «Откройся»? Помните ли вы, что о Нем сказано: «Бог помазал Тебя елеем радости более соучастников Твоих»; а также «Муж скорбей, изведавший скорби»? И не думаете ли вы, что обе эти характеристики должны повторяться в действии Его Евангелия на каждое сердце, которое его принимает? И если надеждами, которые оно в нас вдыхает, страхами, которые оно отнимает у нас, союзом с Богом, который оно совершает для нас, общением, которое оно в нас вселяет, оно действительно помазывает всех нас «елеем». радости»; но, с другой стороны, сознанием моего собственного греха, которому оно меня учит; конфликтом со слабостью, который стал законом моей жизни; ясным видением, которое оно дает мне о «законе членов моих, противоборствующем закону моего разума и приводящем меня в подчинение»; Интенсивностью, которую оно вдыхает во всю мою природу, и мыслями, которые оно представляет о том, к чему ведет грех и каков нынешний мир, Евангелие, куда бы оно ни приходило, вселит в основу мудрую, доблестную печаль характера. Да, радость, но и горе! радость Господа, но печаль, когда мы смотрим на наш собственный грех и горе мира! голова помазана елеем радости, но и увенчана тернием!
Эти два понятия не противоречат друг другу. Эти два состояния ума, оба из которых являются естественными действиями любой глубокой веры, могут сосуществовать и сливаться друг с другом, так что радость отрезвляется, дисциплинируется, становится мужественной и благородной; и что печаль подобна грозовой туче, пронизанной солнечными полосами, проникающими в самые глубокие глубины. Радость живет среди печали; печаль происходит из того же корня, что и радость. Эти двое не конфликтуют друг с другом и не сводят эмоции к нейтральному безразличию, но они сливаются друг с другом; точно так же, как в Арктике, глубоко под холодным снегом, с его белым запустением и бесплодной смертью, вы найдете распускание ранних весенних цветов и свежую зеленую траву; подобно тому, как некоторые виды огня горят под водой; точно так же посреди бесплодного и непригодного для питья моря может бить небольшой фонтан пресной воды, который берётся из более глубоких глубин, чем великий океан вокруг него, и льёт свои сладкие потоки по поверхности соленой пустоши. Радость, потому что люблю, ибо любовь — это радость; радость, потому что я верю, ибо доверие есть радость; радость, потому что я повинуюсь, ибо послушание – это пища, о которой другие не знают, и свет приходит, когда мы исполняем Его волю! Но печаль, потому что я все еще борюсь с грехом; печаль, потому что у меня еще нет совершенного общения; печаль, потому что мой глаз, очищенный моим житием с Богом, видит землю, и грех, и жизнь, и смерть, и поколения человеческие, и тьму за ее пределами, в какой-то мере, как видит их Бог! И все же печаль поверхностна, а радость центральна; печаль проистекает из обстоятельств, а радость — из сущности вещи; и поэтому печаль преходяща, а радость вечна. Ибо вся христианская жизнь подобна одному из тех сладких весенних дождей в начале апреля, когда капли дождя ткут для нас туман, скрывающий солнечный свет; и все же скрытое солнце есть в каждой сверкающей капле, и все они пропитаны и пропитаны его светом. «Радость Господня» — естественный результат и порождение всей христианской веры.
II. А теперь, во-вторых, «радость Господня», или сорадование о Господе, есть дело христианского долга.
Это заповедь здесь, и это заповедь и в Новом Завете. «И не жалейте, ибо радость Господня — ваша сила». Мне нет нужды цитировать вам частое повторение того же наставления, которое дает нам апостол Павел: «Радуйтесь всегда в Господе, и еще говорю: радуйтесь»; «Радуйтесь всегда» и тому подобное. Тот факт, что нам предписывается эта радость, наводит нас на мысль или две, на которые стоит обратить внимание.
Вы можете сказать правду: «Мои эмоции радости и печали не находятся под моим контролем: я не могу не радоваться и не печалиться в зависимости от обстоятельств». Но вот она, заповедь. Это обязанность, то, что предписывает Апостол; при этом, конечно, подразумевается, что так или иначе это в значительной степени находится в наших силах, и что даже потворство этому чувству и то, насколько христианская жизнь будет веселой, зависит от в значительной степени зависит от нашей собственной воли и стоит на том же основании, что и наше послушание другим заповедям небес.
Мы можем в значительной степени контролировать даже свои эмоции; но, кроме того, мы можем сделать больше. Может быть, совершенно верно, что вы не можете не чувствовать печали при наличии скорбных мыслей и радости при наличии мыслей, которые естественным образом зажигают радость. Но я скажу вам, что вы можете делать или не делать: вы можете либо пойти и стоять в свете, либо вы можете пойти и стоять в тени. Вы можете либо сосредоточить свое внимание и сделать преобладающим предметом своих религиозных размышлений истину, которая сделает вас радостными и сильными, либо полуистину, которая сделает вас печальными и, следовательно, слабыми. Ваши размышления могут либо сосредоточиться главным образом на вас самих, ваших ошибках и неудачах и тому подобном; или они могут сосредоточиться главным образом на Боге и Его любви, Христе и Его благодати, Святом Духе и Его общении. Вы можете либо наполнить свою душу радостными мыслями, либо, будучи истинным христианином, настоящим, набожным, принятым Богом верующим, вы можете настолько неправильно понимать природу Евангелия и свое отношение к нему, его обетования и заповеди, его обязанности. и предсказания, так как преобладающий оттенок и оттенок вашей религии будут торжественными и почти мрачными, а не освещенными и освещенными ощутимым ощущением присутствия Бога - сильным, здоровым сознанием того, что вы - прощенный и оправданный человек, и что ты будешь прославленным.
И до сих пор (а это долгий путь) путем выбора или отклонения подходящих и надлежащих предметов, которые составят основную часть нашего религиозного созерцания и станут пищей наших благочестивых мыслей, мы можем определить цвет лица наша религиозная жизнь. Точно так же, как вы вводите красящее вещество в волокна какого-нибудь анатомического препарата; так и христианин может как бы влить во все жилы своего религиозного характера и жизни либо светлые оттенки радости, либо темные оттенки самоуныния; и результат будет согласно тому, что он вложил в них. Если ваши мысли заняты главным образом Богом и тем, что Он сделал и есть для вас, тогда вы будете иметь мирную радость. Если же они будут постоянно думать о себе и о своем неверии, то ты всегда будешь грустить. Вы можете сделать свой выбор.
Мужчины-христиане, радость Господня – это долг. Это так, потому что, как мы видели, это естественный эффект веры, потому что мы можем многое сделать, чтобы непосредственно регулировать наши эмоции, и гораздо больше, чтобы определять их, определяя, какой набор мыслей нас заинтересует. Мудрая и сильная вера – наш долг. Наш долг — держать нашу эмоциональную природу под контролем разума и воли. Потерять мысли о себе в истине Господа о Себе – наш долг. Если мы делаем это, мы не можем не получить радость Христа, остающуюся в нас и наполняющую нашу радость. Если у нас нет того благословенного имущества, пребывающего с нами, которое Он жил и умер, чтобы дать нам, значит, где-то в нас что-то не так.
Мне кажется, что это истина, которую нам, друзья мои, крайне необходимо принять близко к сердцу. Не имеет большого значения то, что мы практически опровергаем бессильную старую насмешку о религии как о мрачной вещи. Не нужно особо обращать внимание на то, что говорят некоторые люди по этому поводу. Мир назвал бы «радость Господню» мраком, точно так же, как он называет «божественную скорбь» мраком. Но мы теряем для себя силу и энергию, о которых не имеем понятия, если не почувствуем, что радость — это долг, и если не поверим, что нерадоваться в Господе — это, следовательно, больше, чем несчастье, это вина.
Я не забываю, что сравнительное отсутствие этого счастливого, мирного чувства принятия, гармонии, единения с Богом проистекает иногда из темперамента и зависит от нашей природной предрасположенности. Конечно, природный характер во многом определяет и перспективу наших представлений о христианской истине, и окраску нашей внутренней религиозной жизни. Я ни на мгновение не хочу сказать, что существует какой-то единый тип, которому все должны соответствовать, иначе они согрешат. Действительно, есть один тип — совершенная человечность Иисуса, но она всеобъемлющая, и каждая разновидность нашей фрагментарной человечности находит свое собственное совершенствование, а не превращение в другую форму человека, сообразуясь с Ним. Некоторые из нас по своей природе малодушны, робки, скептически относятся к любому успеху, серьезны, меланхоличны или их трудно вызвать к каким-либо эмоциям. К тому же будет еще труднее доставить тихую и уверенную радость любому очень знакомому гостю в их доме или в месте молитвы. Но даже таким людям следует помнить, что «силы будущего мира», энергии Евангелия, даны нам с конкретной целью преодоления, а также освящения естественных склонностей. Если наш долг — радоваться в Господе, то это не является достаточным оправданием для того, чтобы призывать не отвечать на повторяющийся призыв: «Я сам расположен к печали».
Делая все поправки на различия в характерах, которые всегда будут действовать, чтобы разнообразить характер внутренней жизни каждого человека, мы думаем, что в подавляющем большинстве случаев есть две вещи, оба недостатка, которые имеют большое значение. Это больше связано с отсутствием радости от христианского опыта, чем с какой-либо неудачной естественной склонностью к темной стороне вещей. Во-первых, это реальный недостаток глубины и реальности нашей веры; а другой — непонимание той позиции, которую мы имеем право занять и обязаны занять.
В нашей вере действительно есть недостаток. О, братья! не следует удивляться тому, что христиане не находят, что Господь с ними — Господь их сила и радость, а также Господь «их праведность»; когда объем их общения с Ним так мал, а глубина его так неглубока, как мы обычно это находим. Первое истинное видение Бога грешной душой, несовершенные начала религии обычно сопровождаются сильным самоотвращением и горестными слезами покаяния. Дальнейшее более близкое видение любви Божией в Господе приносит с собой «радость и мир в вере». Но продление их на всю жизнь требует стойкой непрерывности взора к Нему. Только там, где много веры и, следовательно, любви, есть много радости. Давайте исследуем наши собственные сердца. Если вокруг колбы термометра мало тепла, неудивительно, что ртуть показывает низкий градус. Если веры мало, радости не будет много. Дорога в замок Гигантского Отчаяния лежит через сомнение, которое возникает из-за отсутствия, греховного отсутствия, в нашем собственном опыте, ощущаемого присутствия Бога и ощущаемой силы истин Его Евангелия.
Но, кроме этого, есть еще одна вина: не вина в смысле преступления или греха, а вина (и большая) в смысле ошибки и недоразумения. Мы, христиане, не занимаем той позиции, которую имеем право занять и которую обязаны занять. Люди отваживаются положиться на слово Божие, как они это делают на сомнительном льду, робко ступая легкой ногой, чтобы почувствовать, выдержит ли оно их, и всегда испытывая молчаливый страх: «Сейчас он треснет!» Вы должны всей тяжестью броситься на Евангелие Божие, без всякого отступления, без всякого сомнения, без даже тени подозрения, что оно даст, - что твердый, чистый пол поддастся и пропустит вас в воду! Христианин уклоняется от того, чтобы сказать то, что сказал Апостол: «Я знаю, в Кого я уверовал, и уверен, что Он может сохранить то, что я поручил Ему, до того дня»! Христианин воображает, что спасение — это будущее, и забывает, что оно — настоящее! Христианин трепещет перед исповеданием «уверенности в надежде», забывая, что не существует надежды, достаточно сильной, чтобы выдержать напряжение жизненных печалей, что не является убеждением, таким же надежным, как собственное существование! Братья! поймите, что Евангелие — это Евангелие, приносящее настоящее спасение; и постарайтесь почувствовать, что это не самонадеянность, а просто действие самого фундаментального принципа, когда вы не боитесь сказать: «Я знаю, что мой Искупитель находится там, и я знаю, что Он любит меня!» Постарайтесь почувствовать, говорю я, что верою вы имеете право занять такую позицию: «Теперь мы знаем, что мы сыновья Божьи»; что вы имеете право претендовать на себя и что вы падаете ниже величия дара, данного вам, если вы не претендуете на место сыновей, принятых, любимых, которые обязательно будут прославлены по правую руку Бога. . Я учу презумпции? учу ли я беспечности или избавляюсь от самоисследования? Нет, но я говорю вот что: если человек когда-то почувствовал, и чувствует, пусть даже в малой и слабой степени, и угнетается каким бы то ни было чувством повседневных проступков, если он чувствует слабость, как первое движение пойманной в тюрьму птицы в ее яйцо, слабый пульс почти незаметного и трепещущего удара веры — тогда этот человек имеет право сказать: «Бог — мой!»
Как сказал один из наших великих учителей, о котором сейчас мало кто помнит: «Позволь мне принять мое личное спасение как нечто само собой разумеющееся» — и что? и «бездельничать?» Нет; 'и работать исходя из этого'. Ай, братья! Христианин не должен вечно спрашивать себя: «Христианин ли я?» Ему не следует постоянно искать в себе признаки и признаки того, чем он является. Он должен заглянуть в себя, чтобы обнаружить грехи, чтобы с помощью Небес изгнать их, обнаружить грехи, которые научат его говорить с большей благодарностью: «Каким искуплением я обладаю!» но он должен основывать свое убеждение в том, что он дитя Божие, на чем-то ином, чем на своих собственных качествах и слабости собственных сил. Он должен иметь «радость в Господе», какой бы ни была его печаль из-за внешних обстоятельств. И я верю, что если бы христиане приложили эту мысль близко к сердцу, они бы лучше поняли, что естественным действием Евангелия является их радость и что радоваться в Господе – это христианский долг.
III. А теперь что касается другой мысли, которую еще предстоит рассмотреть, а именно, что радость в Господе есть источник силы, то я уже предвосхитил, фрагментарно, почти все, что мог бы сказать здесь в более систематической форме. Всякая радость как-то связана с нашей эффективностью; ибо прерогатива человека состоит в том, чтобы его сила исходила из его разума, а не из его тела. Эта старая песня о грустном сердце, утомляющемся за версту, так же верна по отношению к Евангелию и делам христианского народа, как и во всяком другом случае. Если у нас есть сердца, полные света, и души, покоящиеся в Господе, и богатство и блаженство спокойной радости, лежащие там и наполняющие наше существо; работа будет легкой, стойкость будет легкой, горе будет терпимым, испытания не будут такими уж тяжелыми, и мы вознесемся над всеми искушениями и поставимся на камень. Если душа полна и полна радости, какая ее сторона будет подвержена нападению какого-либо искушения? Если призывом является страх, то ответом будет радость. Если взывать к страсти, желанию, желанию какого-либо удовольствия, то в большем нет необходимости — сердце полно. И поэтому радость, покоящаяся в Господе, будет радостью, пригодной для всякого служения и всякой выносливости, которая не будет сломлена никакой скорбью и, как волшебный щит старых легенд, невидима, непроницаема в своем кристальная чистота устоит перед искушенным сердцем и отразит все «раскаленные стрелы лукавого».
«Радость Господня — сила твоя», брат мой! Больше ничего нет. Ни решимость, ни сознание своей греховности, ни даже сокрушенное воспоминание о прошлых неудачах еще никогда не делали человека сильным. Оно сделало его слабым, чтобы он мог стать сильным, и когда это произошло, оно сделало свое дело. Для силы должна быть надежда, для силы должна быть радость. Если рука хочет бить с силой, она должна бить по велению спокойного и легкого сердца. Христианское дело таково, что самым опасным противником его является простое уныние и простая печаль. «Радость Господня — ваша сила».
Ну тогда! есть два вопроса: как получилось, что большая часть мирских радостей является слабостью? и почему так получается, что в мире религия в значительной степени представляет собой уныние и печаль? Ответьте на них сами и помните: вы слабы, если не радуетесь; вы не веселы и не сильны, пока ваша вера и надежда не утвердится в Господе, и если вы не трудитесь из чувства прощения, а не к нему, от убеждения принятия Богом, а не к нему!
НЕХ. xiii. 15-22 – СОБЛЮДЕНИЕ СУББОТЫ
«В те дни я видел в Иудее топчущих в субботу точила, ввозящих снопы и навьючивающих ослов; а также вино, виноград, и смоквы, и всякое бремя, которое они принесли в Иерусалим в субботу; и Я свидетельствовал против них в тот день, когда они продавали съестное. 16. Жили там и тиряне, которые привозили рыбу и всякую продукцию и продавали в субботу сынам Иуды и в Иерусалиме. 17. Тогда я вступил в спор с знатными Иуды и сказал им: что за злое дело вы делаете и оскверняете субботу? 18. Не так ли отцы ваши, и не Бог ли наш навел все это зло на нас и на этот город? 19. И было так, что, когда ворота Иерусалима начали темнеть перед субботой, я повелел, чтобы ворота были закрыты, и приказал, чтобы их не закрывали. отворено до окончания субботы, и некоторые из рабов моих поставили меня у ворот, чтобы в субботу не вносили никакой ноши. 20. И ночевали за пределами Иерусалима купцы и продавцы всякого товара раз или два. 21. Тогда я свидетельствовал против них и сказал им: что вы живете у стены? если вы сделаете это еще раз, я возложу на вас руки. С этого времени они больше не приходили в субботу. 22. И я повелел левитам очиститься и прийти и охранять ворота, чтобы освятить день субботний. Вспомни меня, о моя благость, и об этом, и пощади меня по величию Твоей милости». xiii. 15-22.
Жизнеспособность многих религиозных и моральных реформ зависит от одного человека и приходит в упадок, если его влияние прекращается. Так было и с работой Неемии. Двенадцать лет он трудился в Иерусалиме, а затем вернулся на «определенные дни» к царю в Вавилон. Продолжительность его отсутствия не сообщается; но этого было достаточно, чтобы большая часть его работы была отменена, и ему доставило много хлопот, чтобы вернуть ее в то состояние, в котором он ее оставил. Эта последняя глава его книги — всего лишь печальное завершение истории, которая началась с такой большой надежды и повествует о таких напряженных, самоотверженных усилиях. Последняя страница истории многих реформаторов, как и история Неемии, была печальным отчетом о попытках остановить отлив энтузиазма и уходящий поток мирских забот. Тяжелый камень откатывают немного вверх по холму, и, как только одна сильная рука убирается, он снова падает на свое прежнее место. Исчезновение труда великих людей во многом является трагедией истории.
Наш отрывок особенно посвящен усилиям Неемии по обеспечению соблюдения субботы. Остальная часть главы посвящена аналогичным попыткам исправить другие нарушения церемониального характера, такие как исключение язычников из Храма, взыскание «долей левитов» и тому подобное. Этот отрывок делится на три части: злоупотребление (ст. 15, 16), энергичные средства (ст. 17-22) и молитва (ст. 22).
I. Злоупотребления заключались в субботней работе и торговле. По возвращении Неемия обнаружил, что люди «в Иудее», то есть в сельских районах, занимались сельскохозяйственными работами, а также привозили свою продукцию на рынок в Иерусалим в субботу. Поэтому он «свидетельствовал против них в тот день, когда они продавали съестное»; то есть, вероятно, имеется в виду, что он предупредил их либо лично, либо через посланников, прежде чем предпринять дальнейшие шаги. Иудеи не только нарушили священный день, но и позволили сделать это язычникам. Повествование с некоторым ужасом рассказывает о многих осложнениях этого злодеяния. «Они» — язычники, общение с которыми осквернено, — «продали в субботу» — день покоя — «детям Иуды» — народу Божьему — «в Иерусалиме» — Святом городе. Это было многоствольное преступление. Тир находился далеко от Иерусалима, и непонятно, как можно было привезти рыбу в хорошем состоянии. Возможно, их скоропортящийся характер был оправданием для разрешения их продажи в субботу, как это иногда случается в рыбацких деревнях даже в Шотландии, соблюдающей субботу. Таково было насилие, с которым боролся Неемия.
Легко отнестись к его крестовому походу против субботнего труда как к простой скрупулезности в отношении внешнего. Но было бы ошибкой и несправедливостью по отношению к благородному персонажу, если мы забудем, что стадия откровения, на которой он находился, неизбежно сделала его более зависимым от внешнего мира, чем христиане. Но его оправдание не нуждается в таких соображениях. У него было более верное понимание того, что нужно активным людям для энергичного рабочего дня и что нужно набожным людям для здоровой религии, чем многие современные люди, которые улыбаются его рвению в отношении «простых внешних проявлений».
Легко высмеивать еврейскую субботу и «пуританское воскресенье». Несомненно, были и есть благие намерения, но ошибочные попытки настаивать на слишком строгом соблюдении. Без сомнения, хорошие люди часто забывают, что христианский День Господень – это не еврейская суббота. Конечно, религиозное соблюдение этого дня не является подходящей темой для законодательства. Но необходимость седьмого дня отдыха запечатлена в нашей физической и интеллектуальной природе; и благочестивые сердца с радостью найдут лучший отдых в христианском богослужении и служении. Энергия религиозной жизни требует особого времени, отведенного для поклонения. Если вдоль дороги не будет таких водоёмов, то по пути будет лишь тоненькая струйка ручья. Хорошо говорить о религии, распространенной в жизни, но она не будет такой распространенной, если не будет сконцентрирована в определенное время.
Они не являются благодетелями общества, которое стремится разрушить и ослабить строгий запрет на труд. Если однажды идея о том, что воскресенье — это день развлечений, укоренится, развлечение одних потребует напряженного труда других, и привычка работать будет иметь тенденцию распространяться, пока отдых не станет исключением, а работа станет правилом. Никогда еще люди не жили так бешено быстро, как сейчас. Темп современной жизни требует воскресного отдыха больше, чем когда-либо. Если железнодорожный вагон будет эксплуатироваться постоянно, он изнашивается раньше, чем если бы его время от времени простояли на день или два; а если он будет работать на быстрой скорости, то отдых ему понадобится больше. Мы все движемся на максимальной скорости; и поломок было бы больше, если бы не тот благословенный институт, разрушая который, по мнению некоторых людей, они способствуют общественному благу, — седьмой день отдыха.
В наших великих торговых центрах в Англии есть тот же иностранный элемент, который усложнял ситуацию, с которым пришлось иметь дело Неемии. Тирские торговцы рыбой не знали и не заботились об израильском Иегове или субботе, и их присутствие усилило бы тенденцию пренебрегать этим днем. Так и с нами, иностранцы многих национальностей, но одинаково пренебрегающие нашими религиозными обрядами, заквашивают общество и помогают формировать мнения и обычаи наших великих городов. Это вполне реальный источник опасности в отношении соблюдения субботы и многих других вещей; и христианам следует остерегаться этого.
II. Сильнодействующие лекарства, примененные Неемией, сначала применялись к правителям. Он послал за знатью и возложил вину на них. «Вы оскверняете этот день», — сказал он. Люди, облеченные властью, несут ответственность за преступления, которые они могли бы предотвратить, но предпочитают закрывать глаза. Неемия, кажется, связывает все национальные бедствия с нарушением субботы; но, конечно, он просто подчеркивает грех, о котором говорит, как это склонен делать любой человек, который серьезно занимается борьбой с любой формой зла. Тогда люди, которые несерьезны, кричат о «преувеличении». Помимо нарушения субботы, многие другие грехи способствовали отправке Израиля в плен; и если бы Неемия боролся с идолопоклонническими наклонностями, он бы выделил идолопоклонство как причину его бедствий, точно так же, как, борясь с нарушением субботы, он подчеркивает этот грех.
Неемия был губернатором персидского царя и поэтому имел право оценивать эту знать. В наши дни люди имеют такое же право, и существует множество социальных грехов, за которые они должны привлекать к ответственности гражданские и другие власти. Христианские принципы, на которых непоколебимо настаивают христиане и которые применяются с помощью урн для голосования и других убедительных средств в отношении того, что стоит за совестью в некоторых высоких постах, могли бы чудесным образом изменить ситуацию со многими мерзостями наших городов. Сначала идите к «дворянам» и возложите бремя на спины, которые должны его нести.
Тогда Неемия принял практические меры, затворив городские ворота накануне субботы и поставив стражей нескольких своих слуг. Кажется, это было сделано без всякого предупреждения; поэтому, когда сельские жители, как обычно, приходили в субботу, они не могли попасть в город и разбивали лагерь снаружи, создавая видимое искушение для горожан выскользнуть и заняться небольшим делом, если им удалось ускользнуть охранники. Раз или два это случилось; и затем, кажется, сам Неемия взял их в руки, сделав очень простое и достаточно настойчивое предупреждение: «Если вы сделаете это еще раз, я наложу на вас руки».
Конечно, «с этого времени они больше не приходили в субботу», что было естественно после такого залпа. Человек с сильной волей способен добиться своего, даже если он не облечен властью губернатора. Тогда Неемия усилил охрану или, возможно, отозвал своих собственных слуг и заменил их левитами, чье официальное положение позволило бы им полностью одобрять его усилия. Эта священническая стража будет негибкой, и с ее назначением злоупотребления, похоже, будут подавлены.
Пример Неемии, принуждающего к соблюдению субботы, не следует воспринимать как образец для христианских общин без многих ограничений. Но автору настоящей статьи кажется, что гражданская власть совершенно законно настаивать и, если необходимо, принуждать к соблюдению воскресенья как дня отдыха; и что, поскольку оно законно, оно должно делать это ради благополучия общества. Тирианцы могли верить во что угодно и использовать день отдыха по своему усмотрению, лишь бы не продавали в него рыбу. Мы не вмешиваемся в религиозные убеждения, когда предписываем соблюдать воскресенье. Иногда приходится использовать аргумент Неемии, даже по такому вопросу: «Если вы сделаете это еще раз, я возложу на вас руки».
Принятые методы могут дать рекомендации всем, кто стремится исправить злоупотребления или общественную безнравственность. Один из самых необходимых шагов – это отсекать, насколько это возможно, возможности для греха. Торговли не будет, если вы закроете ворота накануне вечером. Пьянства будет мало, если не будет винных магазинов. Совершенно верно, что законы не могут сделать людей добродетельными, но верно также и то, что с их помощью они могут быть спасены от искушений стать порочными.
Еще один намек исходит из энергичного слова Неемии, обращенного к сельским жителям за стеной. Для борьбы с народными злоупотреблениями необходима очень твердая решимость и святое упорство. Они умирают тяжело. Разрешается обращаться за помощью к законным властям. Но человек с сильными убеждениями и серьезной целью сможет донести свои убеждения до массы, даже если за его спиной не будет охраны. Единственное, что нужно христианским реформаторам, — это не способность апеллировать к силе, а сила, которую они могут нести в себе. И лучше, когда торговцы слишком любят субботу, чтобы заключить с ней выгодные сделки, чем когда им мешает делать то, что они хотят, из-за сильной воли Неемии или грозных угроз.
Опять же, гвардия левитов может подсказать, что выполнение мер по исправлению нравов или нравственности лучше поручить тем, кто симпатизирует им. Левиты были верными стражами. Многие многообещающие меры по реформированию ни к чему не привели, поскольку были переданы в руки чиновников, которые не заботились об их успехе. Инструменты почти так же важны, как и меры, которые они осуществляют.
III. Молитва Неемии встречается в этой главе трижды, в конце каждого раздела рассказывается о его реформационных действиях. В первом случае (ст. 14) оно наиболее полно и очень ясно представляет заслугу добрых дел как мольбу перед Богом. То же самое подразумевается по форме в стихе 22. Но хотя тон молитвы, несомненно, поражает нас и не является таким, какой должны возносить сейчас христиане, он лишь отражает принцип возмездия, лежащий в основе закон. «Сделай это, и будешь жив» — это было самой основой формы Божьего откровения Неемии. Мы не ссылаемся на свои собственные заслуги, потому что мы находимся не под законом, а под благодатью, а принцип, лежащий в основе Евангелия, — это жизнь через наделение незаслуженным милосердием и божественной жизнью. Но закон воздаяния по-прежнему остается действительным для христиан постольку, поскольку Бог никогда не забудет ни одно из их дел и даст им полное вознаграждение за их дела веры и труд любви. Вечная жизнь здесь и в будущем — всецело дар Божий; но этот факт не исключает понятия «воздаяния награды» из христианской концепции будущего. Не подобает нам представлять перед Судьей свои добрые дела, так как они запятнаны и несовершенны, а добро в них есть Его дар. Но Ему надлежит увенчать их Своим милостивым одобрением и соразмерить города, которыми управляют в том будущем мире, с талантами, верно использованными здесь. Нам не нужно бояться скрыть истину о том, что мы спасаемся «не от дел, чтобы никто не хвалился», хотя мы и настаиваем на том, что христианин вознаграждается по своим делам.
У Неемии не было ложного представления о своей доброте; ибо, прося воздаяния за эти свои добрые дела, он не мог не прибавить: «Пожалуй меня по величию милости Твоей». Тот, кто просит, чтобы его «пощадили», должен знать, что ему грозит гибель; и тот, кто взывает о «милосердии», должен думать, что, если бы с ним поступили по справедливости, он оказался бы в дурном положении. Итак, сознание слабости и греха является неотъемлемой частью этой молитвы, и это устраняет всю кажущуюся самоправедность предыдущего прошения. Какими бы достойными и уверенными в награде ни были дела любви и усилия христианина по распространению славы Божией, делающий их все равно должен «искать милости Господа нашего Иисуса Христа для жизни вечной».



КНИГА ЭСФИР
ЭСТЕР III. 1-11 – ЧИСТЫЙ СПРЕД
«После этого царь Артаксеркс возвысил Амана, сына Хаммедаты, Агагиянина, и возвысил его, и поставил престол его выше всех князей, которые были с ним. 2. И все слуги царя, которые были у царских ворот, поклонились и поклонились Аману, ибо так повелел о нем царь. Но Мардохей не поклонился и не поклонился. 3. Тогда слуги царя, которые были у царских ворот, сказали Мардохею: зачем ты преступаешь повеление царское? 4. И было, когда они говорили с ним каждый день, а он не слушал их, они сказали Аману, чтобы посмотреть, устоит ли дело Мардохея, ибо он сказал им, что он иудей. 5. И когда Аман увидел, что Мардохей не поклонился и не поклонился, тогда разгневался Аман. 6. И он посчитал зазорным наложить руку на одного Мардохея; ибо они показали ему народ Мардохея; и потому Аман стремился истребить всех Иудеев, которые были во всем царстве Артаксеркса, даже народ Мардохея. 7. В первый месяц, то есть месяц Нисан, в двенадцатый год царя Артаксеркса бросали Пур, то есть жребий, пред Аманом изо дня в день, и из месяца в месяц, до двенадцатого месяца, то есть месяц Адар. 8. И сказал Аман царю Артаксерксу: есть некоторый народ, рассеянный за пределами и рассеянный среди народа во всех провинциях царства твоего; и законы их различны у всех людей; и не соблюдают они царских законов: посему не в пользу царю терпеть их. 9. Если будет угодно царю, пусть будет написано, что они могут быть уничтожены; и я заплачу десять тысяч талантов серебра в руки тех, кто будет вести дело, чтобы внести это в царские сокровищницы. 10. И взял царь перстень свой из руки своей и отдал его Аману, сыну Хаммедаты, Агагитянину, врагу Иудеев. 11. И сказал царь Аману: серебро дано тебе и народ, чтобы ты поступал с ним так, как тебе угодно. 1-11.
Сцена этого отрывка заполнена тремя ярко выраженными и сильно контрастирующими фигурами: Мардохеем, Аманом и Артаксерксом; стойкий нонконформист, высокомерный и мстительный государственный министр, деспотический и беспечный король. Эти трое — видимые личности, но за ними стоит невидимое и безымянное Присутствие, Бог Израиля, который до сих пор защищает Свой изгнанный народ.
Отметим, во-первых, стойкого нонконформиста. «Почтение», которое царь приказал своим слугам оказывать Аману, было не просто знаком уважения, но актом поклонения. Восточные лести считали монарха в некотором смысле богом, и мы знаем, что в более поздние времена божественные почести воздавались римским императорам, и многие христиане приняли мученическую смерть за отказ воздать их. Повеление указывает на то, что Артаксеркс желал, чтобы Аман считался его представителем и обладал хотя бы некоторым отражением божества от него. Европейские послы при восточных дворах часто отказывались пасть ниц перед монархом на том основании, что это унижает их достоинство; но Мардохей стоял прямо, в то время как толпа слуг лежала ничком, когда великий человек проходил через ворота, потому что он не хотел участвовать в акте поклонения кому-либо, кроме Иеговы. Если бы он захотел, он мог бы пойти на компромисс с совестью и найти какие-нибудь правдоподобные оправдания. Он мог бы по-своему интерпретировать простирание и сказать себе: «Я не имею ничего общего со значением, которое другие придают поклонению Аману. Я имею в виду лишь уважение ко второму человеку в королевстве. Но монотеизм его расы был слишком глубоко укоренен в нем, и поэтому он сохранял «твердость позвоночника» и «не склонялся».
То, что его отказ был основан на религиозных сомнениях, является естественным выводом из того, что он сказал своим товарищам-носильщикам, что он еврей. Этот факт объяснил бы его отношение, но также еще больше изолировал бы его. Его упрямство задело их, и они сообщили о его неповиновении великому человеку, тем самым одновременно удовлетворив личную неприязнь, расовую ненависть и религиозный антагонизм и рекомендуя себя Аману как заботящихся о его достоинстве. Мы тоже иногда оказываемся в обстоятельствах, когда у нас возникает искушение принять участие в том, что можно назвать конструктивным идолопоклонством. При нашем необходимом сотрудничестве с теми, кто не разделяет нашей веры, возникают случаи, когда от нас ожидают объединения в действиях, которые, как нам кажется, очень стеснены из-за отказа совершать, но которые, как подсказывает нам совесть, не могут быть совершены без практическая измена небесам. Всякий раз, когда внутренний голос говорит: «Не делай этого», мы должны игнорировать настойчивые уговоры других и быть готовыми быть исключительными и идти на любой риск вместо того, чтобы подчиниться. «Так не сделал и я из-за страха Божия» — должно быть нашим девизом, что бы ни говорили сослужители. Ворота дворца Артаксеркса не были благоприятной почвой для роста благочестивой души, но на навозных кучах могут цвести цветы, и в «доме Цезаря» были «святые».
Аман резко контрастирует с Мардохеем. Он принадлежит к типу недостойных персонажей, которые карабкаются или ползут к власти в деспотической монархии, мстительный, высокомерный, хитрый, совершенно не обращающий внимания на благо подданных, использующий свое положение в своих целях и свирепо жестокий. Он, естественно, не заметил единственную прямую фигуру среди толпы униженных, но ничтожный еврей, когда на него указали, стал важным. Если бы он поклонился, он был бы еще никем, но то, что он не поклонился, сделало его тем, кого нужно было раздавить. Очень характерен детский порыв страсти, и не менее жизненно верно распространение гнева и жажды мести на «всех иудеев, которые были во всем царстве Артаксеркса». Они были «народом Мардохея», и этого было достаточно. «Он считал презрением наложить руку на Мардохея в одиночку». Какое извращенное представление о личном достоинстве, которое считает ниже себя жертву одного преступника и может быть удовлетворено только кровавой баней, в которую должна быть погружена нация! Такая крайность неистовой жажды убийства возможна только в таком государстве, как Персия Артаксеркса, но проституция общественного положения в личных целях и принятие политических мер по велению уязвленного тщеславия и для удовлетворения слепой ненависти к расе , все еще возможно, и всем христианам следует использовать свое влияние, чтобы общественные действия их нации были свободны от этого порока.
Аман был столь же суеверен, сколь и жесток, поэтому он искал предсказаний с небес для своей неприятной цели и бросил жребий, чтобы найти благоприятный день для ее осуществления. Он не единственный, кто искал божественного одобрения своих порочных публичных действий. Религия использовалась для придания блеска многим преступлениям, и Те Деумс воспевал множество побед, которые были немногим лучше, чем заговор Амана.
Коварное донесение евреев королю является хорошим примером того, как деспот обманывается своими фаворитами и становится их инструментом. Несомненно, верно, что законы евреев «отличались от законов любого народа», но неверно, что они «не соблюдали царские законы», за исключением тех случаев, когда они требовали поклонения другим богам. За все время своего длительного рассеяния они примечательны двумя вещами: своей стойкой приверженностью Закону, насколько это возможно в изгнании, и своим послушанием законам страны их пребывания. Несомненно, изгнанники на персидской территории имели те же характеристики. Но у Амана было много последователей, которые возмущались самобытностью евреев и обвиняли их в преступлениях, в которых они были невиновны. Так было со времен Мардохея, и сегодня Европа опозорена крестовым походом против них, менее простительным, чем поход Амана. Ненависть все еще маскируется под маской политической целесообразности и говорит: «Королю не выгодно их терпеть».
Но истинной половиной обвинения была хвалебная речь, поскольку она подразумевала, что рассеянные изгнанники были верны небесным законам и были отмечены своей жизнью. Это должно быть справедливо и в отношении исповедующих христианство. Очевидно, им следует жить по другим принципам, чем принятые в мире. Нападение врага «обратится к вам за свидетельством». Счастливы мы будем, если наблюдателям будет предложено сказать о нас, что «наши законы отличаются» от законов окружающих нас нечестивцев!
Великая взятка, которую Аман предложил царю, оценивается по разным оценкам в три-четыре миллиона фунтов стерлингов. Он, несомненно, рассчитывал получить больше от конфискации еврейской собственности. То, что такое предложение должно было быть сделано главным министром королю и сделано с такой целью, показывает глубину коррупции, которая была бы невероятной, если бы подобные ужасы не были зафиксированы в отношении других восточных деспотов. Но поскольку Турция все еще удивляет мир, никто не может назвать предложение Амана слишком жестоким, чтобы быть правдой.
Артаксеркс — тщеславный царь, известный нам как Ксеркс. Его поведение в этом деле вполне соответствует его известному характеру. Жизни тысяч законопослушных подданных без вопросов и колебаний отдаются фаворитам. Он даже не спрашивает имена «определенных людей», а тем более не требует доказательств предъявленных им обвинений. Безумие ослабления своей империи путем убийства такого большого количества ее жителей не поражает его, и он, кажется, никогда не думает, что у него есть обязанности перед теми, кто находится под его властью. Не заботясь о святости человеческой жизни, слишком ленивый, чтобы потрудиться увидеть вещи своими глазами, очевидно, не имея зачатков идеи справедливости, он погряз в потакании своим слабостям и, будучи жадным до лести и видимости власти, позволил реальности ускользнуть из его рук в руки фаворита, который играл на его пороках, как на инструменте, и тянул за ниточки, приводившие в движение марионетку. Сейчас у нас нет таких царей, но у царя Демоса есть свои пороки, и его так же легко ослепить и поколебать, как Артаксеркса. В каждой форме правления, монархии или республике, найдутся потенциальные лидеры, которые стремятся получить влияние и добиться своих целей, щекоча тщеславие, оперируя пороками, клевещя на невинных людей и используя другие виды демагогического искусства. Там, где власть находится в руках народа, народ очень склонен относиться к своим обязанностям так же легкомысленно, как это делал Артаксеркс, и позволять людям с завязанными глазами вести себя людьми, имеющими личные цели, и скрывать их под завесой нетерпеливого стремления. стремление к общественному благу. Христианам следует «играть роль гражданина, поскольку это соответствует Евангелию Христа» и заботиться о том, чтобы благовидные разговоры современных аманцев не ввергли их в национальную вражду и общественную несправедливость.
ЭСТЕР IV. 10-17; ст. 1-3 — ПРЕДПРИЯТИЕ ЕСТЕР
И снова сказала Есфирь Хатаху и дала ему повеление Мардохею: 11. Все слуги царя и жители областей царских знают, что всякий, мужчина или женщина, придет к царю на внутренний двор, кто не призван, у него есть один закон, чтобы казнить его, за исключением того, кому царь протянет золотой скипетр, чтобы он мог жить: но меня не звали войти к царю в эти тридцать дней . 12. И рассказали Мардохею слова Эстер. 13. Тогда Мардохей приказал Эстер ответить: не думай в себе, что ты убежишь в царском доме больше, чем все иудеи. 14. Ибо если ты вообще промолчишь в это время, то тогда произойдет расширение и избавление иудеев из другого места; но ты и дом отца твоего будешь разрушен; и кто знает, не для такого ли времени ты пришел в царство? 15. Тогда Есфирь велела им передать Мардохею такой ответ: 16. Пойдите, соберите всех Иудеев, находящихся в Сузах, и поститесь за меня, и не ешьте и не пейте три дня, ни ночью, ни днем. поститесь также; и так войду к царю, что не по закону: и если погибну, погибну. 17. И пошел Мардохей свой, и сделал все, что повелела ему Эсфирь. «И было на третий день: Есфирь оделась в царские одежды свои и стала на внутреннем дворе царского дома, против царского дома, а царь сел на своем царском престоле в царском доме, над против ворот дома. 2. И было так, когда царь увидел Есфирь, царицу, стоящую во дворе, она приобрела благосклонность в его глазах; и протянул царь Есфири золотой скипетр, который был в руке его. И подошла Есфирь и коснулась верхушки скипетра. 3. И сказал ей царь: чего ты хочешь, царица Есфирь? и какова твоя просьба? и будет отдано тебе даже до половины царства.»-ЕСФЕР IV. 10-17; т. 1-3.
В Книге Эстер патриотизм более очевиден, чем религия. Обращаться к ней после пылких пророков и постоянного признания Бога в истории, которым отмечены другие исторические книги, — все равно что спуститься с небес на землю, как говорит Эвальд. Но эта разница в тоне, вероятно, точно отражает разницу между святыми и героями более ранней эпохи и евреями в Персии, у которых национальное чувство было сильнее преданности. Картина их характеристик, выведенная из этой Книги, показывает многие черты, которые отличали их с тех пор: приспосабливаемая гибкость, странным образом соединенная с несгибаемым упорством; способность завоевывать благосклонность влиятельных людей и готовность напрячь совесть, чтобы добиться этого; сдержанность и дипломатия; и, помимо всего прочего, неугасимая преданность Израилю, которая одинаково пылает и в политическом Мардохее, и в очаровательной Эстер.
Ни в том, ни в другом нет заметной религии, но в этом уроке Мардохей впечатляюще подтверждает свою уверенность в том, что Израиль не может погибнуть, и свою веру в то, что Провидение ставит людей на их места ради великих бескорыстных целей; и Есфирь готова умереть, если понадобится, пытаясь спасти свой народ, и думает, что пост и молитва помогут ей в ее дерзкой попытке. Эти два двоюродных брата, в отличие от многих других, были похожи в своей преданности Израилю; и хотя они мало говорили о своей религии, они действовали так, и это лучше.
Это очень похоже на иудеев, что отношения между Мардохеем и Есфирью должны были храниться в тайне. Никто, кроме одного или двух доверенных слуг, не знал, что привратник приходился королеве двоюродным братом, и, вероятно, неизвестно было и ее еврейское происхождение. Секретность, без сомнения, является броней угнетенных наций; но это особенно приятно потомкам Иакова, который был мастером этого искусства. Должно быть, обе стороны обладали удивительным самообладанием, чтобы сохранить такую тайну, и истинной привязанностью, чтобы сохранить общение несмотря на кажущееся безразличие.
Наш отрывок начинается в середине разговора Эстер с доверительным посредником, который рассказал ей о безумном указе об уничтожении евреев и о просьбе Мардохея обратиться к царю. Она напоминает ему о том, что он знал достаточно хорошо: о законе, согласно которому незваные злоумышленники подлежат смерти; и прибавляет то, чего он, конечно, не знал, что ее уже месяц не вызывали. Нам нет необходимости останавливаться на этом смехотворно самонадеянном законе, но мы можем заметить, что существенная точность этого утверждения подтверждена классическими и другими авторами, и можем остановиться на мгновение, чтобы отметить данный здесь проблеск бреда самомнения, в котором эти Жили персидские цари, и в этом видели немалую причину своих пороков и бедствий. Какой шанс узнать факты или прожить здоровую жизнь, если человек таким образом отрезал себя от всех, кроме подхалимов и рабов? Неудивительно, что жертвы такого достоинства били море жезлами, тогда как оно было настолько грубо, что погубило их корабли! Неудивительно, что они погрязли в чувственности и потеряли силу и мужественность! Неудивительно, что Греция разгромила их громоздкие армии и флоты!
И какой проблеск их душевной пустоты и деградации священных уз дает тот факт, что Есфирь царица уже месяц не видела Артаксеркса, хотя и жила в одном дворце, и своей любимой женой! Несомненно, опыт изгнания в более поздние века как-то связан с решительным предпочтением еврея моногамии.
Но, исходя из этого, нам нужно только заметить, как ясно видит Есфирь и как спокойно она говорит Мардохею, какой огромный риск принесет следование его совету. Заметьте, она не отказывается. Она просто излагает суть дела прямо, как будто приглашая к дальнейшему общению. «Вот как обстоят дела. Вы все еще хотите, чтобы я рискнул? Это плохая смелость, которая вынуждена закрывать глаза, чтобы держаться на должном уровне. К сожалению, темперамент, который ясно видит опасности, и тот, кто отваживается на них, не часто встречаются вместе в должной пропорции, и поэтому люди чрезмерно опрометчивы и чрезмерно осторожны. Эта молодая королева своими ясными глазами видела и своим храбрым сердцем была готова встретить опасность для своей жизни. Если мы заранее полностью не осознаем трудности и опасности, наш энтузиазм в отношении великих дел улетучится на кончиках наших пальцев при первом же грубом нападении на них. Итак, давайте посчитаем цену, прежде чем взяться за оружие, и давайте возьмемся за оружие после того, как мы подсчитаем цену. Осторожная смелость, отважная осторожность — хорошие проводники. И то, и другое по отдельности – плохо.
Великое послание Мардохея – это сжатое изложение великих причин, которые всегда существуют для самопожертвования ради блага других. Его слова тем не менее насыщены благоговейной мыслью, потому что они не называют Бога. У этого привратника у ворот дворца не было языка псалмопевца или пророка. Он был простым человеком, не лишенным влияния своего языческого окружения, и, возможно, он старался адаптировать свое послание к устам посланника из язычников, и поэтому не использовал более определенно священное имя.
Очень поразительно, что Мардохей не пытается преуменьшить опасность для Есфири, поступая так, как он хотел. Он знал, что она возьмет свою жизнь в свои руки, и ожидает, что она захочет сделать это, как и он. Величественно, когда любовь побуждает близких к пути, который может принести им смерть, а ему — пожизненное одиночество и угасшие надежды. Подумайте о годах заботы и гордости Мардохея за свою прекрасную юную кузину, о том, сколько радостей и возвышенных видений погибнет вместе с ней, а затем оцените героическое самопожертвование, которое он проявил, убеждая ее следовать ее путем.
Его первая апелляция находится на самом низком уровне. Чистый эгоизм должен отправить ее к королю; ибо, если бы она не ушла, ей не удалось бы избежать общей гибели. Итак, с одной стороны, ей пришлось столкнуться с определенным разрушением; с другой стороны, возможен был успех и побег. Может показаться маловероятным, что в генеральной резне замешана любимая королева, тем более что ее национальность, очевидно, держалась в секрете. Но когда толпа однажды вкусила крови, ее аппетит велик, нюх острый, и всегда под рукой находятся информаторы, которые могут указать на спрятавшихся жертв. Этот аргумент справедлив в отношении многих форм конфликта с национальным и социальным злом. Если христиане позволят пороку и безбожию беспрепятственно бунтовать, им не избежать заражения в той или иной форме. Сколько сынов хороших людей погибло из-за безнравственности больших городов! Как мало семей, в которых нет «одного мертвеца», жертвы пьянства и распутства! Как охлаждается благочестие Церкви от низкой температуры вокруг! На самом низком уровне самосохранение должно вовлечь всех хороших людей в священную войну против грехов, убивающих их соотечественников. Если оспа вспыхнет в трущобах, она проникнет в большие дома, и изгои докажут, что они братья богача, заразив его и, возможно, убив его.
Мардохей возвращается к тому же аргументу в последней части своего ответа, когда предсказывает разрушение Есфири и дома ее отца. Однако здесь он представляет это в несколько ином свете. Разрушение – это не теперь, как прежде, ее участие в общей трагедии, а ее исключительная гибель при сохранении Израиля. Неверному, который мог бы вмешаться, чтобы спасти, и не сделал этого, предстоит особое наказание. Это верно для многих приложений. Конечно, пренебрежение тем, что мы можем сделать для других, всегда влечет за собой некоторое наказание для ленивого труса; и нет более недальновидной политики, чем та, которая уклоняется от простых обязанностей благотворительности по отношению к себе.
Но здесь взывают к более высоким соображениям, чем эгоистичные. Мардохей уверен, что избавление придет. Он не знает откуда, но оно придет. Как он пришел к этой безмятежной уверенности? Конечно, потому, что он доверял древним обещаниям Бога и верил в нерушимость нации, которую защищала божественная рука. Как такая уверенность согласуется со страхом «разрушения»? Две части послания Мардохея звучат противоречиво; но он вполне мог опасаться грозящей катастрофы и в то же время быть уверенным, что, несмотря на любую катастрофу, Израиль как нация пройдет, без сомнения, поверженный, но не уничтоженный.
Как это согласовывалось с его искренностью в попытке заручиться помощью Есфири? Если он был уверен в этом, зачем ему беспокоить ее или себя? Именно по той же причине, что различение целей Божиих и абсолютное упование на них стимулируют, а не парализуют благочестивую деятельность по содействию их осуществлению. Если мы уверены, что данный курс, каким бы полным опасностей и неудобств он ни был, соответствует Божьим целям, это повод для напряженных усилий по его осуществлению. Поскольку некоторые люди должны быть удостоены чести быть Его орудиями, не должны ли мы захотеть принести себя в жертву? Есть святое и благородное честолюбие, которое жаждет достоинства быть использованным Им. Те, кто верят, что их работа помогает продвигать то, что дорого сердцу Небес, вполне могут делать изо всех сил то, что они могут сделать, и не быть слишком осторожными, чтобы обезопасить себя, делая это. Честь больше, чем опасность. 'Вот я; возьми меня» — должно быть христианское отношение ко всей такой работе.
Последним аргументом в этом благородном изложении мотивов самопожертвования ради блага других является мысль о цели Бога, предоставившей Есфири ее положение. В нем заключена великая истина, применимая ко всем нам. Источником всех даров положения, имущества или способностей является Бог. Его цель во всех них выходит далеко за рамки счастья получателя. Достоинства и дары любого рода принадлежат нам для осуществления Его великих замыслов добра нашим ближним. Есфирь стала царицей не для того, чтобы она могла жить в роскоши и быть игрушкой царя, а для того, чтобы она могла служить Израилю. Власть – это долг. Ответственность измеряется способностями. Обязательства сопровождают преимущества. Подарки – это бремя. Все люди являются управителями, и Бог дает Своим слугам их «таланты» не для эгоистичного расточительства или накопления, а для торговли и выплаты Ему прибыли. Это проникновенное понимание источника и цели всего, что мы имеем, несет в себе торжественный урок для всех нас.
Душа прекрасной юной героини оказалась на высоте и с быстрой решимостью ответила на высокие слова старшей кузины. Ее жалкая просьба о молитвах людей, ради которых ей грозила смерть, несомненно, была чем-то большим, чем суеверие. Как бы мало она ни говорила о своей вере в Господа, она явно лежит в основе ее мужества. Душа, которая бросает вызов смерти, повинуясь Его воле и полагаясь на Его помощь, в молчании демонстрирует свое благочестие с большей силой, чем во многих исповеданиях.
«Если я погибну, я погибну!» Подумайте о прекрасных, мягких губах, готовых произнести эту величественную капитуляцию, и обо всех цветочных и шелковых нитях, которые связывали юное сердце с жизнью, такой яркой и желанной, как ей было обещано. Обратите внимание на решительное спокойствие, спартанскую краткость, ясное видение возможного фатального исхода, абсолютную покорность. Никакое более высокое напряжение никогда не исходило из человеческих уст. Эта женственная душа принадлежала к тому же роду, что и Мириам, Девора, дочь Иеффая; и тот же огонь горел в ней — полная преданность Израилю, потому что полное посвящение Богу Израиля. Религия и патриотизм были для нее неразделимы. Чем была ее личная жизнь по сравнению с благосостоянием ее народа и волей ее Бога? Она была готова безропотно отдать свою молодую, сияющую жизнь. Такой экстаз добровольного самопожертвования поднимает предмет выше всех страхов и растворяет все препятствия. Оно может быть выражено в скучных подробностях нашей маленькой жизни и может освещать их так же верно, как и проливать нетленный блеск на прекрасную фигуру, стоящую во дворце дворца и ожидающую жизни или смерти по воле чувственного тирана.
Сцена там не должна нас задерживать. Мы можем представить, как бьющееся сердце Эстер разжигает огонь на ее щеках, а ее сдержанное волнение делает ее красоту еще более великолепной, когда она стоит. Какой контраст между ней и высокомерным королем на троне! Он был сластолюбцем, морально испорченным беспрепятственной распущенностью, чудовищем, каким он едва мог не быть, похоти, своеволия и каприза. В тот момент она была воплощением самопожертвования и чистого энтузиазма. Слепой мир думал, что он больше; но как смешна его снисходительность, как вульгарна его пышность, как груба его доброта, как грубы его блудные обещания рядом с героиней веры, жизнь которой он держал в своей капризной руке!
Как был бы изумлен король, если бы ему сказали, что одним из главных титулов, которые он запомнит, будет это интервью! Артаксеркс — это тип раздутого баловства, которое всегда принижает и огрубляет; Есфирь — это тип самопожертвования, которое равномерно очищает, возвышает и облекает в новую красоту и силу. Если мы хотим достичь высочайшего возможного для нас благородства, мы должны стоять с Есфирью у ворот, а не завидовать и не подражать Артаксерксу на его ярком троне. «Тот, кто любит свою жизнь, потеряет ее; и кто потеряет душу свою ради Меня и Евангелия, тот найдет ее».
ЭСТЕР IV. 14. МОРДЕХАЙ И ЭСФЕР
«Ибо, если ты вообще промолчишь в это время, тогда произойдет расширение и избавление иудеев из другого места; но ты и дом отца твоего будут разрушены: и кто знает, не для такого ли времени ты пришел в царство?» – ЕСФЕР IV. 14.
Все христиане согласны придерживаться принципов, лежащих в основе нашей миссионерской деятельности. Все они верят, что мир — это падший мир, что без Христа падший мир — мир потерянный, что проповедь Евангелия — это путь нести Христа тем, кто в Нем нуждается, что Церкви поручено служение примирения. .
Таковы великие истины, из которых возникло великое миссионерское предприятие. В мои намерения сейчас не входит подробно останавливаться на них. Но в этом и во всех случаях существуют, кроме того, второстепенные мотивы, стоящие ниже тех, которые вытекают из действительных основных принципов. Нас побуждают к действию не только потому, что мы придерживаемся определенных великих принципов, но и потому, что они подкреплены определенными второстепенными соображениями.
Долг всех христиан – продвигать миссионерское дело на уже упомянутых высоких основаниях. Кроме того, это может быть в особом смысле нашим долгом по некоторым дополнительным причинам, вытекающим из особенностей нашего положения. Обстоятельства не налагают на нас обязанностей, но они могут налагать на нас особое бремя обязательств по их выполнению. Времена опять-таки не налагают обязанностей, но и теперь они делают дело особым долгом. Рассмотрение последствий может не решить нас в вопросах совести, но оно может допустимо удержать нас от того, что на более высоких основаниях является грехом, которого следует избегать, или добрым делом, которое следует совершить. Успех или неудача — это альтернатива, о которой не следует думать, когда мы спрашиваем себя: «Должен ли я это сделать?» но когда мы ответим на этот вопрос, мы сможем приступить к работе с легким сердцем и более твердой рукой, если будем уверены, что не потерпим неудачу.
Все это второстепенные соображения, которые не помогают определить долг и не проникают достаточно глубоко, чтобы составить настоящую основу нашего обязательства. Это соображения, которые едва ли можно игнорировать, и их следует принимать во внимание при определении веса наших обязательств, при выборе наших обязанностей, при стимулировании рвения и усердия, с которыми мы делаем то, что, как мы считаем, правильно.
Я прошу вашего внимания к рассмотрению некоторых из этих второстепенных причин энергичности в работе миссий. Стих, который я выбрал для своего текста, обращен Мардохеем к Есфири, призывая ее к ее опасному патриотизму. Оно удивительным образом сочетает в себе государственного деятеля и верующего. Он видит, что если она эгоистично откажется отождествить себя со своим народом в его беде, волна, сметающая их, не удержится за пределами ее царского жилища; он слишком хорошо знает суды, чтобы думать, что она сможет противостоять вспышке народной ярости, если она вспыхнет. Но он выглядит набожным человеком, верящим в Божьи обещания и видящим дальше всех инструментов; он предупреждает ее, что «наступит освобождение и расширение». Он не фаталист; он верит в работу человека, поэтому он призывает ее позволить себе быть инструментом, с помощью которого будет совершаться работа Божья. Он не атеист; он верит в верховную власть и неизменную верность господина, поэтому без опаски смотрит на возможность ее неудачи. Он знает, что, если она бездельничает, все зло обрушится на ее голову, которая была неверной, и что, несмотря на это, Божья верность не окажется бесполезной. Он считает, что она была повышена до своего положения ради добра, ради своих братьев, а не ради себя самой.
«Кто знает, не для такого ли времени ты пришел в царство?» Так говорит благочестивый государственный деятель, верующий, опытный при дворе. Он видел, как фаворитов заботили и отбрасывали, могущественных визирей и обезглавливали, королей, наполовину обожествленных и брошенных в крайней нужде. Сидя там у ворот, он видел, как поколения аманцев выходили и входили; он видел мастерство, жестокость и похоти, которые были очевидными причинами взлета и падения марионеток, и он смотрел за пределы всего этого и верил в Руку, которая дергала за провода, в Царя Королей, который поднимает одно и ставит другое. Поэтому он верит, что его Есфирь пришла в царство по назначению небес, чтобы совершать Божью работу в Божье время. И эти убеждения успокаивают его и волнуют ее.
Здесь мы можем найти ряд соображений, имеющих особое отношение к этой миссионерской работе. На них я прошу вашего внимания.
I. Бог дает нам наше положение, чтобы мы могли использовать его для Его дела, для распространения Евангелия.
В самых общих чертах.
а) Ни один человек не имеет ничего ради себя, ни один человек не живет для себя. Мы приходим в Царство ради других. Здесь мы касаемся основы всякой власти; мы познаем ужасное бремя всех талантов, ужасную тяжесть каждого дара.
б) Никто не принимает Евангелие ради себя. Мы не проводники, а стоим все вместе, рука об руку. Мы — члены тела, поэтому кровь может свободно течь через нас. Бог зажег свечу не по более возвышенной причине, чем для того, чтобы она давала свет. Мы - маяки, зажженные для передачи, пока каждый сестринский свет не вернет луч обратно.
(в) Мы особенно получили положение в мире для обращения мира. Наш национальный характер и положение объединяют еврея на двух его стадиях: мы призваны быть «светом мира» и мы — «племена блуждающей ноги». Наша история, вся наша история, наше местное положение, наши законы, наша торговля, тяготеют к этой функции. Мы — граждане нации, которая «как гнездо нашла богатство» народов. В каждой стране живут наши люди.
Подумайте о наших колониях. Подумайте, хотим мы этого или нет, мы вступаем в контакт с язычниками. Мы не можем не влиять на них. «Из-за тебя мир поругается среди язычников». Подумайте о наших моряках. Почему такая позиция? Что может быть яснее, чем то, что все это делается для того, чтобы можно было распространять Евангелие? Бог всегда позволял Евангелию идти по следам, проложенным для него коммерческим правом.
Этот объект не исключает других. Наш язык, наша литература, другие наши богатые духовные сокровища — мы владеем всем, чем можем поделиться. Но помните, что все эти другие хорошие вещи, которые есть в Англии, будут распространяться без особых усилий, люди будут рады их получить. Но Евангелие не будет распространяться таким образом. Его надо отдать тем, кто этого не хочет. Его необходимо протянуть с протянутой рукой к «непослушным и упрямым людям». Оно находится у тех, кто не ищет его.
Подобно Господу, мы должны пойти к странникам, мы должны найти их, когда они лежат, задыхаясь и жаждущие, в дикой пустыне. Поэтому мужчины-христиане должны прилагать особые искренние усилия, иначе работа не будет выполнена. Они должны быть подобны «росе, которая не ждет человека и не ждет сынов человеческих».
И опять же, такое действие не предполагает одобрения средств, благодаря которым такая позиция стала нашей. Мордехай знал, какие гнусные страсти действовали, чтобы поместить туда Есфирь, и не забыл бедную Астинь, и нам нет нужды скрывать убежденность, что место Англии часто завоевано нечестным путем, удерживалось насилием и обманом, что, как она шагнула в империю, ее нога ступала по многим почтенным тронам, несправедливо свергнутым, а ее юбки были испачканы «кровью бедных невинных», забрызганной ее вооруженным копытом. Да будет так! -- Еще! «Ты заставляешь гнев человека восхвалять Тебя». И все же — «мы должники и греку, и варвару», и тем более должники из-за причиненных бед. Бог возложил на нас торжественную ответственность. Над всем прахом гнусных интриг, и дымом кровавых сражений, и шумом оживленной торговли, работала рука Его, и хотя мы были грешны, Он дал нам место и силу, могучую и ужасную. Мы получили их не для нашей собственной славы, не для того, чтобы хвалиться своим владычеством, не для того, чтобы собирать дань выгоды и славы с покоренных народов, и даже не для того, чтобы мы могли нести им великие, хотя и меньшие блага языка, объединенные порядок, мирная торговля, власть над грубой природой, но мы должны дать им то, что сделает их людьми — Христа.
Нам предстоит работа, ужасная работа. Всем нам, христианам, особенно нам, гражданам этой страны и представителям этой расы, нам и нашим братьям за Атлантикой, послание приходит через нашу историю, наши манеры и т. д. так ясно, как если бы оно было написано. в каждой волне, бьющейся вокруг нашего побережья. «Вы Мои свидетели, говорит Господь».
II. Бог возлагает на нас особую миссионерскую работу с учетом особенностей времени.
«Вот такое время!» Было ли когда-нибудь такое время?
Посмотрите на состояние язычества. Оно повсюду шатается. «Идолы на зверях, Бел кланяется». Мрачные боги уже сидят полуголодные. В каждой стене храма есть трещина. Магомеданство, буддизм, брахманизм — они не являются прогрессивными. Ни один из них не является жизненно важным. Подумайте, как только Евангелие превосходит пространство и время. Как все эти системы созданы временем и пожираются им, как Сатурн поедает своих детей. Они принадлежат к числу тех вещей, которые можно поколебать, и их потрясение делает более надежным сохранение того, что не может быть поколеблено.
Посмотрите на открытые поля. Индия, Китай, Япония, Африка, одним словом: «Поле — это мир» в такой степени, в которой он никогда не был раньше. «Такое время» — время бурления, и мы можем определить космос; пластичное время, и мы можем его слепить; это потоп, смело выталкивайте ковчег и выкупайте его.
III. Если мы пренебрегаем голосом промысла Божия, нас постигнет беда.
Неулучшенные дары могут быть потеряны. Мы не знаем всех условий, на которых господствует Англия, и мы не понимаем, каким странным образом духовные характеристики переплетаются с материальными интересами. Но мы верим в провиденциальное управление миром и можем быть совершенно уверены в том, что все преимущества, не используемые для Бога, сохраняются за счет очень ненадежного владения.
Дело в том, что эгоизм губит любой народ. Когда у вас есть «христианская» нация, которая не использует свое положение для славы Божьей, они используют его ради себя; и это указывает на состояние ума, которое приведет к бесчисленным другим злам в их отношении к людям, многие из которых имеют прямую тенденцию лишить их преимуществ. Например, эгоистичная нация никогда не будет твердо удерживать завоевания. Если мы не привяжем к себе покоренные народы выгодами, мы оттолкнем их ненавистью. Подумайте об Индии и ее уроках или о Южной Африке и ее странах. Мы видели, как волна материального процветания ускользает от многих наций и земель, и я, со своей стороны, верю в Руку Бога в истории и верю, что эта волна следует за движением небес.
История еврейского народа — не исключение из законов Божьего управления миром, а образец его. Те, которые были сделаны очагом, в котором хранились угли божественной истины, в темном мире, когда они начали думать, что у них есть истина для того, чтобы отличаться от других людей, и забыли, что они отличаются от других в чтобы они могли сначала сохранить, а затем передать истину всем, потеряли свет и тепло ее, застыли в формальном лицемерии, злобе и всякой немилосердности, и тогда римский меч разрубил их национальную жизнь надвое.
Все, что не используется для Бога, сначала становится сетью, затем вредит обладателям и стремится погубить обладателей. Марш Провидения продолжается. Его цели будут достигнуты. Все, что стоит на пути, будет безжалостно скошено, если понадобится. Помощь, которая стала помехой, уйдет. Царствам этого мира придется пасть; и если мы не помогаем и не ускоряем пришествие Господа, мы будем уничтожены сиянием Его пришествия. Колесница катится дальше. Для людей и для наций есть только выбор: впрячься в колесницу и оказаться, что их несут, а не нести ее, и принять участие в триумфе, или быть раздавленными ее ужасными колесами, когда они мчатся по своей верной дороге, неся Его. который скачет «с процветанием благодаря истине, кротости и праведности».
IV. Хотя мы и неверны, Божья цель милосердия к миру будет достигнута.
«Освобождение и расширение произойдут из другого места». Итак, несомненно, что Бог от вечности пожелал, чтобы всякая плоть увидела Его спасение. Он любит язычников больше, чем мы. Христос умер не только за наши грехи, но и за грехи всего мира. Бог сотворил из одной крови все народы человеческие. Раса одна в своей нужде. Гонка едина в своей цели. Евангелие подходит всем людям. Евангелие проповедуется всем людям. Евангелие еще будет принято миром, и из каждого уголка верующей земли поднимется по одному свитку хвалы одному Отцу, и род будет един в своих надеждах, один в своем Господе, один в вере, один в крещении. , один в одном Бог и Отец всех нас. Это великое единство обязательно наступит. Это истинное единство и братство должно быть реализовано. Блаженная волна познания Господа накроет и скроет и ликующе потечет над всеми национальными различиями. «В тот день Израиль будет третьим после Египта и Ассирии, благословением среди земли».
Это настолько же несомненно, насколько это может сделать действенность крови Спасителя, насколько это может сделать универсальная адаптация и замысел проповедуемого Евангелия, насколько это может сделать это единство человеческой природы, настолько же несомненное, как сила Евангелия. Утешитель, который убедит мир в грехе, праведности и суде, может сделать это настолько несомненным, насколько это могут сделать страдания человека, столь же несомненным, как это могут сделать обетования Бога, который не может лгать, столь же несомненным, как Его верность, которая висит на волоске. радугу на небесах и заключает вечный завет со всем, что может заключить земля.
И это накопление уверенности не зависит от верности людей. В широте этого могучего результата можно устранить неудачу какого-то одного агента. Более того, хотя все люди потерпели неудачу, у Бога есть инструменты, и Он Сам воспользуется ими, если понадобится.
Только мы можем разделить триумф и принять участие в благословенном результате. Решайте сами, какая доля вам достанется в этот чудесный день. Пусть ваша работа будет такой, чтобы она сохранялась. Стоунхендж, соборы, храмы стоят, когда все остальное ушло. Работа для Бога пребывает и превосходит все остальное, и малейшее служение Ему совершается только для того, чтобы пролить свет прославляющим и раскрывающим огнём того ужасного дня, который сожжёт дрова, сено и солому и прольётся украшающими сиять и сверкать в двойном великолепии от «золота, серебра и драгоценных камней», неизменного произведения благочестивых сердец в этой вечной скинии, которая не будет разрушена, искупленных душ, построенных вместе, искупленных нашей проповедью, и «созидались в храм Божий Духом».
ЭСТЕР VIII. 3-8,15-17 — СЕТЬ РАЗРЫВАЕТСЯ
«И говорила Есфирь еще раз пред царем, и упала к ногам его, и со слезами просила его отвратить зло Амана Агагитянина и заговор его, который он задумал против Иудеев. 4. Тогда царь протянул Эстер золотой скипетр. И встала Есфирь, и стала пред царем, 5. И сказала: если царю угодно, и если я обрела благосклонность в глазах его, и дело кажется царю правильным, и я угодна в глазах его, то пусть это будет быть написаны, чтобы перевернуть буквы, придуманные Аманом, сыном Хаммедаты Агагитянином, которые он написал, чтобы истребить иудеев, находящихся во всех провинциях царя: 6. Ибо как могу я видеть зло, которое придет к народу моему? или как я смогу видеть гибель родных моих? 7. И сказал царь Артаксеркс царице Есфири и Мардохею Иудею: вот, Я отдал Эстер дом Амана, а его повесили на виселице за то, что он наложил руку свою на иудеев. 8. Напишите и вы для Иудеев, что угодно вам, от имени царя и запечатайте его царским перстнем, ибо письма, которое написано от имени царя и скреплено царским перстнем, никто не может изменить. 15. И вышел Мардохей от царя в царской одежде синей и белой, и с большим золотым венцом, и в одежде из виссона и пурпура; и город Сузан радовался и веселился. 16. Иудеям был свет, и веселие, и радость, и честь. 17. И в каждой провинции и в каждом городе, куда бы ни доходило царское повеление и его указ, у иудеев была радость и веселие, праздник и добрый день. И многие из жителей этой земли стали евреями; ибо страх перед иудеями напал на них» (ЭСТЕР VIII). 3-8,15-17.
Дух этого отрывка, возможно, лучше всего уловить, взяв трех фигурирующих в нем личностей и Того, кто не появляется, но действует невидимо сквозь них всех.
I. Героиней всей книги и этой главы является Есфирь, одна из самых милых и благороднейших женщин Писания. Девочка-сирота, которая выросла красавицей под опекой своего дяди Мардохея и внезапно была вознесена из защищенной мрака в «яростный свет, падающий на трон», как цветок, собранный в тенистом уголке и посаженный на царской груди. , была верна защитнице своего детства и своему народу и сохранила свою милую, храбрую мягкость не испорченной быстрым подъемом, который губит так много характеров. Ее еврейское имя Хадасса («мирт») вполне ей подходит, поскольку она облачена в ненавязчивую красоту, чистую и ароматную, как цветы, которые невесты вплетают в свои волосы. Но при этом она обладает истинной женской смелостью, которая всегда готова перенести любое зло и отважиться на любую опасность по велению сердца. Она взяла свою жизнь в свои руки, когда без приглашения искала аудиенции у Артаксеркса, и знала, что так и сделала. Нет ничего благороднее в литературе, чем ее тихие слова, которые без страха измеряют ее опасность и предстают перед ней без героики: «Если я погибну, я погибну!»
Опасность не миновала, хотя она была королевой и любимой; ибо любовь деспота — это зыбкая песчаная отмеля, которая сегодня может дать якорь, а завтра может быть смыта. Поэтому она не считала свою жизнь дорогой для себя, когда во второй раз, как во время нашего путешествия, она отважилась без приглашения предстать перед королем. Женская смелость, которая рискует жизнью ради любви, благороднее солдатской храбрости, которая чувствует, как сводит его с ума жажда битвы.
Слова Эстер царю полны такта. Она начинает с того, что, по-видимому, было формой обращения, предписанной обычаем, поскольку она использовала ее в своих прежних просьбах (гл. ст. 8; VII. 3). Но она добавляет вариацию формулы, окрашенную более личным отношением к чувству короля к ней, а также полную подчиненность его оценке того, что было уместно. «Если королю кажется, что все правильно» — апеллирует к чувству справедливости, дремлющему под произволом монарха; «И я буду приятна в его глазах», — привлекла его очарование ее красоты. Она избежала возложения на царя ответственности за заговор, возложила его на мертвых и дискредитировала Амана. Это был его план, и, поскольку он пал, его политику можно было изменить, не нанеся ущерба достоинству короля. И тогда с тонким тактом, а также с порывом искреннего чувства она бросает на чашу весов все свое личное влияние и старается тронуть короля не апелляциями к его справедливости или королевскому долгу, а к его любви к ней. который, конечно, не мог вынести ее страданий. Можно сказать, что это был низкий мотив апеллировать, просить деспота спасти народ, чтобы уберечь одну женщину от печали; и так оно и было. Артаксеркс был виноват в том, что такая причина имела для него больший вес, чем более благородные. Это не Эстер использовала свою власть над ним, чтобы донести свою точку зрения. Она использовала то оружие, которое у нее было и которое, как она знала, будет эффективным. Цель, ради которой она их использовала, является ее оправданием.
Есфирь сегодня вполне может научить своих сестер быть храбрыми и нежными, использовать свое влияние на мужчин для высоких целей общественного блага, вдохновлять своих мужей, любовников, братьев на все благородные мысли и поступки; сделать дело угнетенных своим собственным, быть апостолами милосердия и противниками зла, сохранять верность своим ранним связям, если к ним придет процветание, и лелеять сочувствие к своей нации настолько глубокое, что они не смогут «терпеть увидеть зло, которое придет к ним», не используя все свое женское влияние, чтобы предотвратить его.
II. Артаксеркс играет жалкую роль рядом с Эстер. Он не знает никакого закона, кроме своей собственной воли, а та движима не совестью или разумом, а неблагородными страстями и чувственными желаниями. Он бросает жизни своих подданных в качестве банальных подарков любому, кто их попросит. Жена Амана знала, что ему стоит только «поговорить с царем», и Мардохей будет повешен; Аману не составило труда добиться царского мандата на убийство всех евреев. Пресытившись потворством низким желаниям, он позволил всей власти ускользнуть из своих праздных рук, и его мужественность сгнила, валяясь в свинарнике сладострастия. Но он упорно поддерживал видимость власти и требовал видимости униженного подчинения от «слуг», которые были его хозяевами. Он поддался молитве Есфири так же легко, как и заговору Амана. Были ли евреи уничтожены или нет, для него не имело значения, пока у него не было проблем с этим делом.
Его единственной целью было переложить всю ответственность со своих плеч на чужие. Когда он отдал свою печать Мардохею и велел ему и Есфири делать все, что им заблагорассудится, он так же нарушил свой долг, как и тогда, когда он отдал ее Аману. И при всем этом ленивом равнодушии к своему долгу он был чувствителен к этикету, и его паутина удерживала того, кого не могли удержать веревки его королевских обязанностей. Для него не имело значения, что указ, который он позволил обнародовать Мардохею, фактически разжег пламя гражданской войны. Он умыл руки от всего этого дела.
Это отвратительное изображение восточного деспота, которое, как говорят, неисторично и невероятно. Но мир видел много примеров правителей, которых обладание неограниченной и безответственной властью развращало аналогичным образом. И другие, кроме правителей, могут принять предупреждение о том, что жизнь для себя — это мать всех грехов и преступлений; что ни один человек не может безопасно сделать свою волю и свои страсти своими руководителями; что нет более отвратительного рабства, чем рабство человека, которого тиранит его низшая природа; что нас всех охватывает искушение воспользоваться преимуществами и пренебречь обязанностями нашего положения, и что уступка ему обязательно закончится моральным крахом. Мы все — короли, даже если наше царство — это только мы сами, и мы будем править мудро, только если будем править как наместники Бога и больше думать о долге, чем о удовольствиях.
III. Мардохей является своего рода копией Иосифа и воплощает в себе ценные уроки. Удовлетворенное принятие безвестности и пренебрежения своими услугами, верность своему народу и своему Богу в отвратительной атмосфере такого двора, мудрая сдержанность, терпеливое выполнение небольших обязанностей, несомненная надежда, когда дела кажутся самыми мрачными, питаемые стойкой верой в господина, неизменность. характер и цели, когда он возведен до высшего достоинства, использование влияния и места не для себя, а для своего народа - все это черты, которым можно подражать в любой жизни. Мы должны быть одними и теми же людьми, сидим ли мы незамеченными среди лакеев у ворот, или несем на себе всю тяжесть ненависти могущественных врагов, или одеты «в царские одежды синего и белого цвета и с большой золотой короной». ' Эти безвкусицы не имели значения для Мардохея, и земные почести никогда не должны вскружить нам голову. Он ценил силу, потому что она позволяла ему спасти своих братьев, и мы должны развивать тот же дух. Политический мир с его ожесточенной борьбой за личные цели, часто пренебрегающим общественным благом и использующим свое место и власть для «наращивания массы» или улучшения отношений, был бы гораздо лучше для некоторого вливания духа Мордехай.
IV. Но мы не должны смотреть только на видимых лиц и силы. В этой книге Есфири мало что говорится о Боге, но Его присутствие пронизывает все это и является настоящей пружиной, приводящей в движение видимые движущие силы. Все это урок того, как Бог осуществляет Свои цели через людей, которые, как им кажется, реализуют свои. Преступное предательство царя к похоти и роскоши, подлая личная обида Амана, красота Эсфири, падение фаворитки, давно прошедшая служба Мардохея, даже бессонная ночь царя — все это нити в паутине, а ткачом является Бог. Эта история поднимает весь вопрос о постоянном чуде сосуществования и сотрудничества божественного и человеческого. Человек свободен и ответственен, Бог суверенен и всепроникающ. Он «заставляет гнев человека славить Себя, а остатком его препоясывает Себя». Сегодня, как и тогда, Он осуществляет Свои глубокие замыслы через людей, которых Он воскресил, хотя они и не познали Его. Среди столкновения соперничающих интересов и мирских страстей Его торжественная цель неуклонно приближается к своему завершению, подобно непреодолимому океанскому течению, которое продолжается сквозь все штормы, волнующие поверхность, и увлекает их в свой безмолвный поток. Артаксеркс, Аман, Есфирь, Мардохей — Его орудия, но каждый из них — исполнитель своего дела и должен ответить Ему за него.



КНИГА ИОВА
РАБОТА И. 21 — СЕЧЬ, ПОКЛОНЯЮЩАЯСЯ
«Наг вышел я из чрева матери моей, и наг возвращусь туда: Господь дал, Господь и взял; благословенно имя Господне» (ИОВ I. 21.
Эта книга Иова исследует проблему значения тайны скорби. Будь то история или притча, ее ценность та же, которую ощущали измученные сердца на протяжении бесчисленных веков и будут чувствовать до конца. Возможно, ни одна картина, когда-либо написанная, не была более грандиозной и трогательной, чем картина человека из Уца, в древнем богатстве и счастье своих светлых дней, богатого, радостного, окруженного своими детьми, живущего в чести людей и идущего прямо перед собой. Бог. Затем наступает драматическая полнота и внезапность его великих испытаний. Один день лишает его всего, и, лишившись всего, он поднимается до более высокого достоинства, ибо в его печали есть и величие, и изоляция.
Сколько душ, измученных скорбями, обрели покой в этих словах! Сколько дрожащих губ пытались произнести свой серьезный, спокойный акцент! Для скольких из нас они священны воспоминаниями о временах, когда они стояли между нами и отчаянием!
Мне кажется, они говорят все, что можно сказать о наших испытаниях и потерях, излагают всю правду фактов и представляют весь ряд чувств, с которыми могут и должны проявляться хорошие люди.
I. Оправдание печали.
Он «разодрал свою одежду» — знаки и знаки внутреннего опустошения и утраты.
Стоит потратить хотя бы одно мгновение на мысль, что нам суждено чувствовать горе. Бог посылает скорби для того, чтобы они причиняли боль. Печаль имеет множество применений в нашей жизни и в наших сердцах. Это натурально. Этого достаточно. Бог положил источник слез в наши души. Нам велено не «презирать наказание Господне». Именно те, кто таким образом «упражняются», благословляются наказанием.
Это одобрено небесами. Он плакал. Он велел женщинам Иерусалима плакать о себе и о своих детях.
Религия не уничтожает естественные эмоции – печаль так же мало, как и любые другие. Оно направляет, контролирует, обуздывает, утешает и приносит благословения. Так что не стремитесь к невозможному стоицизму, а позвольте природе идти своим путем и посмотрите на картину этой мужественной печали Иова — спокойной, молчаливой, если только ее не уязвят незаслуженные упреки этих трех «ортодоксальных лжецов Бога». и попадаем на небеса и поклоняемся.
II. Признание утраты и горя законом жизни.
«Нагим вышел я из чрева матери моей».
Нам нет нужды останавливаться на фигуре «матери», подразумевающей могилу как доброе материнское лоно, собирающее всех нас, и на мысли, которая, возможно, светится, что смерть тоже является своего рода рождением.
Но истина, живописно изложенная, является старой и простой: все имущество преходяще.
Обнаженное «я» одевается и наполняется имуществом, но все оно находится вне его, отдельно от его индивидуальности. Обошлось без них. Это будет без них. Смерть в конце отнимет у нас их всех.
Неизбежный закон потерь фиксирован и определен. Мы теряем что-то каждое мгновение — не только имущество, но и все наши самые дорогие узы, которые связаны только на время и обязательно порвутся. Они уходят, а потом через некоторое время и мы.
Независимость каждой души от всех ее владений и отношений так же несомненна, как и потеря их. Они могут уйти, и нас сделают обнаженными, но мы все равно существуем. Мы должны усвоить трудный урок, который звучит так бесчувственно, чтобы мы могли жить дальше, несмотря на все потери. Ничего, никто нам не нужен.
Все это очень холодно и жалко; это точка опоры закона и необходимости. Это мог бы сказать атеист. Это начало христианского созерцания жизни, но только начало.
III. Признание Бога в законе.
«Господь дал, Господь и взял». Это шаг далеко за рамки предыдущего. Привнесение мысли о Господе имеет огромное значение.
Тенденция состоит в том, чтобы рассматривать только вторую причину. В случае Иова было два класса факторов: люди, халдеи и савеи, и естественные причины, огонь и ветер, но он не остановился на них.
Великая корректировка этой тенденции заключается в полной теистической идее, что Бог является единственной причиной всего. Имманентность Божества во всех вещах и событиях является нашим убежищем от душераздирающей тирании правления закона.
Это благоговейное признание Бога в законе особенно необходимо проявлять в отношении смерти, как это делает Иов в тексте: «Число месяцев его с Тобою». Смерть находится под Его контролем не больше и не меньше, чем все другие человеческие происшествия. Оно не имеет ни особой святости, ни необыкновенно тесной связи с Его волей, но оно не более освобождено от такой связи, чем все другие события жизни. Связь реальная. Он открывает ворота могилы, и никто не закрывает их. Он закрывается, и никто не открывает.
Иов не забывал дары Господа, даже когда он корчился под ударом Его ухода. Увы! что нам так часто приходится переносить скорбь в наши сердца, что мы всем обязаны Ему, но даже тогда, если не раньше, хорошо помнить, как много добра мы получили от Господа, и воспоминание не должно быть венец печали печали», но благодарный.
IV. Благодарное смирение перед любящим исполнением закона небесами.
Предыдущие слова могли бы быть сказаны с простым подчинением непреодолимой силе, но это последнее предложение достигает вершин истинно христианской идеи. Оно признает в утрате и печали повод для похвалы.
Почему?
Потому что мы можем быть уверены, что все потери идут нам во благо.
Потому что мы можем быть уверены, что все потери происходят от любящего Бога. Потеряв близких, наша выгода состоит в том, что мы приближаемся к небесам и учимся больше стремиться к небу. В нашем отношении к ним — более высокая любовь, прославление всего прошлого. Их выгода – это вход на небеса и вся слава, которой они достигли.
Это благословение Божие за утрату не противоречит скорби, но предвосхищает будущее, когда мы узнаем все и благословим Его за все.
ИОВ, ст. 17-27. МИРНЫЕ ПЛОДЫ СКОРБЕЙ, ПРАВИЛЬНО ПЕРЕСЕННЫХ
«Вот, блажен человек, которого Бог исправляет: поэтому не пренебрегайте наказанием Вседержителя: 18. Ибо Он делает язвы и перевязывает, ранит, и руки Его исцеляют. 19. В шести бедах Он избавит тебя, и в семи бедах не коснётся тебя зло. 20. В голоде Он искупит тебя от смерти, и на войне от силы меча. 21. Ты укроешься от бича языка и не убоишься погибели, когда она придет. 22. Разрушению и голоду посмеешься, и не убоишься зверей земных. 23. Ибо ты будешь в союзе с камнями полевыми, и звери полевые будут в мире с тобою. 24. И узнаешь, что скиния твоя будет в мире; и посети жилище твое, и не согрешишь. 25. И узнаешь, что семя твое будет велико, и потомство твое, как трава земная. 26. Ты придешь в могилу свою в совершеннолетии, как будто сноп пшеницы приходит в свое время. 27. Вот, мы это исследовали, так оно и есть; услышь это и узнай это для твоего блага» (ИОВ ст. 17-27).
Завершение Книги Иова показывает, что речи его друзей были несовершенны и частично ошибочны. Все они исходили из предположения, что страдание является плодом греха – принцип, который, хотя и верен в целом, не может безоговорочно применяться к конкретным случаям. Все они забыли, что добрые люди могут подвергаться этому не как наказание и даже не как исправление, а как испытание, чтобы «познать, что у них на сердце».
Елифаз — лучший из трех друзей, и его речи воплощают в себе много неизменной истины и достигают, как в этом отрывке, высокого уровня литературной и художественной красоты. В Священном Писании мало найдется более прекрасных мест, чем это яркое описание процветания человека, принимающего Божьи наказания; и в целом картина верная. Но лежащая в основе вера в единообразное совпадение внутренней доброты и внешнего добра должна быть изменена более глубоким учением Нового Завета, прежде чем ее можно будет рассматривать как охватывающую все факты жизни.
В нашем отрывке Елифаз собирает нити своей речи. На основании всего, что он говорил, он призывает Иова быть благодарным за свои скорби. С великим парадоксом он объявляет страдающего человека счастливым. И в этом он затрагивает вечно истинную ноту. Хорошо, когда тебя заставляют испить чашу печали. Плоть называет боль злом, но дух знает, что это добро. Список наших благословений не только написан яркими чернилами, многие из них написаны черным цветом. И причина, по которой печальное сердце должно быть счастливым сердцем, заключается в том, что, как считал Елифаз, печаль — это Божье отеческое исправление, призванное улучшить ее предмет. «Кого любит Господь, того наказывает», — говорит Послание к Евреям, в полном согласии с Елифазом.
Но его благие и правдивые слова не достигли цели по двум причинам. Они были пугающе назидательными, и это уксус на селитре стоять над измученной душой и проповедовать банальности несимпатичным голосом. И они предполагали необычный грех Иова как объяснение его беспримерных страданий, тогда как пролог говорит нам, что его страдания были не плодами его греха, а испытаниями его праведности. Он ужаснулся словам Иова, которые показались ему полными бунта и непочтительности; и он не принял во внимание дикие крики измученного сердца, когда торжественно предостерег страдальца от «презрения» Божьего наказания. Более чуткое ухо уловило бы в стонах нотку веры.
Словосочетание «причинить боль» и «связывать» в стихе 18 выражает не только последовательность, но и цель. Ранение необходимо для исцеления. Раны — милосердная хирургия; и их целью является здоровье, как порезы, открывающие язву, или царапины от прививки. Представление о страдании в этих двух стихах не является полным, но оно далеко идет к полноте, прослеживая его до небес, утверждая его дисциплинарное намерение, указывая на божественное исцеление, которое должно последовать, и призывая к подчинению. Мы можем вспомнить прекрасное расширение этого увещевания в Послании к Евреям, где к слову «не презирать» добавляется «не унывать», включая таким образом две противоположные, но все же тесно связанные формы неправильного использования печали, в зависимости от того, как мы укрепляем нашу волю против нее и постарайтесь не обращать на это внимания или поддайтесь ему настолько, что рухнете. Любая крайность в равной степени упускает из виду корректирующую цель горя.
За этим общим утверждением следует очаровательная картина блаженства, которое сопутствует человеку, правильно принявшему свое наказание. После грозы приходит солнечный свет и синева, и пение птиц. Но, какой бы прекрасной она ни была и во многих отношениях ее можно применить к жизни каждого человека, доверчиво подчиняющегося воле небес, ее не следует воспринимать как буквальное и абсолютно верное изложение отношений Бога со Своими детьми. Если так рассматривать, то оно безнадежно разобьется о факты; ибо мир полон примеров святых мужчин и женщин, которые не испытали в своей внешней жизни такого солнечного спокойствия и процветания, простирающегося до старости, как обещано здесь. Елифазу не предназначено быть истолкователем тайн Провидения, и его решение решительно отвергается в конце. Но все же в этой картине есть многое, что находит осуществление во всех благочестивых жизнях в более высоком смысле, чем его задуманный смысл.
Во-первых, благочестивая душа свободна от бедствий, постигающих окружающих. Это те, которые обычно в Священном Писании признаются Божьими судами над людьми. Голод и война опустошают, но благочестивая душа пребывает в мире и удовлетворена. Неправда, что вера и покорность создают стену вокруг человека, и он избегает таких бедствий. В сверхъестественной системе Ветхого Завета такие исключения были более обычными, чем у нас, хотя сама Книга Иова и многие псалмы показывают, что благочестивым сердцам уже тогда приходилось бороться с проблемой процветания нечестивых и безразборного падения нечестивцев. широкомасштабные бедствия, как хорошие, так и плохие.
Но в самом глубоком смысле (который, однако, не является смыслом Елифаза) верный человек спасается от зол, которые он переживает вместе со своим неверным соседом. Два человека поражены одной и той же болезнью или умирают на поле битвы, раздробленные одним и тем же снарядом, и один получает исполнение обетования: «не коснется тебя зло», а другой — нет. Ибо зло во зле все высасывается из него, и яд вытирается со стрелы, поражающей того, кто верой и покорностью соединен с небом. Две женщины мелют у одного жернова, и один и тот же удар убивает их обеих; но одно доставлено, а другое нет. Те, кто проходит через зло и не удаляется им от Бога, но приближается к Нему, сокрыты от его власти. Смерть может быть нашим избавлением от смерти.
Обещания Елифаза поднимаются еще выше в стихах 22 и 23, в которых изложена истина, которая в своем глубочайшем значении имеет универсальное применение. Дикие звери земли и камни полевые будут в союзе с человеком, подчиняющимся воле небес. Конечно, звери считаются разрушительными, а камни – вредящими плодородию полей. Вероятно, здесь имеется намек на историю о Рае и грехопадении. Отношение человека к природе было нарушено грехом; это будет исправлено его возвращением на небеса. Такое учение о последствиях греха, извращающих отношения человека к творениям, проходит через все Писание, и его не следует отбрасывать как простой символизм.
Но главная истина, лежащая в основе этих слов, заключается в том, что, если мы слуги Бога, мы — хозяева всего. «Все содействует ко благу любящим Бога». Все служит душе, которая служит Богу; как, с другой стороны, все против Него, кто не делает, и «звезды на своих путях воюют против» тех, кто воюет против Него. Все наше, если мы Христовы. Многие средневековые легенды о святых, которых сопровождали животные, от святого Иеронима и его льва до святого Франциска, проповедующего птицам, отражают эти мысли. Нежная, чистая душа, живущая в дружбе с немыми существами, имеет чудесную силу привлекать их. Те, кто находится в мире с Богом, вряд ли могут воевать с каким-либо из творений Божиих. Кротость крепче железных уз. «Новочки любви» тянутся наверняка.
Мир и процветание в доме и имуществе – это следующие обещанные благословения (стих 24). «Ты посетишь [осмотришь] свой дом и ничего не упустишь». Ни один скот не заблудился, не был съеден злыми зверями и не украден, как это было у Иова. Увы! Елифаз ничего не знал о торговых кризисах и великой системе кредита, благодаря которой падение одного негодяя может погубить сотни хороших людей и терпеливых вдов, которые осматривают свое имущество и не находят ничего, кроме бесполезных акций. Но даже для тех, кто сразу обнаружит, что стадо отрезано от стойла, их скиния все еще может быть в мире, и хотя загон пуст, они ничего не упустят, если в пустом месте они найдут Бога. Вот что христиане могут понять из этих слов; но это не то, что первоначально они имели в виду.
Подобным же образом следующее благословение, благословение многочисленного потомства, не зависит от морального или религиозного состояния, как это утверждал бы Елифаз, и в наши дни не всегда рассматривается как благословение. Но обратите внимание на необычайное бессердечие, проявленное в рассказе Иову, у которого все стада и стада были уведены, а его дети лежали мертвыми в праздничном зале, что обильное имущество и потомство являются знаком благосклонности Бога. Говорящий, кажется, совершенно не осознает, что говорит что-то такое, что может вонзить нож в пытаемого человека. Он так увлекается волнами собственного красноречия и так поглощен соединением элементов художественного целого, что забывает те самые печали, которые он приходил утешать. На свете немало благочестивых увещевателей с кровоточащими сердцами, обвиняемых в том же грехе. Единственная рука, которая перевяжется без боли, — это рука, которая симпатизирует кончикам пальцев. Никакое красноречие, поэтическая красота или изложение неоспоримых истин не заменят этого.
Последнее обещанное благословение — это то, что Ветхий Завет ставит так высоко в списке благ, — долгая жизнь. Прекрасная метафора, в которой выражено это обещание, стала знакома всем нам. Спелая кукуруза, собранная в сноп во время сбора урожая, предполагает праздник, а не печаль. Здесь говорится о достигнутом росте, о созревших плодах, о служении солнца и дождя, полученном и использованном, и о радостном сборе в великое хранилище. В этой речи нет никаких упоминаний об использовании снопа после того, как он был собран, но мы едва ли можем не проследить его историю немного дальше, чем «могила», которая Елифазу кажется житницей. Неужели всем этим созревшим силам не останется поля для действий? Неужели все эти чудеса растительности были приведены в движение только для того, чтобы вырастить урожай, который следует собрать, и этому конец? Что делать с драгоценным плодом, выращивание которого заняло так много времени и усилий? Несомненно, Господь жатвы не намерен позволить ей гнить, когда она уже собрана. Наверняка мы выросли здесь, созрели и унесены отсюда для чего-то.
Но это не в нашем отрывке. Из этого, однако, можно сделать вывод, что срок погашения не зависит от продолжительности дней; и как бы Елифаз ни хотел обещать долгую жизнь, реальность такова, что набожная душа может рассчитывать на полную жизнь, будь она долгой или короткой. Бог не вызовет Своих детей домой, пока они не закончат школу; и какой бы зеленой и молодой ни казалась нам кукуруза, Он знает, какие колосья на большом поле жатвы готовы к уборке, и собирает только их. Ребенок, чей маленький гроб можно нести под мышкой мальчика, может созреть для сбора урожая. Не долголетие, но подобие небу делает зрелым; и если мы умрем по воле Божией, то не может быть, чтобы мы не пришли в нашу могилу в совершеннолетии, какое бы количество лет ни было высечено на наших надгробиях.
Речь заканчивается несколько самодовольным обращением к бедному, замученному человеку: «Мы это обыскали, так оно и есть». Мы, мудрецы, клянемся своей мудростью и своей репутацией, что это правда. Велика власть. Унция сочувствия сделала бы больше для одобрения этой доктрины, чем тонна догматической самоуверенности. «Послушай и узнай это сам». Примите это к сведению. Примите это в свой разум и сердце и примите это себе во благо. Это был морозный финал, раздражающий своей покровительственной атмосферой, высшей мудростью и отсутствием каких-либо нот чувств. Поэтому, конечно, это разожгло нетерпение Иова, и его следующая речь стала еще более отчаянной, чем предыдущая. Когда же благонамеренные утешители научатся не сыпать соль на раны, пока они вроде бы их перевязывают?
К РИМЛЯНАМ, ст. 5. ДВА ВИДА НАДЕЖДЫ
«Чья надежда погибнет, и чье упование станет паутиной» (ИОВ VIII). 14.
«И надежда не постыжает» (К РИМЛЯНАМ, ст. 5).
Эти два текста занимают противоположные стороны. Вилдад не был самым мудрым из друзей Иова, и он произносит торжественные банальности, в которых есть частичная правда. В общих чертах верно, что надежда нечестивцев гибнет, а пределы истины скрываются за великолепием образов и совершенством художественной формы, в которую облекается избитая банальность. Паутина, блестящая росистым утром, протянулась по растениям, стряхивая на ветру свои нитчатые слезы, флаг на сухом ложе нуллы, увядающий, но еще зеленый, стена, на которую упадет, опершись человек, - яркие иллюстрации надежд. что рухнет и потерпит неудачу. Но другой мой текст посвящен надеждам, которые не оправдаются. Павел думает, что знает надежду, которая не постыжает, то есть никогда не разочаровывает. Вилдад был прав, если он так думал о надеждах, возложенных на землю; Апостол был прав, ибо он думал о надеждах, возложенных на Бога. Общеизвестно, что «надежда бессмертна в человеческой груди»; столь же обычным явлением является то, что надежды не оправдываются. Каков вывод из этих двух универсальных опытов? Является ли это циничным утверждением, что все это иллюзия, или же где-то должен быть объект, на котором надежда может без страха обвить свои щупальца? Бог дал эту способность, и мы можем быть уверены, что ей не дано вечно отказываться. Мы должны надеяться. Наша надежда может быть нашим злейшим врагом; это может и должно быть нашей самой чистой радостью.
Давайте тогда просто рассмотрим эти два вида надежды, земную и небесную, в их действии в трех великих сферах жизни, смерти и вечности.
Я. В жизни.
Эта способность неотделима от сознания человека бессмертия и бесконечно расширяемой природы, которая постоянно вызывает у него недовольство настоящим. Оно имеет великие цели: укрепить его для работы, помочь ему в преодолении печалей, сделать его плавучим и упругим, раскрасить для него стены темницы и скрыть для него тяжесть оков.
Но за что он получил этот великий дар? Главным образом для того, чтобы он мог выйти за пределы временного и вести беседу с небесами. Ее истинная сфера — невидимое будущее, находящееся по правую руку от Бога.
Мы можем использовать ряд антитез, например:
Земная надежда настолько неопределенна, что большую часть ее часто составляет страх.
Небесная надежда тверда и надежна. Это так же достоверно, как история.
Осуществившаяся земная надежда всегда менее благословенна, чем мы ожидали. Насколько универсален опыт того, что между удовлетворенной и разочарованной надеждой почти нет выбора! Чудеса внутри каравана никогда не бывают такими чудесными, как картины на холсте снаружи.
Небесные надежды всегда превосходят самое восторженное ожидание. — Половины еще не сказано.
Земные надежды обязательно короткокрылы. Они так или иначе обосновались и постепенно исчезли за нашим горизонтом.
Небесная надежда отдаляет свою цель, и, поскольку жизнь достигает ее лишь частично, она благословляет жизнь и переживет ее.
II. Надежда в смерти.
В этот последний час для всех нас заканчиваются одинаково наши земные радости и отношения. Медленные годы утекают, и каждый несет с собой пережитые надежды, независимо от того, сбылись они или были разочарованы. Один за другим мерцают огни, которые мы зажигаем в нашем зале, и смерть гасит последний из них. Но есть один свет, который ясно горит сквозь предмет смерти, как лампа в могиле волшебника. «Праведник имеет надежду на свою смерть». Каждый из нас может решить для себя, унесем ли мы этого лучезарного ангела с ее белыми крыльями в великую тьму или с грустью расстанемся с ней, прежде чем расстанемся с жизнью. Для земной души этот последний земной час — черная стена, за которую она не может заглянуть. Для души, доверяющей Богу, тьма наполнена светлоликими надеждами.
III. Надеюсь на вечность.
Не в наших устах говорить о том, что должно, при естественном выработке последствий, быть конечным состоянием души, которая не возлагает надежды на Бога, который единственный является правильным Объектом благословенной, но в то же время ужасной способности надеясь, когда все мимолетные объекты, которые он искал как утешение и маску своей истинной бедности, исчезли из его рук. Потрясающих слов Данте более чем достаточно, чтобы вселить здоровый ужас в любую мыслящую душу: «Оставьте надежду, все вы, входящие сюда». Говорят, что они бесчувственны, мрачны и средневековы, что невероятно в наш просвещенный век; но есть ли какой-нибудь выход из них, если принять во внимание то, к чему наша природа приспособлена нуждаться и к чему цепляться, и что сделали с ней «безбожные» люди?
Но обратимся к более яркому из этих текстов. «Надежда не постыжает». В этом будущем произойдет внутреннее увеличение блаженства, силы, чистоты, более полное обладание Богом, стремление к более полному подобию Ему. Итак, если мы можем думать о днях в этом спокойном состоянии, когда времени больше не будет, «завтра будет таким же, как этот день, и гораздо более обильным», и об ангеле Надежде, который сопровождал нас во всех утомительных переходах по земле, будет по-прежнему сопровождать нас, только отбросив неуверенность, которая иногда скрывала ее улыбку, но сохраняя всю жизнерадостную жажду постоянно открывающихся чудес, которые давали нам смелость и радость во дни нашей плоти.
ИОВ xiv. 14. ВОПРОС ИОВА, ОТВЕТ ИИСУСА
«Если человек умрет, будет ли он снова жить?» (ИОВ 14. 14.
«… Я есмь воскресение и жизнь: верующий в Меня, если бы он и был мертв, но оживет: 26. И всякий, живущий и верующий в Меня, никогда не умрет» (ИОАНН 11). 25, 26.
Вопрос Иова долго ждал ответа. Утомительные века катились; но наконец на крик сомнения, почти отчаяния, вложенный в уста скорбящего человека Ветхого Завета, отвечает Муж скорбей нового. Ответом на словах является второй текст, который, как можно предположить, почти намекает на древний вопрос. Фактически ответом является воскресение Христа. Кроме этого ответа нет ни одного.
Таким образом, мы можем использовать эти два текста, чтобы помочь нам яснее понять и глубже почувствовать, чем мир обязан тому великому факту, о котором мы, естественно, вынуждены думать сегодня.
I. Древний и вечно возвращающийся вопрос.
Книга Иова, вероятно, является поздней частью Ветхого Завета. В нем рассматриваются проблемы, указывающие на некоторый прогресс в религиозной мысли. Торжественно и величественно, и по большей части печально; это похоже на Титана, который борется с большими проблемами и редко приходит к положительным выводам, в которых сердце или голова могут покоиться с миром. Здесь весь разум Иова затуманен сомнением. Он только что выразил сильное стремление к загробной жизни. Его пребывание в Шеоле рассматривается как в некотором смысле нарушение непрерывности его сознания, но даже это было бы терпимо, если бы он только мог быть уверен, что через много дней Бог вспомнит о нем. Затем эта тоска уступает место мучительному вопросу текста, который своим настойчивым вопросом разбивает трепетную надежду. Это не отрицание, а сомнение, парализующее надежду. Но хотя у него нет уверенности, он не может расстаться с этой возможностью и поэтому продолжает воображать, как было бы благословенно, если бы его желание осуществилось. Он думает, что такое возобновление жизни было бы подобно «освобождению» часового, долго стоявшего на страже; он думает об этом как о своем быстром, радостном «ответе» на зов небес, который вытянет его из печальной толпы бледных теней и вернет к теплу и реальности. Его надежда совершает еще более смелый полет, и он думает о Боге как о тоскующем по Своему творению, как Его творение тоскует по Нему, и имеющем «желание к делу Его рук», как будто Его небеса были бы неполными без Его слуги. . Но восторг и видение проходят, и остальная часть главы затуманивается, и благочестивая надежда теряет свой свет. Еще раз оно обретает яркость в двадцать первой главе, где, как звезда, вспыхивает возможность того, что «после того, как моя кожа будет таким образом уничтожена, я все же из своей плоти увижу Бога».
Эти колебания надежды и сомнения раскрывают нам позицию благочестивых душ Израиля в позднюю эпоху национальной жизни. И если они покажут нам свою высшую точку, нам не нужно будет предполагать, что подобные души за пределами ветхозаветного круга имели твердую уверенность там, где у них была лишь переменная надежда. Мы знаем, какое большое развитие получило учение о будущей жизни в Ассирии и Египте, и я полагаю, мы имеем право сказать, что люди всегда имели представление о будущем. У них всегда была эта мысль, иногда как страх, иногда как надежда, но никогда как уверенность. Ему не хватало не только определенности, но и отчетливости. Ему также не хватало прочности, силы выстоять и выстоять против тяжелого давления навязчивых видимых и временных вещей.
Но нам не нужно отправляться на край света или к прошлым поколениям за примерами сомнительного, поверхностного понимания истины о том, что человек живет через смерть и после нее. Нам стоит только осмотреться вокруг, и, увы! нам нужно только заглянуть внутрь себя. Этот век снова задает вопрос и отвечает на него во многих тонах, иногда с равнодушным пренебрежением, иногда выставляя напоказ резкое отрицание без аргументированного основания, иногда утвердительными утверждениями, столь же малоосновательными, как и эти отрицания. Современный мир охвачен суетой и водоворотом жизни, у него впереди свои горести, свои битвы, и большая часть его никогда не подошла так близко к ответу на вопрос Иова, как это сделал Иов.
II. Вседостаточный ответ Христа.
Он отдал его там, у могилы Лазаря, той плачущей сестре, но Он произнес эти великие слова спокойной уверенности всему миру. Нельзя не отметить разницу между Его отношением к великой Тайне и отношением всех других Учителей. Как спокойно, конечно, и уверенно Он говорит!
Заметьте, что Иисус даже в этот час агонии обращает мысли Марфы к Себе. Ей очень важно знать, кто Он. Если она поймет Его, жизнь и смерть не будут иметь для нее неразрешимых проблем и никакой безнадежности. «Я есть Воскресение и Жизнь». В своем горе она поднялась на огромную высоту, веря, что «даже сейчас» — в этот момент, когда помощь тщетна и надежда мертва — «все, что ты попросишь у Бога, Бог даст тебе», но Иисус предлагает ей более возвышенное представление о Нем, когда Он возлагает суверенную руку на воскресение и жизнь и открывает, что и то, и другое присуще Ему и из Него проистекает ко всем, кто будет обладать ими. Он утверждает, что имеет в Себе источник жизни во всех возможных смыслах этого слова, а также в особом смысле, актуальном в тот печальный час. Далее Он говорит Марфе, что по вере в Него каждый может обладать этой жизнью. И затем Он величественно заявляет, что жизнь, которую Он дает, невосприимчива к смерти и не затронута ею. Верующий будет жить, даже если он умрет, живой верующий никогда не умрет. Ясно, что в этих двух великих высказываниях слово «умереть» используется в двух разных значениях: в первом случае оно относится к физическому факту, а во втором — к более тяжелому значению, а именно к насыщенному смыслу, который оно обычно имеет в это Евангелие, об отделении от Бога и, следовательно, от истинной жизни души. Физическая смерть не является прекращением человеческой жизни. Этот мрачный факт затрагивает лишь поверхностную жизнь и не имеет ничего общего с сущностным, личным существом. Тот, кто верит в Иисуса, и только он, истинно живет, и его союз с Иисусом обеспечивает ему обладание той вечной жизнью, которая победоносно сохраняется через видимые, поверхностные изменения, которые люди называют смертью. Ничто не умирает, кроме смерти, окружающей верную душу. Для него умереть — значит жить полнее, торжественнее, блаженнее. Таким образом, хотя акт физической смерти остается, весь его характер меняется. Следовательно, эвфемизмы Нового Завета, обозначающие смерть, — это нечто большее, чем просто эвфемизмы. Люди называют его именами, которые скрывают его уродство, потому что они так его боятся, но Вера может играть с Левиафаном, потому что она его совсем не боится. Следовательно, такие названия, как «сон», «исход», являются символами победы, одержанной небесами для всех верующих. Он покажет Марфе надежду для всех Своих последователей, которая начинает зарождаться даже после призыва ее брата вырваться из тисков смерти. И Он показывает нам великую истину о том, что Его бытие «Жизнью» обязательно включало в себя и то, что Он также был «Воскресением», ибо Его работа по передаче жизни не могла быть завершена до тех пор, пока Его всеоживляющая жизненность не перелилась и не наполнилась своей собственной жизнью. побеждая приливы, не только дух, который верит, но и его смиренный спутник, душа, и его, еще более смиренный, тело. Телесная жизнь необходима для совершенствования мужественности, и Иисус не остановит Свою руку, пока каждый верующий не достигнет полного совершенства всех своих сил и не станет совершенным телом, душой и духом по образу Того, Кто искупил Его.
III. Залог правдивости ответа.
Слова Иисуса — это всего лишь слова. Эти драгоценные слова, сказанные плачущей сестре в маленькой еврейской деревне и которые с тех пор принесли надежду миллионам людей, так же беспочвенны, как и все другие мечты и стремления сердца, если Иисус не подтвердит их фактами. Если Он не воскрес из мертвых, то это всего лишь еще одно из благородных, возвышенных, но тщетных заблуждений, которых в мире существует множество других. Если Христос не воскрес, Его слова утешения будут пустыми словами; Всем его притязаниям пришел конец, и извечный вопрос, который задал Иов, до сих пор остается без ответа и всегда будет оставаться без ответа. Если Христос не воскрес, безнадежный разговор между Иеговой и пророком суммирует все, что можно сказать о будущей жизни: «Сын человеческий, могут ли эти кости жить?» И я ответил: «О Господь Бог, Ты знаешь!»
Но воскресение Христа — это факт, который, взятый в связи с Его словами, сказанными на земле, подтверждает их и утверждает Его претензии на то, чтобы быть Возвещателем мира, Спасителем мира. Это дает нам демонстрацию непрерывности жизни до смерти и после нее. В сочетании с Его вознесением, которое есть, так сказать, продолжение точки в линию, оно возвещает, что прославленное тело и обитель в небесном доме ждут всех, кто верой станет здесь причастником Господа и оживляются, участвуя в Его жизни.
Итак, несмотря на здравомыслие, сомнения и страх, несмотря на учителей, которые, подобно высокомерным философам на Марсовом холме, насмехаются, когда слышат о воскресении из мертвых, мы должны радоваться великому свету, который сияет в область тени смерти, мы должны схватить Его божественный и самый верный ответ на этот старый, отчаянный вопрос как якорь наших душ и возвысить свои сердца в благодарении в триумфальном вызове: «О смерть! где твое жало? О, могила! где твоя победа?
ИОВ XXII. 21 — ЗНАНИЯ И МИР
«Познакомься с Ним и успокойся: через него придет к тебе добро» (ИОВ 22). 21.
В том смысле, в котором их имел в виду говорящий, эти слова неверны. Они означают немногим больше, чем «Быть религиозным выгодно». Какое представление о знакомстве с Богом могло иметь Елифаз, едва ли известно, но, во всяком случае, весь смысл текста в его устах беден и эгоистичен.
Обещанный мир, очевидно, представляет собой лишь внешнее спокойствие и свободу от неприятностей, а благо, которое должно прийти к Иову, — это просто мирское процветание. Еще ярче это течение мысли выражено в том необычайном батосе, который с торжественной иронией великий драматург, написавший эту книгу, заставляет Елифаза произнести сразу после текста: «Всемогущий будет защитой твоей, и — у тебя будет много серебро!' Коммерческим англичанам не предоставлено право рекомендовать религию на том основании, что она порождает успешных торговцев и извлекает лучшее из обоих миров.
Все эти друзья Иова заблуждаются, полагая, что страдания всегда и только являются мерой греха и что можно определить великую вину человека, наблюдая за его великими скорбями. Итак, у них есть две основные темы, на которые они проповедуют своему бедному другу, заливая купоросом его раны: во-первых, насколько он должен быть злым, чтобы его так преследовали печали; во-вторых, насколько верно он будет освобожден, если будет только религиозным по их образцу, то есть говорить банальности традиционной преданности и говорить: «Я подчиняюсь».
Таков смысл нашего текста в его нынешнем виде. Но мы, несомненно, можем найти более высокий смысл, в котором это истинно, и принять это близко к сердцу.
I. Что такое знакомство с Богом?
Первое, что нужно отметить, это то, что это знакомство зависит от нас. Значит, должно было быть предшествующее объективное проявление с Его стороны. Конечно, должен быть Бог, которого нужно знать, и должен быть способ познать Его. Для нас Иисус Христос является Открывателем. То, что люди знают о Боге отдельно от Него, смутно, туманно, неясно; ему не хватает уверенности, и поэтому это не знание. Осмелюсь сказать, что между образованными людьми и потерей определенного знания о Боге и убежденности в Его Существе нет ничего, кроме исторического откровения Иисуса Христа. Христос открывает сокровенный характер Бога, и то не на словах, а на деле. Без Него ни один человек не знает Бога; «Никто не знает Отца, кроме Сына и того, кому Сын откроет Его».
Итак, когда было сделано объективное откровение, мы должны со своей стороны принять это откровение как свое. Акт принятия начинается с привычного акта веры, который включает в себя как упражнение понимания, охватывающего факты откровения Христа об Отце, так и воли, когда она подчиняется Ему и подчиняется Ему. Но это проявление веры — это всего лишь точка, которую нужно вытянуть в золотую линию, вплетенную во всю длину жизни. И именно в продолжении этой линии средний христианин так прискорбно терпит неудачу, и из-за этой неудачи его знакомство с Богом становится таким далеким. Как мало времени и мыслей мы уделяем характеру Бога, открытому в Господе! Мы должны быть с Ним в близких отношениях. Чтобы познать Бога, как и познать человека, мы должны «жить» с Ним, должны проводить с Ним лето и зиму, должны вводить Его в мелочи повседневной жизни, должны позволить нашей любви обратиться к Нему, должны быть в симпатии к Нему, наша воля настроена на то, чтобы прийти в гармонию с Его, и вся наша природа находится в согласии с Его. Этой работы более чем достаточно на всю жизнь, достаточно, чтобы поставить перед ней задачу, достаточно, чтобы благословить ее.
II. Мир знакомства с Богом.
Елифаз имел в виду не что иное, как просто земное спокойствие и освобождение от неприятностей, но его слова справедливы и в гораздо более возвышенной сфере.
Познание Бога таким, какой Он есть на самом деле, приносит мир, потому что Его сердце полно любви. Нам достаточно знать фактическое состояние сердца Бога по отношению к нам, чтобы нас окружили и завернули в мир, который ничто вне Бога и нас самих не сможет разрушить. Если бы мы жили под постоянным благословением глубочайшей истины во Вселенной: «Бог есть любовь», наш мир был бы полным. Этого достаточно, если мы верим, что это принесет мир. Мысль о Боге, которая тревожит и пугает, не может быть истинной мыслью. Но увы! по мере того, как мы познаём себя, нам становится трудно поверить, что Бог есть любовь. Уколы совести пророчествуют нам о том, что в Господе не может не быть антагонистическим тому в нас, что осуждает совесть. Только когда наша мысль о Боге черпается из откровения Его в Господе, становится возможным для любого человека одним актом своего сознания уловить убеждение: «Я грешник», и побеждающее убеждение: «Бог есть Любовь», и только Любовь ко мне. Таким образом, старое увещевание «Познакомьтесь с Богом и будьте в мире» перешло на христианский язык: «Взирайте на Бога в Господе, и вы обретете мир Божий, чтобы сохранить свое сердце и разум».
Познание Бога дает мир, потому что в нем мы находим удовлетворение всей нашей природы. Тем самым мы освобождаемся от волнений бурных страстей и бурь своеволия. Междоусобная война между лучшими и худшими «я» внутри перестает бушевать, и когда мы становимся друзьями Бога, то в нас, что предназначено управлять, правит, а то, что предназначено в нас, чтобы служить, служит, и внутреннее царство больше не существует. больше разрывается на части, но гармонирует с самим собой.
Познание Бога приносит мир среди всех перемен, ибо тот, кто имеет Бога своим постоянным Спутником, мало черпает свои запасы извне и может быть спокоен, когда моря бушуют и волнуются, а горы низвергаются в середину моря. Он носит с собой все свои сокровища, и ему не нужно бояться потери какого-либо настоящего блага. И, наконец, ангел мира проведет нас сквозь мгновенную тьму и проведет нас, следуя мимолетной тени на нашем пути, в «землю мира, на которую мы верили», хотя мы еще находимся в земле войны. Иисус до сих пор шепчет древнее приветствие, которым Он приветствовал компанию в горнице вечером в день воскресения, когда Он приходит сюда к Своим слугам, и это будет Его приветствие, когда Он примет их наверху.
III. Истинное благо от знакомства с Богом.
Как мы уже говорили, Елифаз всего лишь думал, следуя примеру Ветхого Завета, что процветание в материальных благах было теократической наградой за верность Иегове. Он втирал язвы в язвы Иова и открыто считал его внушающим страх примером обратного принципа. Но в его слова вложен лучший смысл, поскольку Иисус учил нас, что является истинным благом для человека во все дни его жизни. Знакомство с Богом не просто приносит пользу. Познать Его, прижать Его к своему сердцу как нашего Друга, нашего Бесконечного Возлюбленного, нашего Источника всего мира и радости, подчинить нашу волю Его воле и позволить Ему доминировать над всеми нами, искать нашего благополучия только в Нем – что еще или больше может душа наполниться всяким добром? Знакомство с Богом раскрывает Его во всей Его достаточности, чтобы населить пустые сердца. Оно превращает худшее, согласно чувственному суждению, в лучшее, превращая печаль в любящую дисциплину, истолковывая ее смысл, готовя нас «переносить ее и обеспечивая нам ее благословения». Тому, кто друг Божий,
«Все правильно, что кажется самым неправильным
Если на то будет Его воля».
Познакомиться с Богом – это квинтэссенция добра. «Это жизнь вечная — познать Тебя, единственного истинного Бога, и посланного Тобою Иисуса Христа».
ИОВ XXII. 26-29 — КАКАЯ ЖИЗНЬ МОЖЕТ СОЗДАТЬСЯ
«Ибо тогда возрадуешься Вседержителю и поднимешь лицо твое к Богу. 27. Вознеси Ему молитву твою, и Он услышит тебя, и ты исполнишь обеты свои. 28. Постанови что-нибудь, и оно будет утверждено для тебя, и свет воссияет на путях твоих. 29. Когда люди падают вниз, тогда скажи:… поднимите; и Он спасет смиренного человека» (ИОВ 22). 26-29.
Эти слова представляют собой фрагмент одной из речей друзей Иова, в которой оратор твердит старую тему о том, что скорбь является следствием и свидетельством греха. Ему приходится прилагать много усилий, чтобы согласовать свою теорию с фактами, особенно с фактом, который привел его в навозную кучу Иова. Но он преодолевает эту трудность с помощью простого метода, предположив, что, поскольку его теория должна быть истинной, должны существовать неизвестные факты, подтверждающие ее в случае Иова; а поскольку страдания являются признаком греха, страдания Иова являются доказательством того, что он был грешником. Поэтому он обвиняет его в тягчайших преступлениях, без тени иной причины; и, вылив купоросное масло на его раны в качестве утешения, он советует ему вести себя хорошо, на явно низкой и эгоистичной почве, за которую это окупится.
Его часто цитируемое наставление: «Познакомьтесь с Богом и будьте в мире: через это придет к вам добро» — в его понимании является неприкрытым призывом к чисто эгоистическим соображениям, и его обещание не соответствует фактам. . Является ли это высказывание благородным и истинным или неблагородным и ложным, зависит от значений, придаваемых понятиям «мир» и «добро». Подобный недостаток портит слова нашего текста, как их понимает говорящий. Но их можно поднять на более высокий уровень, чем тот, на который он их поместил, и рассматривать как описание сладких и чудесных преимуществ благочестивой жизни. Понятые таким образом, они могут упрекать, стимулировать и побуждать нас привести нашу жизнь в соответствие с этим идеалом.
I. Прежде всего я отмечаю, что жизнь может быть полна восторга и уверенности в Господе.
«Тогда ты будешь радоваться Вседержителю и поднимешь лицо твое к Богу». Теперь, когда мы «наслаждаемся» вещью или человеком, мы понимаем, что эта вещь или человек вписывается в расщелину в нашем сердце и соответствует какой-то потребности нашей природы. Мы не только признаем его добро, сладость и приспособленность к себе, но мы действительно обладаем в реальном осуществлении той сладостью, которую мы признаем, и тем добром, которое мы постигаем в нем. И вот сие, признание высшей сладости и всесовершенного приспособления и достаточности Бога ко всему, что мне нужно; подавление вкусов и желаний, которые могут противоречить этой сладости, а также фактическое наслаждение и плоды сладости и драгоценности, которые я постигаю, - все это составляет самое сердце религии человека. Без восторга перед Господом не существует настоящей религии.
Основная масса людей настолько погрязла в животных вкусах, чувственных желаниях и мимолетных удовольствиях, что их не заботят чистые и спокойные радости, которые приходят к тем, кто живет рядом с Богом. Но над ними стоят люди, которых среди нас довольно много, чья религия является предметом страха, долга или усилий. И над ними стоят люди, которые служат, потому что доверяют Богу, но чья религия скорее ищет, чем находит, и либо из-за недостаточного посвящения, либо из-за ложных представлений о Нем и своем отношении к Нему, омрачена неестественным и нездоровым мраком. И все эти виды религии, религия страха, долга, усилия, поиска и сомнения, борющегося с верой, в лучшем случае прискорбно несовершенны, а некоторые из них являются радикально ошибочными типами религиозной жизни. Это истинно набожный человек, который не только знает Бога как великого и святого, но и чувствует Его сладостным и достаточным; кто не только боится, но и любит; кто не только ищет и жаждет, но и обладает; или, одним словом, истинная религия — это наслаждение Господом.
Итак, здесь нам предлагается очень суровое испытание. Направлены ли наши вкусы и наклонности на Него, и лучше ли Он для нас, чем что-либо иное? Является ли Бог для меня самой дорогой верой, домом моего сердца, к которому я инстинктивно обращаюсь? Является ли яркость моего дня светом Его лица? Является ли Он радостью моей радости? Является ли мое христианство служением, которое я не рад оказать? Поклоняюсь ли я потому, что считаю это своим долгом, и являются ли мои молитвы обязательными и механическими; или я поклоняюсь, потому что мое сердце обращено к Нему? И спокойна ли и сладка ли моя жизнь оттого, что я «радуюсь Господу»?
Ответить нам помогут следующие слова моего текста. «Подними лице твое к Богу». Это достаточно ясная метафора, чтобы выразить искреннюю уверенность в приближении к Нему. Голова опускается в сознании недостатка и греха. «Беззакония мои овладели мной, — вопил псалмопевец, — так что я не могу поднять глаз». Но люди могут войти в присутствие Бога с чувством мира, поднять голову перед Судьей, посмотреть Ему в глаза и не бояться. И если у нас не будет такой уверенности в Нем, не из-за наших заслуг, а из-за Его несомненной любви, не будет никакой «радости в Господе». И не будет такой уверенности в Нем, если мы не получим «надежного доступа верою» в того Христа, который забрал наши грехи и приготовил нам путь в присутствие Отца, и через Чью смерть и жертву, и через него одни мы, грешные люди, с открытым лицом и поднятыми лбами, можем стоять, чтобы принимать на своем лице полные лучи Его света, распространяться и радоваться этому. Не существует религии, достойной упоминания, самой внутренней характеристикой которой не было бы восторг перед Господом. Для грешных людей невозможна «наслаждаться в Господе», если они не смогут прийти к Нему с откровенной уверенностью, а для нас невозможна такая уверенность, если мы не постигнем верой и тем самым не сделаем своим собственным великое дело Иисуса Христа. наш лорд.
II. Итак, во-вторых, заметьте, такая жизнь услаждения Господом будет благословлена самым откровенным общением с Ним.
«Ты вознесешь Ему молитву, и Он услышит тебя, и ты исполнишь свои обеты». Это три стадии этого благословенного общения, которое возможно для человека. И заметьте, молитва не рассматривается в этом аспекте как обязанность и даже не рассматривается как привилегия, но как естественный результат и результат того наслаждения Господом и уверенного доступа к Нему, которые предшествовали. То есть, если человек действительно положил сердце свое на Бога и знает, что в Нем есть все, что ему нужно, то, конечно, он расскажет Ему все. Так же верно, как солнечный свет вытягивает ароматы из раскрывающихся лепестков цветов, так и теплота ощущаемого божественного света и любви извлекает из наших сердец сладостную уверенность, которую невозможно не оказать Тому, Кем мы восхищаемся.
Если к молитве вас должно побуждать чувство долга и если в вашем сердце не будет никакого порыва, шепчущего вам: «Скажи об этом своей Любви!» вам нужно глубоко вникнуть в реальность и, конечно же, в глубину вашей религии. Ибо точно так же, как инстинктивный импульс, не нуждающийся в побуждении совести или воли, побуждает нас доверяться тем, кого мы больше всего любим, и заставляет нас беспокоиться, пока у нас есть сокрытая от них тайна, так же несомненно будет и истинная любовь к небу. сделайте самым естественным в мире облекать все наши обстоятельства, желания и чувства в форму молитв. Они могут быть в самых кратких словах. Они могут едва ли вообще произноситься вслух, но будет, если есть истинная любовь к Нему, инстинктивное обращение к Нему при любых обстоятельствах; и односложного крика о помощи, если его больше нет, достаточно. Стрела может быть выпущена в сторону Неба, даже если она тонкая и короткая, и она достигнет своей цели.
Ибо мой текст переходит ко второй стадии: «Он услышит тебя». Это было не так, как имел в виду Елифаз. Но это правда, если мы вспомним предыдущие условия. Фундаментальный отрывок, который, как я полагаю, лежит в основе, по крайней мере, части нашего текста, — это великое слово псалма: «Утешайся Господом, и Он даст тебе желания сердца твоего». Означает ли это, что если человек любит Бога, он может получить все, что хочет? Да! и нет! Если предполагается, что это означает, что наша религия является своего рода ключом к небесному хранилище, позволяющему нам войти туда и раскопать ее в свое удовольствие, то это неправда; если это означает, что человек, который наслаждается Господом, возложит свое высшее желание на Бога и поэтому обязательно его получит, тогда это правда. Выполните условия и вы будете уверены в обещании. Если наша молитва по своей глубочайшей сути будет «Не моя воля, но Твоя», она будет услышана. Когда желания нашего сердца направлены к Богу и к соответствию Его воле, как это будет, когда мы «наслаждаемся Им», тогда мы получаем желания нашего сердца. Нет никакого обещания, что мы сможем навязать свою волю Богу, что было бы бедствием, а не благословением, но обещание, что те, кто делает Его своей радостью и своим желанием, никогда не будут обмануты в своих желаниях и не будут лишены своих желаний. радость.
И вот наступает третий этап этого откровенного общения. «Ты должен исполнить свои обеты». Вся жизнь может стать благодарственной жертвой небу за блага, непрестанно истекающие из Его рук. Сначала молитва, потом ответ, потом принесенная благодарственная жертва. Таким образом, в быстром чередовании и взаимности осуществляется торговля между Небом и землей, между человеком и Богом. Желания поднимаются на Небеса, но Небеса сначала спускаются на землю; и молитва – это не начальный этап, а второй, в процессе. Бог сначала дает Свое обещание, и лучшая молитва – это уловить Божье обещание и вернуть его обратно туда, откуда оно пришло. Затем следует второе движение вниз, которое является ответом на молитву, в благословении, и за ним следует, наконец, отражение вверх, в благодарственном подчинении и служении, любви, сошедшей на нас в ответ на наши желания. Так, подобно солнечным лучам от зеркала или теплу от полированного металла, взад и вперед, в постоянном чередовании и взаимном обмене влиянием и любовью, вспыхивают и перемещаются яркие отблески между душой и Богом. «Истина исходит из земли, а праведность смотрит с Небес. Наш Бог даст добро, и земля даст произведения свои». Есть ли другая жизнь, в которой такое чередование является привилегией и радостью?
III. Тогда, в-третьих, такая жизнь не будет знать ни неудач, ни тьмы.
«Ты постановишь что-нибудь, и оно будет утверждено для тебя, и свет воссияет на путях твоих». Тогда будет ли моя воля быть всемогущей, и буду ли я избавлен от переживаний разочарований, неудач и несостоявшихся планов, которые являются общими для всего человечества и являются неотъемлемой частью его дисциплины, потому что я человек-христианин? Возможно, Елифаз имел в виду именно это, но мы знаем нечто гораздо более благородное. Опять же, я говорю: помните прецедент условий. Прежде всего должна быть радость о Господе и стремление к Нему, подчинение Ему воли и ожидание пред Ним руководства. Я постановляю что-то — если я истинный христианин и в той мере, в какой я им являюсь, — только тогда, когда я совершенно уверен, что это постановил Бог. И я могу быть уверен, что только Его указы, зарегистрированные в канцелярии моей воли, будут установлены. Не будет неудач у человека, чья цель жизни — служить Богу и расти, как Он; но если наша цель меньше этой, или если мы поступим произвольно и своевольно, приняв решение и сказав: «Я так и сделаю; так я приказываю; пусть моя воля будет стоять вместо всякого разума», наши презрительные «декреты» будут отменены много раз. Если мы таким образом ударимся головой о каменные стены, стены устоят, а наши головы будут разбиты. Служить Ему и следовать Его замыслу, ничего не определять и не упрямо желать чего-либо до тех пор, пока мы не будем уверены, что это Его воля, – вот секрет того, как никогда не потерпеть неудачу в том, что мы предпринимаем.
Мы должны понять немного глубже, чем мы способны, что подразумевается под «успехом», прежде чем предсказывать неизменный успех любому человеку. Но если мы послушались заповеди из уже процитированного псалма, на которую можно снова сослаться в словах моего текста: «Предай путь твой Господу; Доверьтесь Ему» — мы унаследуем древнее обетование, — «и Он исполнит его». «Все содействует ко благу любящим Бога», и мерой нашей любви к Нему является наше различение и осознание того, что истинно добро. Религия не дает нам ширмы, защищающей нас от непогоды, но она дает нам понимание истины о том, что бури и дожди полезны для единственного урожая, который стоит выращивать здесь. Если мы поймем, для чего мы здесь, мы очень медленно будем называть печаль злом и увенчивать радость исключительным титулом благословения и добра; и у нас будет более глубокий канон толкования слов моего текста, чем тот, кто изображен говорящим их, когда-либо мечтал.
Так и с обещанием света, который сияет на наших путях. Это «свет, которого никогда не было ни на море, ни на суше», а не материальный свет, который могут видеть глаза, ограниченные чувствами. Все это может пройти. Но если у нас есть Бог в наших сердцах, на нашем пути будет свет, «который не знает ни перемены, ни тени поворота». Арктическая зима, какой бы солнечной она ни была, имеет яркое небо, сияющее мириадами звезд и сверкающее странными огнями, рожденными не из какого-либо материала или видимого шара. И поэтому мы с вами, если мы будем утешаться «в Господе», будем иметь незаходящее солнце, которое будет освещать наши пути; «и вечером», и в самую темную полночь, «будет свет» во тьме.
IV. Наконец, такая жизнь всегда будет наполнена надеждой и в конце концов увенчается избавлением.
«Когда они», — то есть те пути, о которых он говорил, — «когда они падут, скажи: поднимем». Это восклицание или молитва, и мы могли бы просто перевести: «Скажи: «Вверх!»». Даже в такой благословенной жизни, как была описана, наступят времена, когда тропа упадет вниз, в некую «долину смертной тени». Но даже тогда путешественник не будет терять ни капли надежды. Он в своем сердце скажет: «Вверх!» даже когда смысл говорит: «Вниз!» либо как выражение неукротимой уверенности и хорошего настроения перед лицом удручающих обстоятельств, либо как излияние молитвы к Тому, Кто «показал ему великие и тяжкие беды», чтобы Он «снова поднял его из глубин земли». Благочестивая жизнь в значительной степени не зависит от обстоятельств, ее поддерживает и успокаивает тихая уверенность в том, что общая тенденция ее пути направлена вверх, что позволяет ей с надеждой спускаться по случайным провалам на дороге.
Такая упрямая надежда и радостная уверенность являются естественным результатом опыта, уже описанного в тексте. Если мы восхищаемся Господом, поддерживаем общение с Ним и знаем, что Он отвечает на молитвы, способствует достижению наших целей и освещает наши пути, как нам не надеяться? Ничто не должно угнетать или тревожить тех, чьи радости и сокровища находятся в безопасности за пределами перемен и потерь. Если наше богатство там, куда не могут добраться ни моль, ни ржа, ни воры, то и наши сердца будут там, и внутренний голос будет продолжать петь: «Поднимите сердце ваше». Освещать будущее — прерогатива опыта. Привилегия христианского опыта состоит в том, чтобы сделать надежду достоверной. Если мы будем жить жизнью, описанной в этих стихах, мы сможем перенести июнь в декабрь и почувствовать будущее тепло, в то время как наши кости промерзнут от нынешнего холода. «Когда тропы станут низкими, ты скажешь: «Вверх!»
И конец оправдает такую уверенность. Ибо итогом всего будет: «Он спасет смиренного человека»; а именно, человек, который имеет описанный характер и который «смирен глазами» в сознательном недостоинстве, даже когда он поднимает свое лицо к небу в уверенности в любви своего Отца. Под «спасением» здесь подразумевается, конечно, временное и временное избавление от минувшей внешней опасности. Но мы допустимо можем придать этому более широкий и глубокий смысл. Непрерывные частичные избавления ведут и приводят к окончательному полному спасению.
Мы, конечно, читаем это в словах. Но законным завершением опыта христианской жизни здесь может быть не что иное, как полное и окончательное освобождение. Абсурд не может пойти дальше, чем предполагать, что душа, которая наслаждалась Господом, смотрела Ему в лицо с откровенной уверенностью, изливала Ему свои желания, получала бесчисленные ответы и была местом бесчисленных благодарений. - приношения, прошел обычным жизненным путем в радостном благочестии, имел небесный свет, сияющий на пути, и нашел бессмертную надежду, возникающую как естественный результат нынешнего опыта, - в конце концов будет разочарован всеми и ляжет погрузился в бессознательный сон, который есть небытие. Если бы это был конец христианской жизни, то «твердь, украшенная колоннами, была гниль, и основание земли было построено на соломе». Нет нет! Небо бесконечного блаженства и тесного общения с Богом — единственно возможный конец фактов благочестивой жизни на земле.
Нам всем предложена такая жизнь, которая стала возможной благодаря вере в Господа, в Котором мы можем наслаждаться Господом, через Которого мы имеем «доступ с уверенностью», Который Сам является светом нашей надежды, ответом на наши молитвы, радость нашего сердца, и кто «избавит нас от всякого злого дела», когда мы идем по дороге; «и спаси нас», наконец, «в Его Небесное Царство», где мы соединимся с Наслаждением наших душ и навеки будем пить из источника жизни.
ИОВ XLII. 1-10 — «Конец Господа»
«Тогда Иов ответил Господу и сказал: 2. Я знаю, что Ты можешь все, и что ни одна мысль не может удержаться от Тебя. 3. Кто тот, кто скрывает совет, не зная? поэтому я сказал то, чего не понял; вещи слишком чудесны для меня, чего я не знал. 4. Слушай, умоляю Тебя, и буду говорить: воззову от Тебя и возвещу Ты мне. 5. Я слышал о Тебе слухом уха, но теперь око мое видит Тебя. 6. Посему я отрекаюсь от себя и раскаиваюсь в прахе и пепле. 7. И было так, что после того, как Господь сказал эти слова Иову, Господь сказал Елифазу Феманитянину: гнев Мой возгорелся на тебя и на двух друзей твоих, ибо ты не говорил обо Мне того, что есть правильно, как сделал раб Мой Иов. 8. Итак возьмите себе семь тельцов и семь овнов и пойдите к рабу Моему Иову и принесите за себя всесожжение; и раб Мой Иов помолится за вас, ибо Я приму его, чтобы не поступал с вами по безумию вашему, за то, что вы не говорили о Мне правды, как раб Мой Иов. 9. И пошли Елифаз Феманитянин и Вилдад Савхеянин и Софар Наамитянин и сделали так, как повелел им Господь: и Господь принял Иова. 10. И Господь обратил плен Иова, когда он помолился за друзей своих: и дал Господь Иову вдвое больше, чем он имел прежде» (ИОВ 42). 1-10.
Завершение Книги Иова необходимо рассматривать в связи с ее прологом, чтобы получить полное представление о разрешении тайны боли и страдания. Действительно, пролог является более полным решением, чем финал; ибо это показывает, что целью испытаний Иова было не его наказание, а его испытание. Вся теория о том, что индивидуальные горести были результатом индивидуальных грехов, в поддержку которой друзья Иова изливали столько красноречивых и бессердечных банальностей, дискредитируется с самого начала. Великолепный пролог показывает источник и цель печали. Эпилог в последней главе показывает влияние этого на характер хорошего человека, а затем и на его жизнь.
Итак, мрачная штука у нас освещена как бы с двух концов. Страдание приходит с миссией испытать, из чего сделан человек, и оно ведет к более близкому познанию Бога, что благословенно; к более низкой самооценке, что тоже благословенно; и к обновленным внешним благословениям, которые скрывают старые шрамы и радуют измученное сердце.
Последнее слово Иова, обращенное к небу, прекрасно контрастирует с большей частью его прежних необдуманных высказываний. Он дышит смирением, покорностью и удовлетворенным согласием с частично понятым провидением. Оно не вкладывает в уста Иова решение проблемы, но показывает, как ее давление облегчается по мере приближения к небу. Каждый стих представляет собой отдельный элемент мысли и чувства.
Примечательно, что сначала приходит не то, чего можно было ожидать, а именно признание праведности Божией, которая была свойством, которое подвергалось сомнению поспешными словами Иова, а Его всемогущества. Бог «может все», и ни одна из Его «помыслов» или целей не может быть «ограничена» (Откр. Вер.). В предыдущих речах это качество часто упоминалось, но в них отсутствовал элемент подчинения, и это была скорее жалоба, чем обожание. Одно и то же убеждение имеет в уме Иова разные спутники, поэтому имеет разные последствия и на самом деле различно само по себе. Титан на своей скале, когда стервятник терзал его печень, угрюмо признал силу Юпитера, но все еще оставался бунтовщиком. Таково было прежнее отношение Иова, но теперь эта мысль приходит к нему вместе с покорностью, и это благословенно. Его повторение здесь, как в самом прямом смысле новое убеждение, учит нас тому, как старые верования могут обрести новое значение, если рассматривать их с новой точки зрения, и как одна и та же мысль о Боге может быть аргументом для обвинения и осуждения. оправдывая Свое провидение.
Выдающееся положение, отдаваемое силе, а не добру, как в великолепных главах, в которых Бог отвечает Иову из вихря, так и в этом последнем исповедании, основывается на невысказанном принципе, что «божественная природа - это не сегмент, а круг». Любой один божественный атрибут подразумевает все остальные. Всемогущество не может существовать отдельно от праведности» (Дэвидсон Иов, Кембриджская Библия для школ). Простое всемогущество — это не Бог. Если мы правильно понимаем Его силу, мы можем опираться на нее как на Руку, поддерживающую, а не сокрушающую нас. «Он все делает хорошо» — это убеждение, столь же тесно связанное с «Я знаю, что Ты можешь все», как свет связан с теплом.
Вторым шагом в исповедании Иова является признание неполноты его и всех человеческих качеств и способностей судить промысел Божий. Стих 3 начинается с цитирования Божьего упрека (Иов 38:2). Это ранило глубоко, и теперь Иов сам исповедует это. Таким образом, мы должны принять как свои собственные милостивые обвинения Бога, и когда Он спрашивает: «Кто это?» должен ответить со смирением: «Господь, это я». Иов был критиком; он поклонник. Он пытался постичь бездонность и злился, потому что его короткая мерная нить не достигла глубины. Но теперь он признает, что говорил о том, что превосходило его понимание, а также что его слова были глупы в своей опрометчивости.
Является ли тогда решение целого лишь старой банальностью неисследимости божественных судов? Не совсем; ибо пролог дает пусть и не полный, но реальный ключ к ним. Но все же, после всех частичных решений, в них остается непостижимый элемент. Тайна боли и страдания до сих пор остается загадкой; и хотя общие принципы, которым нас учат в Новом Завете даже более ясно, чем в этой книге, действительно облегчают «бремя всего этого непостижимого мира», нам все же приходится принять слова Иова как последнее слово по этому вопросу и сказать: Как неисследимы Его суды и неисследимы пути Его!»
Для отдельных людей и в целом по всему миру Божий путь лежит в море; но это не сбивает с толку тех, кто также знает, что оно также находится во святилище. Признание Иова в своих необдуманных речах является лучшей оценкой многих тщательно продуманных попыток «отказать человеку пути Божии». Лучше доверять, чем критиковать, лучше ждать, чем преждевременно пытаться понять.
В стихе 4, как и в стихе 3, цитируются слова Божии (Иов, 38:3; гл. 7). Они имеют хороший смысл, если рассматривать их как повторение Божьего вызова с целью отказа от любого такого самонадеянного состязания. Но, возможно, их лучше понимать как выражение стремления Иова в его новом состоянии смирения к более полному свету и его нового осознания способа проникнуть к более глубокому пониманию тайны посредством просвещения от Бога, дарованного в ответ на его молитву. Он пытался решить свою проблему путем долгих, иногда почти почтительных размышлений. Он ломал мозг и сердце, пытаясь это сделать, но он научился более превосходному пути, как это сделал псалмопевец, который сказал: «Когда я думал, чтобы познать это, это было для меня слишком болезненно, пока я не вошел в святилище Божие; тогда я понял. Молитва сделает больше для прояснения тайн, чем размышления, какими бы острыми они ни были, и она изменит аспект тайн, которые она не проясняет, с ужасного на торжественный - завесы, закрывающие глубины любви, а не облака, закрывающие солнце.
В центре всего исповедания Иова находится стих 5, в котором противопоставляется его прежнее и нынешнее познание Бога, которое раньше было всего лишь слухами, а теперь — зрением. Более ясное понимание, но еще более ощущение Его близости и знакомство из первых рук заключаются в смелых словах, которые следует понимать не как какое-то внешнее откровение чувству, а как прямое, полное, трепетное сознание Бог, из-за которого все слова людей о Нем кажутся бедными. Эта перемена была главной трансформацией в случае Иова, как и в случае со всеми нами. Подойдите ближе к небу, осознайте Его присутствие, живите под Его оком и устремив на Него взгляд, и древние загадки больше не будут загадкой, и раны перестанут болеть, и вместо гневных упреков или растерянных попыток истолковать Его действия, придет подчинение, а вместе с подчинением и мир.
Лекарством от сомнений в Его провидении является переживание Его близости и блаженства в ней. Вещи, которые вырисовывались большими, уменьшаются, а опасности тают. Пейзаж одинаков и в тени, и в солнечном свете; но когда выходит солнце, даже снег и лед сверкают, и нежная красота становится видимой в мрачных вещах. Итак, если мы видим Бога, черные места жизни освещаются; и мы перестаем чувствовать давление многих трудностей размышлений и практики, как в отношении Его общего провидения, так и в отношении Его откровения в законе и Евангелии.
Концом всего этого является отказ Иова от своих слов и его покаяние. «Я ненавижу» не имеет выраженного объекта, и его лучше понимать как относящееся к предыдущим речам, чем к «себе». Тем самым он хочет отозвать их всех. Следующая фраза: «Я каюсь в прахе и пепле» — продвигает исповедание еще дальше. Он признает вину в своих необдуманных речах и склоняется перед своим Богом, исповедуя свой грех. Куда делись его заявления о невиновности? Один взгляд на Бога рассеял их, как это всегда бывает. Человек, познавший свою греховность, не встретит особых трудностей и не найдет поводов для жалоб в отношениях Господа с ним. Если мы хотим правильно увидеть смысл наших печалей, мы должны смотреть на них, стоя на коленях. Приблизьтесь к небу в сердечном познании Его, и это научит нашу греховность, и эти два знания объединятся, чтобы объяснить большую часть значения печали и сделать необъяснимый остаток нетрудным для переноса.
Прозаический эпилог, следующий за исповеданием Иова, повествует о божественной оценке трех друзей, о жертве Иова ради них и о его обновленном внешнем процветании. Людей, которые пытались отстоять Божью праведность, обвиняют в том, что они не говорили того, что правильно; Объявлено, что человек, который страстно оспаривал это, говорил именно так. Несомненно, Елифаз и его коллеги сказали очень много прекраснейших и благочестивых вещей, а Иов - столько же диких и неправдивых. Но их основополагающий принцип не был истинным представлением Божьего провидения, поскольку он заключался в единой связи греха и печали и точной пропорции, которую они имели друг к другу.
Иов, с другой стороны, говорил правду, отрицая эти принципы и стремясь к тому, чтобы праведность Божья была четко соотнесена с его собственными страданиями. Мы также должны помнить, что друзья говорили банальные вещи, заученные наизусть, в то время как слова Иова обжигающе исходили из его сердца. Самая превосходная истина может быть произнесена так, что окажется неверной; и это так, если говорить бессердечно, невзирая на сочувствие, и бросать в страдальцев, как камень, а не возлагать на их сердца как бальзам. Бог позволяет истинному сердцу многое осмелиться в речи; ибо Он знает, что брызги и пена доказывают, что «глубины сердца кипят не на шутку».
Иов поставлен на место ходатая за троих — глубокое унижение для них и честь для него. Они сразу же повиновались, показывая, что усвоили урок так же, как Иов. Случайный урок из этой последней картины, где страдалец становится священником, отвечающим на обвинения ходатайством, заключается в том, что мы обязаны лелеять добрые чувства и совершать добрые дела по отношению к тем, кто говорит о нас плохие вещи. Некоторым из нас было бы труднее приносить жертвы за наших Елифазов, чем спорить с ними. И еще одна причина заключается в том, что печаль имеет одной из своих целей сделать сердце более сострадательным как к печалям, так и к ошибкам других.
Заметьте также, что именно «когда Иов молился за друзей своих», Господь прекратил его пленение. Это пресловутое выражение, свидетельствующее, вероятно, о глубоких следах, оставленных Исходом для обращения вспять бедствий. Поворотным моментом стало не просто исповедание, а акт благотворительности. Таким образом, служа другим, можно утешить собственное горе.
Восстановление внешнего блага в двойной мере не подразумевается как утверждение универсального закона Провидения и тем более как решение проблемы книги. Но это изложение истины о том, что правильно перенесенные горести в конце концов приносят мирные плоды, в форме, соответствующей стадии откровения, которую представляет вся книга; то есть тот, в котором учение о бессмертии, хотя оно иногда и возникает перед разумом Иова как стремление веры, не представлено в полном свете.
Для нас, живущих в сиянии света, который Иисус Христос впустил во тьму будущего, «конец Господа» заключается в том, что небеса увенчают горести Его детей на земле. Мы можем говорить о легких, временных страданиях, порождающих вечную славу. Книга Иова выражает, по сути, то же самое ожидание, когда рисует затишье после бури и восстановление в двойной части утраченных благ. Многие отчаявшиеся, но доверчивые страдальцы знают, насколько мало это возможно для их горя, но если они будут иметь больше Бога и более ясно видеть Его, они обнаружат, что пустые места в их сердцах и домах заполнены.
ПОТОЧКИ
ПРОВ. я. 1-19 — ЛУЧШИЙ СОВЕТНИК ДЛЯ МОЛОДЫХ ЧЕЛОВЕК
«Притчи Соломона, сына Давидова, царя Израильского; 2. Знать мудрость и наставления; воспринимать слова понимания; 3. Получить наставления мудрости, справедливости, суждения и справедливости; 4. Дать простому утонченность, юноше знания и рассудительность, 5. Мудрый услышит и приумножит ученость; и человек разумный достигнет мудрых советов: 6. Понять пословицу и ее толкование; слова мудрых и их темные изречения. 7. Страх Господень — начало познания, а глупцы пренебрегают мудростью и наставлением. 8. Слушай, сын мой, наставление отца твоего и не отвергай закона матери твоей, 9. ибо они будут украшением благодати на голове твоей и цепями на шее твоей. 10. Сын мой, если грешники соблазнят тебя, не соглашайся. 11. Если скажут: пойдем с нами, подождем крови, будем тайно скрываться за невинными без причины: 12. Поглотим их живьем, как могилу; и целы, как те, которые сходят в яму: 13. Мы найдем все драгоценное, домы наши наполним добычей: 14. Брось жребий твой среди нас; пусть у всех нас будет один кошелек: 15. Сын мой, не ходи с ними по пути; удержи ногу твою от пути их: 16. ибо ноги их бегут ко злу и спешат проливать кровь. 17. (Воистину напрасно раскинута сеть перед глазами какой-либо птицы:) 18. И они ждут своей собственной крови; они тайно скрываются ради своей собственной жизни. 19. Таковы пути всякого корыстолюбивого; который отнимает жизнь у владельцев его». я. 1-19.
Этот отрывок содержит общее введение в книгу Притчей. Она распадается на три части: изложение цели книги (ст. 1-6); краткое изложение его основополагающих принципов и учений, к которым людям следует прислушиваться (стихи 7-9); и противоположное утверждение голосов, к которым они должны быть глухи (ст. 10-19).
I. Утверждается, что цель книги двоякая: дать возможность мужчинам, особенно молодым, «познать мудрость» и помочь им «различить слова понимания»; то есть, путем изучения книги, ознакомиться с характеристиками мудрых учений, чтобы нельзя было принять за них обольстительные слова глупости. Эти две цели раскрываются в остальных стихах, причем последняя из них возобновляется в стихе 6, а первая занимает остальные стихи.
Мы отмечаем, насколько решительно областью применения этой мудрости объявлено нравственное поведение в жизни. «Праведность, суждение и справедливость» — это «мудрые поступки», и цель истинной мудрости — практиковать их. Более широкий горизонт современной науки и размышлений включает в себя многое из понятия мудрости, которое не имеет никакого отношения к поведению. Но современный интеллектуальный прогресс (и тщеславие) не станет ничуть хуже, если напоминание о том, что человек может получать знания до тех пор, пока он не станет невежественным, и что, как бы он ни был обогащен наукой и философией, если он не практикует праведность, он дурак.
Отметим также особое предназначение книги — для молодежи. Молодежь из-за вспыльчивости и неопытности нуждается в таких портативных лекарствах, которые содержатся в этих пословицах, многие из которых представляют собой сжатое изложение в яркое изложение всемирных истин. Нет лучшего руководства для молодого человека, чем эта книга простой мудрости, которая представляет собой мудрость о мире, не запятнанную дурной житейской мудростью. Но, к сожалению, те, кто в этом нуждается больше всего, наслаждаются этим меньше всего, и нам приходится по большей части заново открывать для себя его истины на собственном, зачастую горьком, опыте.
Далее мы отмечаем ясное заявление о том, как будет расти зарождающаяся «мудрость», и о уверенности в ее росте, если она реальна. Именно «мудрый человек» «приумножит знания», «человек разумный» «достигнет здравых советов». Сокровища выбрасываются на того, у кого нет к ним сердца. Вы можете расточить мудрость на «дурака», и она потечет с него, как вода со камня, ничего не оплодотворяя и остановившись вне него.
Библия не удовлетворила бы все наши потребности и не вошла бы с нами во все области нашего опыта, если бы у нее не было этой книги, наполненной проницательным и практическим здравым смыслом. Христианство – это совершенство здравого смысла. «Благочестие имеет обетование нынешней жизни». Мудрость змея, о которой повелевает Иисус, не содержит в себе ни капли змеиного яда. Быть выше таких мирских соображений, как призывает эта книга, не является признаком духовности ума. Если мы будем держать голову слишком высоко, чтобы смотреть на дорогу и на ноги, мы обязательно упадем в яму.
II. Стихи 7-9 можно рассматривать как краткое изложение принципа, на котором основана вся книга, и обязанностей, которые она предписывает. Принцип заключается в том, что истинная мудрость основана на религии, и обязанность состоит в том, чтобы прислушиваться к наставлениям родителей. «Сын мой» — это обращение учителя к своим ученикам, а не отца к своему ребенку. Характерное ветхозаветное обозначение религии как «страха перед Иеговой» соответствует ветхозаветному откровению о Нем как о Святом, то есть как о Том, кто бесконечно отделен от тварного существа и ограничений. Поэтому Его следует «почитать всем», кто хочет быть «около Него»; тот страх благоговейного трепета, к которому не примешивается рабский страх и который вполне соответствует устремлению, доверию и любви. Ветхий Завет открывает Его как отдельного от людей; Новый Завет открывает Его единым с людьми в божественном человеке, Христе Иисусе. Поэтому ее лейтмотивом является определение религии как «любви к Богу»; но это имя не противоречит предыдущему, а является его завершением.
Этот страх является началом или основой мудрости, потому что мудрость понимается как дар Божий, и самый верный способ получить ее – это «просить у Бога» (Иак. 1:5). Религия, кроме того, является основой мудрости, поскольку безбожие является высшим безумием существ, столь зависимых от Бога и столь жаждущих Его в глубинах своего существа, как мы. В каких бы направлениях безбожный человек ни был мудр, но в самом важном вопросе, в его отношениях с небом, он неразумен, и эпитафия всему такому — «Глупец!»
Далее, религия является источником мудрости в том смысле слова, в котором она используется в этой книге, поскольку она раскрывает принципы действия, мотивы и сообщаемые силы, которые ведут к правильному пониманию и добровольному выполнению жизненных обязанностей. . Безбожные люди могут быть учеными, философами, энциклопедиями знаний, но из-за отсутствия религии они ошибаются в направлении своей жизни и им не хватает мудрости, чтобы удержаться от разбивания корабля о скалы.
Родителю-израильтянину было предписано учить своих детей закону Господню. Здесь детям предлагается слушать инструкцию. Почитание традиционной мудрости было характерно для этого состояния общества, и поскольку божественное откровение стояло в начале истории нации, было вполне разумно оглядываться назад в поисках света. В наши дни то, что вера принадлежит нашим отцам, имеет множество причин не делать ее нашей. Но, возможно, это не более разумно, чем слепая приверженность старому, в которой это эмансипированное поколение упрекает своих предшественников. Возможно, есть какие-то «старые лампы» лучше, чем новые, которые сейчас продаются на улицах множеством крикливых продавцов. Современная молодежь очень нуждается в увещевании прислушиваться к «наставлениям» (под которыми подразумевается не только учение словом, но и дисциплинирование делом) своих отцов, а также более нежному голосу матери, говорящей о законе. в акцентах любви. Соблюдение этих заповедей будет более прекрасным украшением, чем украшенные драгоценными камнями ожерелья и венки.
III. С одной стороны молодого человека находятся те, кто хотел бы указать ему на страх перед Иеговой; с другой – соблазнительные шепоты, искушающие его на грех. Это позиция, в которой мы все находимся. Недостаточно слушать более благородный голос. Мы должны решительно заткнуть уши, слушая самое низкое, которое часто бывает громче. Легкость поддаться коварным соблазнам, которыми усеян каждый путь, и особенно путь молодых, губительна. Если мы не можем сказать «Нет» основе, мы не скажем «Да» благородному голосу. Быть слабым — значит, как правило, быть злым; ибо в этом мире искусители более многочисленны, а по чувству и плоти более могущественны, чем призывающие к добру.
Пример, выбранный из таких соблазнителей, не тот, который грозит большинству из нас. Но виды стимулов во всех случаях по существу одинаковы. «Драгоценное вещество» того или иного рода висит перед ослепленными глазами; Веселое общение привлекает молодые сердца. О том, правильно или неправильно это дело, не упоминается, и даже убийство и грабеж представляются как довольно приятное развлечение, которое стоит совершить ради того, что при этом получается. Так ли очевидны желаемые последствия? Нет ли шанса быть пойманным с поличным и тут же забросанным камнями, как убийца? Искусители, как и все искусители, благоразумно умалчивают о такой возможности. Грех всегда обманывает, и его наживки искусно прячут крючок; но под пестрым шелком и цветной повязкой виднеется жестокий шип, и именно он, а не фальшивая видимость еды, которая привлекла рыбу, застревает в кровоточащем рту.
Учитель продолжает в стихах с 15 по 19 излагать истину, которую искусители пытались игнорировать. Он делает это в трех весомых предложениях, которые снимают мишуру с искушения и показывают его настоящее уродство. Цветистый путь, к которому они стремятся, — это путь «зла»; этого должно быть достаточно, чтобы решить вопрос. Первое, что нужно спросить о любом курсе, — это не то, является ли он приятным или неприятным, а правильное или неправильное? Стих 17 неоднозначен, но, вероятно, «сеть» означает речь искусителей в стихах с 11 по 14, а «птица» — это молодой человек, к которому следует обращаться. Тогда смысл будет такой: «Конечно, вы не настолько глупы, чтобы влететь прямо в сети и идти с открытыми глазами в столь явный грех!»
Стих 18 указывает на уже упомянутую мрачную возможность того, что потенциальные убийцы будут пойманы и казнены. Но этот урок шире, чем этот случай, и провозглашает великую торжественную истину о том, что любой грех — это самоубийство. Кто нарушает закон Божий, убивает себя.
То, что верно в отношении «алчности», как сказано в стихе 19, верно и в отношении всех видов греха: он отнимает жизнь у тех, кто поддается ему, даже если он также может наполнить их кошельки или иным образом может удовлетворить их желания. Конечно, глупо следовать курсом, который, как бы он ни был успешен в достижении своих непосредственных целей, несет вместе с собой и настоящую смерть через отделение от Бога. Тот не очень мудрый человек, который привязывает к себе золото, когда корабль тонет. Он, конечно, не расстается со своим сокровищем, но это помогает ему утонуть. Согрешая, мы можем получить то, что хотим, но мы получаем и то, чего не хотели и на что не рассчитывали, то есть вечную смерть. «Это их путь — их безумие». Однако, как ни странно, их потомство «одобряет их высказывания» и следит за их делами.
ПРИТЧИ И. 20-33—ЗОВ МУДРОСТИ
«Мудрость вопиет снаружи; она произносит голос свой на улицах: 21. Она восклицает на главном месте собрания, в отверстиях ворот; в городе произносит слова свои, говоря: 22. Доколе вы, простые, будете любить простоту? и насмешники наслаждаются своим презрением, и глупцы ненавидят знание? 23. Обратитесь к Моему обличению: вот, Я изолью на вас Дух Мой, Я открою вам слова Мои. 24. Потому что Я звал, а вы отказались; Я простер руку мою, и никто не обратил на меня внимания; 25. Но вы пренебрегли всеми советами Моими и не пожелали никакого обличения Моего; 26. И я посмеюсь над бедствием вашим; Я буду смеяться, когда придет твой страх; 27. Когда придет страх твой, как опустошение, и разрушение твое придет, как вихрь; когда постигнет тебя горе и скорбь. 28. Тогда они будут звать меня, но я не отвечу; с раннего утра будут искать Меня, но не найдут Меня: 29. За то они возненавидели знание и не избрали страха Господня: 30. Они не захотели услышать мой совет; они презирали все мои упреки. 31. Поэтому они будут есть от плодов своего пути и насыщаться своими замыслами. 32. Ибо отвращение простодушных погубит их, и процветание глупых погубит их. 33. А слушающий Меня будет жить безопасно и умолкнет от страха зла». – ПРИТЧИ I. 20-33.
Наше прохождение начинается с поразительной картины. Прекрасная и царственная женщина стоит среди переполненных мужчин и возносит голос нежной мольбы – авторитетной и сладкой. Ее зовут Мудрость. На иврите это слово стоит во множественном числе, как будто учит, что в этой безмятежной и прекрасной форме все многообразные мудрости собраны и объединены в одну. Кто же она тогда? Легко сказать «поэтическое олицетворение», но это мало что прибавляет к нашему пониманию. Ясно, что эта книга подразумевает под Мудростью гораздо больше, чем просто человеческое качество; ибо ей даны августейшие и божественные качества, и она является совечной соратницей Самого Бога. Пребывая в Его лоне, она оттуда выходит, чтобы вдохновить на все человеческие добрые дела, всегда умолять людей, обогащать тех, кто слушает ее, отборнейшими дарами. Интеллектуальная ясность, моральная добродетель, религиозная преданность — все это объединено в идее Мудрости, присущей людям.
Божественный источник всего и соответствие между человеческой и божественной природой преподаются в жилище этой персонифицированной Мудрости с Богом до того, как она обитала с людьми. Все многообразные откровения, посредством которых Бог открывает людям какую-либо часть Своей воли, являются ее голосом. В частности, призыв, содержащийся в откровении Ветхого Завета, является призывом к Мудрости. Но независимо от того, имел ли автор этой книги какое-либо представление о более глубокой истине или нет, мы не можем не связать здесь неполное олицетворение божественной Мудрости с ее полным воплощением в Личности, которая есть «сила Божия и мудрость Божия». и Кто воплощает в себе черты величественной картины Мудрости, вопиющей на улицах, даже несмотря на то, что о Нем верно то, что «Он не борется, не кричит и не делает так, чтобы Свой голос был слышен на улицах»; ибо плач, который отрицается как Его, показной и шумный, а плач, который утверждается как ее, является простым, ясным, универсальным призывом божественной любви, а также мудрости. Свет Христов «освещает всякого человека, приходящего в мир».
Призыв Мудрости в этом отрывке начинается с увещевания и простой речи, давая правильные имена мужчинам, которые пренебрегают ее голосом. Первый шаг в избавлении людей от злых, то есть от глупых, путей состоит в том, чтобы очень ясно представить им истинный характер их поступков, а еще больше — их наклонностей. Далее следуют щедрые предложения и щедрые обещания; но первым посланием Мудрости таким людям, как мы, должно быть обвинение в глупости. «Когда она придет, она обличит мир во грехе».
Три обозначения людей в стихе 22, вероятно, расположены так, чтобы достичь кульминации. Сначала идет «простой» или, как это слово означает, «открытый». Существует святая симплицитас, святое неведение зла, сестра высшей мудрости. Быть невежественным так же хорошо, как и «невиновным во многих преступлениях»; и нет более ошибочного и обычно неискреннего оправдания походу в грязные места, чем утверждение, что лучше всего познать зло и поэтому выбрать добро. Это знание приходит обязательно и достаточно скоро, даже если мы его не ищем. Но есть роковая простота, открытая, как Ева, к шепоту Искусителя, которая верит ложным обещаниям греха и, как научил нас Буньян, является спутником лени и самонадеянности.
Далее идут «презрители», которые насмехаются над добром. Человеку, должно быть, пришлось пройти долгий путь вниз, прежде чем он начал насмехаться над добродетелью и благочестием. Но спуск крутой, хотя расстояние большое; а «простолюдин», который начинает делать зло, начнет насмехаться над тем, что правильно.
Последним идет «глупец», имя, которое в Притчах является сокращением умственной глупости, морального упрямства и упрямого безбожия, — отвратительное соединение, но такое, которое реализуется чаще, чем мы думаем. Множество людей с выдающимися умами, образованных дам и господ, выпускников университетов и т. д. были бы бесцеремонно названы божественной мудростью глупцами; и, конечно, если принять во внимание весь объем и продолжительность нашего существа, а также все наши отношения к вещам и людям, видимым и невидимым, то нет ничего глупее, чем безбожие, хотя бы и культурное. Это слово буквально означает «грубый» или «толстый» и может наводить на мысль о флегматичной бесчувственности как последней стадии нисходящего движения.
Но заметьте, что обвинение направлено не против дел, а против расположений. В основе поступков лежат извращенная любовь и извращенная ненависть. Простые любят простоту, предпочитая быть непредубежденными против зла; насмешник находит удовольствие в том, что его грубый язык расцветает в речи; и ложное направление, данное любви, приводит к роковому повороту соответствующей ей ненависти, так что дурак ненавидит «знание», как вор — фонарь полицейского. Невозможно любить то, что следует ненавидеть, не ненавидя при этом то, что следует любить. Внутренние стремления и отвращения определяют характер и поступки.
Стих 23 переходит в мольбу; ибо бесполезно пробуждать совесть простыми словами, если не предложено что-то, что сделало бы лучшую жизнь возможной. Божественная Мудрость приходит не только с жезлом, но и с дарами; но если розгу поцелуют, награды будут получены. Связь пунктов в стихе 23 такова, что первое является условием исполнения второго и третьего. Если мы обратимся к ее упрекам, нам будут дарованы два великих дара. Ее внутренний дух поможет нам быстро услышать и принять ее слова, звучащие снаружи. Какие бы другие блага ни последовали за подчинением зову божественной Мудрости (а остальные ранние главы Притчей великолепно описывают многочисленные богатые дары, которые за этим следуют), главным образом это духи, которые быстро слышат и послушны, чтобы повиноваться ее голосу, а затем и действительные сообщения. прочистить уши. Внешнее откровение без подготовленных сердец — это вода, пролитая на камень. Подготовленные сердца без послания к ним были бы лишь умножением тщетных стремлений; и Бог никогда не умаляет Себя и не дает уст, не посылая мяса, чтобы наполнить их. Покорному духу не будет недостатка ни в расположении услышать, ни в ясном изречении Его воли.
Но теперь наступила пауза. Мудрость сделала свои предложения на людных улицах, и среди всего шума и суеты раздался ее голос. Какой результат? Ничего. Ни голова не повернулась, ни глаз не поднялся. Суета продолжается, как прежде. «Купили, продали», как будто никакой голос не говорил. Итак, после разочарованного ожидания Мудрости, ее голос снова раздается, но на этот раз с суровостью в тоне. Обратите внимание, что в стихах 24 и 25 грех грехов против молящейся Премудрости Божией представлен как простое безразличие. «Вы отказались», «никто не придал значения», «не придал значения», «никто не захотел» — вот что приводит к тяжелым суждениям. Чтобы разрушить душу, не нужна жестокая оппозиция или черные преступления. Простого бездействия, когда говорит Бог, достаточно, чтобы вызвать разрушение. Нет нужды поднимать гневные руки во враждебности. Если мы будем держать их вялыми висящими рядом с нами, этого будет достаточно. Дар ускользнет от нас, если мы просто будем держать руки закрытыми или за спиной. Увы, уши, которые не слышали, и видящие глаза, которые не видели, потому что они любили злую простоту и ненавидели знание!
Тогда обратите внимание на ужасное возмездие. Это ужасная картина насмешливого смеха Мудрости, сопровождающего порыв вихря, стоны тоски и крики ужаса. Он еще более торжественен и страшен, чем параллельные изображения во 2-м псалме, поскольку там смех указывает на знание Бога о том, что замыслы противников тщетны, но здесь он символизирует удовольствие от бедствий. Конечно, следует помнить, что представленную таким образом Мудрость не следует отождествлять с Богом; но все же образы поразительны, и их следует воспринимать вместе с заявлениями о том, что Богу «нет удовольствия в смерти грешника», и интерпретировать их как указание со смелым антропоморфизмом на неизбежный характер «разрушения» и бесполезность обращений к Мудрости, которую когда-то презирали. Но мы с радостью вспоминаем, что Воплощенная Мудрость, более справедливая, чем древнее олицетворение, оплакивала город, который, как Он знал, должен был погибнуть.
Стихи 28-31 продолжают картину слишком позднего покаяния и неизбежного возмездия. Те, кто позволил Мудрости плакать и не обратил на это внимания, в свою очередь воззовут к ней и останутся незамеченными. Те, кого она тщетно искала, будут тщетно искать ее. Действия имеют свои последствия, которые не уничтожаются, потому что они не нравятся тем, кто их совершает. Мысли имеют свои; ибо глупые не только едят плоды своих путей и дел, но и преисполнены своих собственных замыслов и советов. «Что посеет человек, то и пожнет». Этот неумолимый закон действует, глухой ко всем крикам, в области земной жизни, как в отношении состояния, так и в отношении характера; и эта область его действия — все, что имеет в виду автор этой книги. Он не отрицает ни возможности прощения, ни эффективности покаяния, и не утверждает, что кающаяся душа всегда тщетно ищет Бога; но он заявляет, что уже слишком поздно взывать об избавлении от последствий безумия, когда последствия держат нас в своей власти, и что желания избавления тщетны, хотя вздохи покаяния - нет. Мы не можем жать там, где не сеяли. Мы должны пожинать то, что имеем. Если мы такие ленивцы, что «не будем пахать зимой из-за холода», мы будем «попрошайничать и не иметь ничего».
Но хотя автор, вероятно, имел в виду только эту жизнь, Иисус Христос распространил учение на следующую, когда Он рассказал о тех, кто будет стремиться войти и не сможет. Опыт плодов своего безбожия вызовет у безбожников желание избежать вкушения плодов — и это желание будет тщетным. Не нам следует распространяться о таких словах, но мы все должны принять их близко к сердцу и внимательно прислушаться к умоляющему призыву небесной Мудрости в ее самой нежной и благородной форме, как это явилось в Господь, Воплощенное Слово.
Стихи 32 и 33 обобщают предыдущие обещания и предостережения в полной противоположности. «Отступление [или отворачивание] простых людей убивает их». В 23-м стихе есть намек на призыв Премудрости. Простодушный повернулся, но не в ту сторону – от нее, а не к ней. Отвернуться от небесной Мудрости — значит обратить лицо к погибели. Нельзя слишком серьезно повторить, что мы должны сделать для себя выбор одного из двух направлений — либо к Богу, чтобы искать, в ком есть жизнь, или чтобы найти, в ком есть рай; или от Него отвернуться, от которого — значит принять беспокойство, и отделиться от которого — смерть. «Безопасность дураков», под которой подразумевается не их безопасность, а их представление о том, что они в безопасности, «уничтожает их». Ни один человек не находится в такой опасности, как беспечный мирской человек, который думает, что с ним все в порядке. Путешественник по краю пропасти в ночи, который идет так, как если бы он шел по широкой дороге, и не обращает внимания на то, на что опирается, скоро раскается в своей опрометчивости на дне, искалеченный и в синяках. Человека, который в этом меняющемся мире воображает, что он сидит как король и не видит печали, ждет грубое пробуждение. Мгновенная внимательность спасает часы боли.
Альтернативой этой самоубийственной глупости является прислушивание к призыву Мудрости. Тот, кто сделает это, будет «жить безопасно», не в воображаемой, а в реальной безопасности; и в его спокойном сердце не должно быть беспокойства от страшного зла, ибо он будет владеть чарами, обращающими зло в добро, и с таким наставником он не сможет сбиться с пути, ни с таким защитником не быть смертельно раненым, ни с такой компаньон всегда будет одиноким. Если Христос будет нашим Светом, мы не будем ходить во тьме. Если Он будет нашей Мудростью, мы не ошибемся. Если Он будет нашей Жизнью, мы никогда не увидим смерти. Если Он — наше Добро, мы не будем бояться зла.
ПРИТЧИ iii. 1-10 — СЕКРЕТ БЛАГОСОСТОЯНИЯ
«Сын мой, не забывай моего закона; но да хранит сердце твое заповеди Мои. 2. Долготы дней, долголетия и мира приложат они тебе. 3. Милость и истина да не оставят тебя: обвяжи ими шею твою; напиши их на скрижали сердца твоего: 4. Так обретешь благоволение и доброе понимание в очах Бога и человека. 5. Доверься Господу всем своим сердцем; и не полагайся на разум твой. 6. Во всех путях твоих познавай Его, и Он направит стези твои. 7. Не будь мудрецом в глазах твоих: бойся Господа и удаляйся от зла. 8. Это будет здравием для пупка твоего и костным мозгом для костей твоих. 9. Почитай Господа от имения твоего и от начатков всех произведений твоих: 10. И наполнятся житницы твои до избытка, и точила твои переполнятся молодым вином». ПРИТЧИ 3. 1-10.
Первые десять стихов этого отрывка образуют серию из пяти куплетов, которые навязывают молодым людям различные стадии добродетели благодаря их склонности к обретению счастья или блаженства различных видов. Основная аксиома заключается в том, что в мире, которым правит доброе Существо, послушание должно вести к благополучию; но хотя в целом это верно, случаются исключения, и хорошие люди сталкиваются с плохими временами. Поэтому за блестящими обещаниями этих стихов следуют два стиха, в которых объясняется объяснение страданий благочестивых людей как результатов и знаков отцовской любви Бога.
Первый куплет носит общий характер. Оно прививает послушание наставлениям учителя и дает в качестве причины уверенность в том, что тем самым будет обеспечена долгая жизнь и мир. В соответствии с ветхозаветной концепцией откровения как закона, учитель ставит послушание на первый план. Он уверен, что его учение содержит достаточное руководство к поведению и совпадает с божественной волей. Он призывает, прежде всего, к внутреннему добровольному принятию Его заповедей; ибо именно сердце, а не прежде всего руки, он хочет, чтобы они «хранили» их. Мать всех добродетелей поведения – это подчинение воли божественной власти. Воля — это человек, и там, где она перестает подниматься в самоотверженном и самоопределяющемся бунте и растворяется в текущих водах подчинения, они потекут через жизнь и сделают ее чистой. Повиноваться себе – грех, повиноваться Богу – праведность. Вопросами такого послушания являются «долголетие… и мир».
Даже если мы признаем разницу между Ветхим и Новым Заветами, остается верным, что жизнь, соответствующая воле небес, имеет тенденцию к долголетию и что многие формы греха действительно сокращают дни человека. Страсть и потакание аппетитам разъедают самую плоть, и у многих «кости полны грехов юности». У расточителя обычно «короткая жизнь», независимо от того, удается ли ему сделать ее «веселой» или нет.
«Мир» — широкое слово, включающее в себя любое благополучие. Любящие легкость жители Востока, особенно жившие в воинственные времена, естественно, использовали эту фразу как сокращенное обозначение всего добра. Занятые вестерны, раздираемые отвлекающими факторами и быстрым движением современной жизни, повторяют вздох покоя, который дышит этим словом. «Нет радости, кроме спокойствия», и верный путь к глубочайшему миру — отказаться от своеволия и жить в послушании.
Второй куплет посвящен нашим отношениям друг к другу и выдвигает две добродетели: «любящую доброту и истину» — то есть истину или верность — как всеобъемлющие. Именно их часто вместе приписывают небесам, особенно в Псалмах. Наше отношение друг к другу должно формироваться так же, как отношение Господа ко всем нам. Самый маленький кристалл имеет те же грани и углы, что и самый большой. Гигантские шестиугольные столбы из базальта, подобные нашей шотландской стаффе, по форме идентичны микроскопическим кристаллам того же вещества. Бог — наш Образец; добро есть подобие Ему.
Эти украшения следует повязывать на шею, возможно, как украшение, но, скорее, как ярмо, с помощью которого запряженный бык тянет свое бремя. Если они у нас есть, они позволят нам нести бремена друг друга и приведут к выполнению всех человеческих обязанностей по отношению к ближним.
Эти благодати также должны быть записаны на «скрижали сердца»; то есть должны быть объектами привычной медитации с устремлением. Если да, то они проявятся в жизни. Тот, кто их практикует, «найдет благосклонность у Бога и людей», ибо Бог с самодовольством смотрит на тех, кто проявляет правильное отношение к людям; а мужчины по большей части относятся к нам так же, как мы к ним. Есть угрюмые натуры, которых добротой не победить, как черные пятна среди холмов, мрачные даже при солнечном свете и воздающие злом за добро; но большинство мужчин отражают наши чувства к ним.
«Хорошее понимание» — еще один результат. Оно «найдено», когда его приписывают нам, так что это выражение, по существу, означает, что обладатели этих качеств завоюют репутацию действительно мудрых людей не только в ошибочном суждении людей, но и перед чистыми глазами всех людей. -видеть Бога. По-настоящему мудрая политика совпадает с милосердием и истиной.
Остальные куплеты относятся к нашим отношениям с небесами. Новый Завет значительно предвосхищается тем, что ему придается первостепенное значение; то есть вера. Не менее значимой и глубокой является связь неуверенности в себе с доверием Господу. Эти две вещи неразделимы. Это всего лишь нижняя и верхняя стороны одного предмета, или они подобны двум росткам, происходящим из семени: один, направленный вниз, становится корнем; тот, который пронзает вверх, становится стеблем. Двойное отношение доверия и недоверия находит выражение в признании Его всеми нашими способами; то есть упорядочивание нашего поведения при постоянном сознании Его присутствия, в соответствии с Его волей и в зависимости от Его помощи.
Такое отношение к небу непременно, без каких-либо исключений, приведет к тому, что Он «направит наши пути», под этим подразумевается, что Он будет не только нашим Путеводителем, но и нашим Путеводителем, указывая нам путь и убирая с него препятствия. Спокойная уверенность следует за готовностью принять волю Божью, и тот, кто стремится только идти туда, куда его посылает Бог, не останется ни в сомнениях, куда ему следует идти, ни обнаружит, что его дорога заблокирована.
Четвертый куплет в своей первой части находится в перевернутом параллелизме с третьим; ибо оно начинается с неуверенности в себе и затем переходит к «страху Господню», которая соответствует и фактически является лишь одной из фаз доверия к Нему. Это благоговейный трепет, в котором нет мучений, и который становится самым чистым, когда вера сильнее всего. Оно обязательно ведет к удалению от зла. Мораль имеет свои корни в религии. Нет такого магнита, который удерживал бы людей от греха, как счастливый страх Божий, который также является верой. Кто отделяет благочестие от чистоты жизни, тот этого не делает. Он ничего не знает о религии, которая допускала бы общение с беззаконием. Такое поведение будет способствовать физическому благополучию и, в более глубоком смысле, обеспечит здоровую жизнь. Безбожие – это истинная болезнь. Здоров только тот, у кого здоровая, потому что исцеленная душа.
Пятый куплет сначала кажется падением в более низкую область. Постановление Моисеева закона может показаться здесь неуместным. Но следует помнить, что наше современное различие между церемониальным и моральным законом не существовало для Израиля и что это повеление имеет более широкое применение, чем к еврейской десятине. «Чтить Бога своим имуществом» не обязательно означает отдавать его в религиозных целях, но использовать его с благоговением и так, как Он одобряет.
Христианство может сказать больше о распределении и приобретении богатства, чем это практически осознают исповедующие христианство, особенно в коммерческих сообществах. Эта заповедь крепко захватывает нас и представляет собой нечто большее, чем просто церемониальное правило. В нашем крайне искусственном состоянии общества к богатству способствуют многие причины, помимо благоговейного использования собственности. Мир пытается добиться этого хитростью, бессовестностью и многими другими пороками, возведенными в ранг добродетелей; но тот, кто почитает Господа в получении и трате, обычно будет иметь столько, сколько требуют его истинные потребности и регулируемые желания.
ПРИТЧИ iii. 11-24 — ДАРЫ НЕБЕСНОЙ МУДРОСТИ
«Сын мой, не пренебрегай наказанием Господним; и не унывайте от Его исправления: 12. Кого любит Господь, того наказывает; как отец, сын, которого он радует. 13. Счастлив человек, обретший мудрость, и человек, обретший понимание. 14. Ибо товар от него лучше товара из серебра, и прибыль от него лучше золота чистого. 15. Она драгоценнее рубинов, и все, что ты можешь желать, не может сравниться с ней. 16. Долгота дней в ее правой руке; а в левой руке ее богатство и слава. 17. Пути ее — пути приятные, и все стези ее — мирные. 18. Она — древо жизни для тех, кто держит ее, и счастлив каждый, кто удержит ее. 19. Господь мудростью основал землю; разумом утвердил Он небеса. 20. По Его познанию глубины разверзлись, и облака пролили росу. 21. Сын мой, да не отходят они от глаз твоих: сохраняй здравую мудрость и благоразумие: 22. И будут они жизнью для души твоей и благодатью для шеи твоей. 23. Тогда ты безопасно пойдешь по пути твоему, и нога твоя не споткнется. 24. Когда ты ляжешь, ты не будешь бояться; да, ты ляжешь, и сон твой будет сладок». – ПРИТЧИ III. 11-24.
Повторение слов «сын мой» в начале этого отрывка отмечает новый раздел, который простирается до стиха 20 включительно, причем еще один раздел также отмечен как начинающийся в стихе 21. Отеческие наставления этих первых глав во многом являются повторением одни и те же идеи, строка за строкой. «Написать вам то же самое для меня, правда, не тягостно, а для вас безопасно». Многие удары вбивают гвоздь в цель. Увещевания обрести Мудрость, основанные на благословениях, которые она приносит, являются основой всего. Если мы внимательно посмотрим на этот раздел (стихи 11-20), мы обнаружим в нем центральное ядро (стихи 13-18), излагающее благословения, которые дает Мудрость, которым предшествуют два стиха, внушающие правильное принятие Божьих наказаний. которые являются одним из главных средств достижения Мудрости, за которыми следуют два стиха (стихи 19, 20), которые превозносят ее как божественную, так и человеческую. Таким образом, портрет ее работы в человечестве обрамлен прологом и эпилогом, раскрывающими два аспекта ее отношения к небесам; а именно, что она передана Им через дисциплину неприятностей, и что она обитает в Его лоне и является посредником Его творческой работы.
Таким образом, пролог указывает на печаль и беду, которые справедливо принимаются как на одно из главных средств, с помощью которых мы обретаем небесную Мудрость. Обратите внимание на глубокое понимание значения скорбей. Это «наставление» и «обличение». Мысль Книги Иова здесь полностью включена и усвоена. Горе и боль — это не знаки гнева и не наказания за грех, а дары любви, призванные помочь в обретении мудрости. Они приходят не потому, что страдальцы злы, а для того, чтобы сделать их добрыми или лучше. Бури предназначены для того, чтобы занести нас в порт. В театре приглушается свет, чтобы на тонком экране между нами и вечностью стали видны более светлые сцены. Другие опоры отброшены, чтобы мы могли твердо опереться на Бога. Голос всего опыта земных потерь и горечи таков: «Мудрость — это главное; поэтому обрети Мудрость». Сам Бог становится нашим школьным учителем, и через голос человеческого учителя мы слышим Его более глубокие тона, говорящие: «Сын мой, не презирай наказания».
Обратите также внимание на уверенность, что всякое воспитание есть плод Отцовской любви. Сколько печальных сердец во все времена успокаивали и укрепляли эти несколько слов! Каким острым испытанием нашего детского духа является наше принятие их, когда наши собственные сердца болят! Как глубок мир, который они приносят, когда действительно верят! Как далеко они заходят, чтобы разгадать тайну боли и превратить тьму в торжественный свет!
Обратите внимание далее, что слова «презирать» и «утомляться» подразумевают скорее отвержение с отвращением и, таким образом, выражают непокорное нетерпение, которое не получает никакой пользы от дисциплины. Прекрасное толкование Септуагинты, ставшее привычным благодаря его использованию в Послании к Евреям, заставляет эти два слова выражать две противоположные ошибки. Они «презирают» тех, кто направляет свою волю против розги и делают вид, будто не чувствуют боли; «теряют сознание» те, кто падает под ударами, которые они чувствуют так сильно, что теряют из виду свою цель. Упрямая бесчувственность и крайняя прострация одинаково вредны. Тот, кто встречает учения жизни, которые являются исправлением Отца, и тем, и другим, имеет мало шансов обрести Мудрость.
Затем следует основная часть этого раздела (стихи 13-18) — восхваление Премудрости, как самой драгоценной и как дарующей высшее благо. «Человек, обретший мудрость» напоминает нам о крестьянине из притчи господина, который нашел сокровище, спрятанное в поле, а «товар» в стихе 14 — о торговце, ищущем хороший жемчуг. Но находка в стихе 13 не похожа на то, что нашел крестьянин из притчи, который ничего не искал, когда случайный удар плуга или удар пятки обнажил блестящее золото. Это находка, которая вознаграждает поиск. Фигура приобретения путем торговли, как и фигура торговца жемчугом в сопутствующей притче, подразумевает старания, усилия, готовность расстаться с чем-то, чтобы достичь.
Природа цены здесь не подлежит сомнению. Мы знаем, кто сказал: «Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное». Мы покупаем небесную Мудрость, когда отдаем себя. Цена — желание обладать и готовность принять как незаслуженный, незаработанный дар. Но на нашем уроке это не рассматривается. Только в нем твердо заложено то, что эта небесная Мудрость затмевает все драгоценности, перевешивает всякое богатство и действительно является единственным истинным богатством. Под «рубинами», вероятно, следует понимать «кораллы», которые, судя по всему, очень высоко ценились евреями и, без сомнения, попали к ним из Индийского океана через Красное море. Слово, переведенное как «вещи, которые ты можешь желать», лучше понимать как означающее «драгоценности».
Это благородное и решительное преуменьшение материальных богатств по сравнению с Мудростью, которая не просто интеллектуальна, но опирается на страх Господень и является добротой, а также пониманием, никогда не нуждалась в проповеди с таким упорством, как в наши дни, когда все больше и больше Более того, коммерческий дух проникает во все сферы жизни, а богатые люди являются аристократами и завидными типами успеха. Когда Англия и Америка поверят в религию, которую они исповедуют, и соответственно скорректируют свои оценки лучших вещей? Сколько так называемых родителей-христиан сочли бы своего сына сумасшедшим, если бы он сказал: «Меня не волнует возможность разбогатеть; моя цель — быть мудрым с помощью Божьей Мудрости»? Как немногие из нас строят свою жизнь на основе урока этого старого учителя и воплощают в жизнь веру в то, что Мудрость – это больше, чем богатство! Человек, который собирает миллионы и накапливает их, терпит неудачу в жизни, как бы ни восхищался и прославлял его вульгарный мир и номинальная церковь. Человек, выигравший Мудрость, добивается успеха, каким бы пустым ни был его шкаф и как бы люди ни жалели его за неудачу в жизни, потому что он не выиграл призов в лотерее Дьявола. Его бланк — приз, а их призы — бланки. Это решительное подчинение материального духовному благу является слишком очевидным долгом и здравым смыслом, чтобы на нем нужно было останавливаться; но увы! как и многие другие наиболее очевидные, общепризнанные истины, на нее пренебрегают так же повсеместно, как и во всеобщее мнение.
Далее красноречиво описаны неотделимые спутники Мудрости. Картина является поэтическим облачением идеи о том, что все материальные блага достанутся тому, кто презирает все это и прижимает к сердцу Мудрость. Некоторые вещи проистекают из Мудрости, имеющей обычные последствия; некоторые из них неотделимы от нее. Дар в ее правой руке – долголетие; слева от нее, которое по своему положению считается ниже первого, находятся богатство и честь — два блага, которые будут сопровождать долгую жизнь. Несомненно, такие обещания следует воспринимать с ограничениями; но не должно быть никаких сомнений в том, что в целом преданная преданность небесной Мудрости и реальное обладание ею действительно имеют тенденцию к удлинению жизни, которая благодаря ей освобождается от пороков и тревог, которые прерывают карьеру многих, и к объединению вокруг нее седые волосы, почтение и толпы друзей.
Это обычные последствия, и их справедливо можно рассматривать как второстепенные стимулы к поиску Мудрости. Но если ее будут искать ради получения этих сопутствующих благословений, она не будет найдена. Ее надо любить за себя, а не за приданое, иначе ее не завоевать. В то же время натянутая и фантастическая мораль, клеймящая благодатные результаты религиозной жизни как эгоизм, не находит поддержки в Писании, как не имеет ее и в здравом смысле. Побольше бы такого эгоизма!
Иногда руки Мудрости не удерживают эти внешние дары. Но связь между ней и следующими упомянутыми благами неразрывна. Пути ее — приятность и мир. «Соблюдать» – не за соблюдение – «её заповеди – великая награда». Внутренний восторг и глубокое спокойствие сердца сопровождают каждый шаг, совершаемый в послушании Мудрости. Предписанный таким образом образ действий часто включает в себя болезненное распятие низшей природы, но удовольствие от этого намного перевешивает боль. Его часто усыпают острыми кремнями или даже кладут на него раскаленные орала, как в старых тяжелых испытаниях; но все же истинному себе это будет приятно. Грех — это ошибка, а также преступление, и просвещенный эгоизм указал бы на тот же путь, что и высший закон Мудрости. В действительности долг и радость сосуществуют одинаково. Это два названия одной вещи, одно из которых взято из соображений ее обязательности; другой - из наблюдения за его проблемами. «Там обитают спокойные удовольствия». Единственный полный мир, который наполняет и успокаивает всего человека, приходит от повиновения Мудрости, или, что то же самое, от следования Христу. Нет другого пути привести всю нашу природу в согласие с собой, прекратить войну между совестью и склонностями, между плотью и духом. Не существует другого способа привести нас в согласие со всеми обстоятельствами, чтобы удача или неудача признавались за благо, и ничто не могло сильно нас взволновать. Мир с самим собой, миром и Богом всегда является следствием слушания Мудрости.
Вся прекрасная картина подытожена в стихе 18: «Она – древо жизни для держащихся за нее». Это явный намек на повествование Книги Бытия. Пылающий меч херувимской стражи вложен в ножны, и нам открыт доступ к дереву, дающему бессмертную жизнь ядущим. Обратите внимание, как это великое слово «жизнь» собирает здесь, по крайней мере, зачатки более высоких представлений, чем простое существование. Он набухает, как бутон, и готовится раскрыться и раскрыть совершенный цветок, жизнь, заключенную в познании Бога и Христа, которого Он послал. Иисус, воплощенная Мудрость, Сам является «Древом Жизни посреди рая Божия». Условием доступа к нему является «взять» протянутую руку веры и держать хватку со святым упорством, несмотря на все искушения ослабить хватку. Такое сохранение является условием истинного блаженства.
Стихи 19 и 20 придают идее Мудрости еще более возвышенное значение, поскольку они заявляют, что она есть атрибут Самого Бога, посредством которого возникло творение. Смысл писателя будет неправильно понят, если принять его только за то, что творение являет Премудрость Божию. Эта персонифицированная Мудрость обитает с Богом, является агентом творения, приходит с приглашением к людям, может ими обладать и изливает на них благословения. Планета Нептун была предсказана до того, как она была открыта, по причине возмущений в движениях внешних членов системы, необъяснимых, если только какой-то огромный световой шар, до сих пор невидимый, не раскачивал их на их орбитах. Разве мы не видим здесь влияния, исходящего от невоскресшего света Христа? Персонификация готовится к Воплощению. Есть Тот, Кто был с Отцом от начала, через Которого все произошло, Чей голос звучит для всех, Кто есть Древо Жизни, которым мы все можем обладать, и с чьим собственным миром мы можем быть мирными и благословен на веки веков.
Стихи 21-24 относятся к следующему разделу великой речи или гимна. Они мало что добавляют к предыдущему. Но мы можем наблюдать искренний призыв к тому, чтобы мудрость и понимание всегда были на виду. Глаза склонны блуждать, а облака скрывают солнце. Нужны усилия, чтобы противодействовать тенденции к выскальзыванию из сознания, которую навязывает наша слабость самым достоверным и важным истинам. Мудрость, о которой мы не думаем, для нас настолько же хороша или плоха, насколько ее не существует. Одним из основных условий здоровой духовной жизни является привычка к медитации, благодаря которой мы обновляем свой взгляд на факты Божьего откровения и их влияние на наше поведение.
Благословения, исходящие от Мудрости, снова распространяются, но с несколько иной точки зрения. Она дарительница жизни. И тогда она украшает жизнь, которую дарит. Видели невзрачные лица, столь утонченные и прославленные прекрасной душой, которая сияла сквозь них, словно была «как бы лицом ангела». Изящество должно быть внешним признаком внутренней благодати. Некоторые хорошие люди забывают, что они обязаны «украшать учение». Но те, кто испил больше всего из источника Мудрости, обнаружат, что, как и легендарный источник, его воды придают странную красоту. Жизнь, проведенная в общении с Иисусом, будет прекрасна, какой бы домашней ни была ее обстановка, и какими бы вульгарными глазами, приученными только восхищаться яркими красками, она может показаться скучной. Мир не увидел «никакой красоты, которой они могли бы желать Его» в Том, Кого святые души, небесные ангелы и божественный Отец считали «прекраснее сынов человеческих»!
Безопасность и твердая опора в активной жизни будут нашими, если мы будем идти путями Мудрости. Тот, кто следует по стопам Христа, будет идти уверенно и не убоится врагов. Тихий покой в часы отдыха будет его. За днем, наполненным счастливым служением, последует ночь, полная спокойного сна. «Спим ли мы или бодрствуем, мы живем» с Ним; и если мы сделаем и то, и другое, сон и бодрствование будут благословлены, и наша жизнь плавно перейдет к тому времени, когда дни и ночи сольются в одно, и не будет необходимости в отдыхе; ибо не будет работы утомительной и рук опустившихся. Последнему, лежавшему в могиле, не будет никаких ужасов. Последний сон там будет сладок; ибо оно действительно пробудится к полному обладанию личной Мудростью, которая есть наш Христос, наша Жизнь в смерти, наши Небеса на небесах.

ПРИТЧИ iv. 10-19 — ДВА ПУТИ
«Слушай, о сын мой, и прими слова мои; и продлятся годы жизни твоей. 11. Я научил тебя пути мудрости; Я вел тебя прямыми путями. 12. Когда ты пойдешь, не стеснится шаг твой; и когда побежишь, не споткнешься. 13. Быстро усваивайте инструкции; не отпускай ее: сохрани ее; ибо она — твоя жизнь. 14. Не вступайте на путь нечестивых и не идите путем злых людей. 15. Избегайте его, не проходите мимо него, отвернитесь от него и пройдите прочь. 16. Ибо они не спят, если не сделают зла; и сон их отнимется, если они не заставят кого-нибудь упасть. 17. Ибо они едят хлеб беззакония и пьют вино насилия. 18. А путь праведных – как свет сияющий, который все более и более сияет до совершенного дня. 19. Путь нечестивых – как тьма; они не знают, о чем спотыкаются». – ПРИТЧИ iv. 10-19.
Этот отрывок включает в себя гораздо больше, чем просто воздержание или любую другую добродетель. Это совершенно общий призыв к той практической мудрости, которая идет по пути праведности. Изложенные здесь принципы верны в отношении пьянства и воздержания, но они предназначены для более широкого применения, и на это более широкое применение мы должны сначала обратить внимание. Темой является старый, знакомый один из двух путей, и цель состоит в том, чтобы рекомендовать лучший путь, излагая противоположные эффекты ходьбы по нему и по другому.
Общий призыв слушать в стихе 10 характерно подкрепляется заверениями Ветхого Завета о том, что послушание продлевает жизнь. Это также истина Нового Завета; ибо нет ничего более несомненного, чем то, что жизнь в соответствии с волей Божией, что есть то же самое, что жизнь в соответствии с физическими законами, имеет тенденцию к долголетию. Опыт любого врача это покажет. Здесь, в Англии, есть статистические данные, доказывающие, что полные трезвенники — люди-долгожители, и некоторые страховые конторы строят свои таблицы соответствующим образом.
После этого общего призыва прислушаться в стихе 11 следует описание пути, на котором можно обрести долгую жизнь. Это «путь Мудрости», то есть то, что предписывает Мудрость и по которому, следовательно, мудро идти. Всегда глупо поступать неправильно. Примерное название старой пьесы — «Дьявол — осел», и если это не верно в отношении него, то это абсолютно верно в отношении тех, кто слушает его ложь. Грех — самая глупая вещь во вселенной, поскольку он игнорирует самые простые факты и никогда не получает того, что так сильно отбрасывает, чтобы сохранить.
Другой аспект пути представлен в названии «пути прямоты», которое, кажется, эквивалентно тем, которые принадлежат прямоте или, возможно, состоят из нее. Идея прямолинейности или ровности является основным значением этого слова и, конечно же, соответствует образу пути. С моральной точки зрения это предполагает, насколько проще и легче вести праведный образ жизни, чем путь греха. Один идет прямо и неуклонно до конца; другой крив, изворотлив, запутан и отклоняется от истинной цели. Кривая дорога — длинная дорога, а дорога вверх и вниз — утомительная дорога. Путь мудрости прямой, ровный и неуклонно приближается к своей цели.
В стихе 13 образ пути на мгновение опускается, а образ пути непорочного и путников по нему превращается в простой призыв твердо держаться «наставления», что по сути эквивалентно царственной Мудрости этих первые главы Притчей. Серьезность повторяющихся увещеваний подразумевает силу сил, которые стремятся увести нас, особенно тех из нас, кто молод, из нашего понимания этой Мудрости. Руки расслабляются, и многие хорошие подарки выпадают из ослабевших пальцев; существует множество воров, которые украдут «наставления», если мы не будем решительно их придерживаться. Кто станет ходить по трущобам города, небрежно держа в руках драгоценности и ни разу не взглянув на них? Сколько бы у него осталось, если бы он это сделал? Нам не нужно ничего делать, чтобы потерять инструкцию. Если мы ничего не сделаем, чтобы сохранить его, мир и наши собственные сердца позаботятся о том, чтобы мы его потеряли. И если мы потеряем его, мы потеряем себя; ибо «она — жизнь твоя», и простая телесная жизнь, прожитая без нее, не достойна называться жизнью человека.
Стихи с 14 по 17 дают картину другого пути, который резко контрастирует с предыдущим. Примечательно, что, если в первом случае речь шла о «пути праведности» или «мудрости», и поэтому описание в основном касалось характеристик пути, то здесь обозначение — «путь нечестивцев», и описание в основном путешественников на нем. Праведность рассматривалась как бы абстрактно; но зло слишком ужасно и мрачно, чтобы его можно было так описать, и оно проявляется только в конкретных проявлениях, как оно проявляется в лицах его творцов. Примечательно, что первое увещевание здесь носит негативный характер. В отличие от повторяющихся призывов сохранять мудрость, здесь повторяются советы держаться подальше от зла. Все дело в нас, и нам придется приложить немало усилий, чтобы держать это на расстоянии. «Кому сопротивляться» является императивом. Конечно, отрицательная добродетель неполна, но без нее не будет положительной добродетели. Мы должны привыкнуть говорить «Нет», иначе ничего хорошего из этого не выйдет. Внешнюю полосу елей иногда высаживают вокруг центра более нежной и ценной древесины, чтобы укрыть молодые деревья; поэтому мы должны возвести ограду из воздержаний вокруг нашей плантации положительных добродетелей. Декалог – это в основном запреты. «Я не сделал того же из-за страха Божия» — должно быть нашим девизом. В этом свете полное воздержание от одурманивающих веществ рассматривается как часть «пути Мудрости». Это один из способов, а в нынешнем состоянии Англии и Америки, возможно, самый важный из способов, с помощью которых мы можем «свернуть» с пути нечестивцев и «идти дальше».
Нечестивцы в стихах 16 и 17 представляют собой грубых грешников-преступников. Они довольны только тогда, когда причинили вред, и наслаждаются тем, что делают других такими же плохими, как они сами. Но, какой бы дьявольской ни была такая склонность, слишком часто можно увидеть ее в полной силе. Сколько пьяниц или нечистых людей находят дьявольское удовольствие в том, чтобы схватить какого-нибудь невинного мальчика и «подставить его к кое-чему», то есть научить его порокам, от которых учитель перестал получать большое удовольствие и которые ему приходится приправить приправой видя непривычное рвение грешника! Такие люди наводняют наши улицы, и у молодого человека есть только один способ уберечься от них: «избегать, не проходить мимо, отвернуться и идти дальше». Ссылка на «хлеб» и «вино» в стихе 17, по-видимому, просто означает, что жизнь нечестивых людей достигается их «нечестием», которое добывает хлеб, и их «насилием», которое приносит им вино. Преступным является способ, которым они получены. Мы можем противопоставить этот грязный источник униженной жизни стиху 13, где «наставление» представлено как «жизнь» праведных.
Стихи 18 и 19 еще больше сближают эти два пути и ставят их в окончательный, резкий контраст. Фразу «идеальный день» можно было бы перевести, ярко, хотя и неуклюже, как «устойчивый день», то есть полдень, когда кажется, что солнце неподвижно стоит на меридиане. Таким образом, образ сравнивает путь праведного с растущей яркостью утренней зари, становящейся все более и более пылкой и блестящей, вплоть до кульминации восточного полудня. Невозможно себе представить более возвышенный образ непрерывного прогресса в добре, свете и радости, который является лучшей наградой за хождение по путям праведности; и это столь же верно, сколь и возвышенно. Блаженны те, кто с утра дня своего начинает ходить путем мудрости; ибо в большинстве случаев годы укрепят их прямоту, и этому прогрессу не будет конца, и полуденному солнцу не придется склоняться на запад, чтобы уменьшиться великолепие или уныло зайти, но эта полуденная слава будет усилена и сделана вечной в новый рай. Чем ярче свет, тем темнее тень. Это сияние растущей славы, возможное для всех нас, делает трагический мрак, на который обрекают себя злые люди, еще более густым и печальным, как какая-то темница в восточной тюрьме кажется кромешной тьмой тому, кто выходит из пламени снаружи. «Как велика эта тьма!» Это тьма греха, невежества, печали, и что добавляет ей еще большей тьмы, так это то, что каждая душа, сидящая в этой тени смерти, могла бы сиять, как солнце, на просторных небесах Божьей любви.
ПРИТЧИ iv. 12. МОНОТОННОСТЬ И КРИЗИСЫ
«Когда ты пойдешь, шаги твои не сузятся; и когда побежишь, не споткнешься». – ПРИТЧИ 4. 12.
Старая метафора, сравнивающая жизнь с путем, имеет много преимуществ. Это предполагает постоянные изменения, непрерывное движение в одном направлении и то, что все наши дни связаны друг с другом, а не являются изолированными фрагментами; и это предполагает цель и конец. Итак, мы постоянно находим это в этой Книге Притчей. Здесь «путь» имеет конкретное обозначение «путь Мудрости», то есть путь, которому Мудрость учит, и путь, по которому Мудрость сопровождает нас, и путь, который ведет к Мудрости. Эти два предложения моего текста являются не просто примером особой особенности еврейской поэзии, называемой параллелизмом, в которой встречаются два предложения, по существу одинаковые, но с небольшим приятным отличием. «Когда ты идешь» — то есть монотонный шаг, шаг, шаг медленной ходьбы по пути скучной повседневной жизни, банальное «одна нога вверх, другая вниз», которая делает большую часть наших дней. «Когда ты бежишь» — это указывает на кризисы, внезапные рывки, обязательно короткие всплески большей, чем обычно, энергии, усилий и трудностей. И в отношении обоих из них, скучного и захватывающего, монотонного и поразительного, приходит обещание, что, если мы идем путем Мудрости, мы не почувствуем отвращения к одному и не будем подавлены другим. «Когда ты идешь, шаги твои не стесняются; когда ты побежишь, ты не споткнешься».
Но прежде чем я коснусь конкретно этих двух пунктов, позвольте мне напомнить вам об условии, и единственном условии, при котором любое из них может быть выполнено в нашей повседневной жизни. Книга, из которой взят мой текст, вероятно, одна из самых последних в Ветхом Завете, и в ней вы улавливаете весьма значительное и чудесное развитие ветхозаветной мысли. Ибо из этих первых глав Книги Притчей вырастает величественная и безмятежная фигура царственной Мудрости, которая является больше, чем олицетворением, и меньше, чем личность и пророчество. Это значит больше, чем видел мудрец, сказавший это; для нас это означает Христос, «Сила Божия и Мудрость Божья». И поэтому вместо того, чтобы просто придерживаться слова Книги Притчей, мы должны уловить то, что сияет в этом слове, и осознать, что видения писателя могут стать реальностью только тогда, когда спокойная и величественная Мудрость, которую он видел, мерцает сквозь тьму. приняла человеческую форму, и «Слово стало плотью и обитало среди нас».
С этим повышением значения фразы и «путь Мудрости» приобретает повышенное значение, ибо это путь личной Мудрости, Воплощенной Мудрости, Самого Христа. И что же значит повиноваться этому повелению идти путем Мудрости? Составьте это в три предложения. Пусть Христос, Который не только мудр, но и Премудрость, изберет ваш путь, и будьте уверены, что по подчинении вашей воли все ваши пути будут Его, а не только ваши. Сделайте Его путь своим, следуя по Его стопам, и делайте на своем месте то, что, по вашему мнению, сделал бы Христос, если бы Он был там. Будьте с Ним в дороге. Если мы сделаем эти три вещи, если мы скажем Ему: «Господь, когда Ты говоришь идти, я иду; когда Ты повелишь мне прийти, я приду; Я — Твой раб, и я радуюсь рабству больше, чем всякой распущенной свободе, и то, что Ты велишь мне делать, я делаю» — если ты далее скажешь: «Как Ты, так и я в мире» — и если ты скажешь далее: «Не оставь меня одного и позволь мне прильнуть к Тебе на дороге, как маленькое дитя держится за юбку матери или за руку отца», тогда и только тогда пойдешь по пути Мудрость.
Теперь, когда эти три вещи — подчинение воли, подчинение поведения, близость товарищеских отношений — эти три вещи поняты, давайте на мгновение посмотрим на благословения, которые обещает этот текст, и сначала на обещание долгих периодов без происшествий. наша повседневная жизнь. Это, конечно, в основном самая большая часть всей нашей жизни. Возможно, по крайней мере девять десятых всех наших дней и лет подпадают под действие этого первого обещания: «Когда ты ходишь». На протяжении многих миль не происходит ничего особенного, ничего захватывающего, ничего нового, ничего, что мешало бы брести, брести, брести по дороге. Все так, как было вчера, и позавчера, и так, как будет завтра, и послезавтра, по всей вероятности. «Тривиальный раунд, общая задача» составляют большую часть нашей жизни. Это как в вине: огромная часть его представляет собой не что иное, как воду, и лишь небольшая часть спирта растворяется в огромной массе более укрощенной жидкости.
Итак, если Иисус Христос не должен помогать нам в монотонности нашей повседневной жизни, то для чего, во имя здравого смысла, нужна Его помощь? Если неправда, что Он будет с нами не только в минуты кризиса, но и в долгие часы обыденности, то мы можем вообще не иметь Христа, насколько я могу судить. Если только тривиальное не является Его полем деятельности, для Него остается очень мало поля ни в вашей, ни в моей жизни. И так должно прийти ко всем нам, кому приходится брать на себя это ежедневное бремя мелких, однообразных, постоянно повторяющихся и потому часто утомительных обязанностей, как еще более благословенное обещание, чем предыдущее, что «когда ты идешь, твоя шаги не должны быть сужены».
Я помню, как слышал о человеке, которому так противно было одеваться и раздеваться каждый день, что он покончил жизнь самоубийством, чтобы избежать этой необходимости. Это очень крайняя форма чувства, которое иногда охватывает нас всех, когда мы просыпаемся утром и смотрим перед собой на мертвый участок, который гораздо утомительнее, когда длится долго, чем веселые превратности жизни вверх по холму и вниз по долине. Мы все знаем о пагубном влиянии привычки. Всем нам знакомо чувство отвращения, которое временами охватывает нас, и крайняя усталость только потому, что мы так долго делаем одно и то же изо дня в день. Я знаю только один безошибочный способ предотвратить превращение обыденного в обыденность, предотвратить превращение малого в тривиальность, предотвратить превращение привычного в презрение, и это связать все это с небесами и сказать: «Ради Тебя и Тебе я делаю это»; тогда не только неровные места станут равнинными, а кривые прямыми, и не только горы понизятся, но и долины обычных мест поднимутся. «Ступеньки твои не сузятся». «Я сделаю его ноги, как ноги лани», — говорит один из древних пророков. Какая это картина легкого, плавного, грациозного движения! И у каждого из нас может быть это вместо того, чтобы молоть, молоть, молоть! бродяга, бродяга, бродяга! по ровной и обыденной дороге нашей повседневной жизни, если захотим. Иди путем Христа, со Христом, ко Христу, и «ступни твои не сузятся».
Есть еще один аспект этого же обещания, а именно. если мы таким образом находимся на пути Воплощенной Мудрости, мы не будем воспринимать ограничения пути как ограничения. «Стопы твои не сузятся»; хотя с обеих сторон есть стена, и дорога — это узкий путь, ведущий к жизни, она достаточно широка для трезвого человека, потому что он идет по прямой линии, и ему не нужно, чтобы проехать половину дороги. Границы, которые накладывает любовь, и границы, которые любовь принимает, не сужаются. — Я буду ходить на свободе, потому что… я делаю, что хочу. Нет! это рабство; но: «Я буду ходить свободно, ибо соблюдаю повеления Твои»; и я не хочу широко скитаться, но с благодарностью ограничиваюсь тем путем, который Ты указываешь. «Ступеньки твои не сузятся». Вот и все о первом из этих обещаний.
А как насчет другого? «Когда ты бежишь, ты не споткнешься».
Как я уже сказал, первое обещание относится к часам и годам жизни. Последнее применимо лишь к нескольким моментам жизни каждого человека. Оглянитесь мыслями на свои собственные дни, и какими бы переменчивыми, насыщенными событиями, возможно, авантюрными и, как мы, люди, ни романтичными, ни были некоторые части нашей жизни, тем не менее, несмотря на все это, вы можете обозначить поворотные моменты, кризисы. которые потребовали огромных усилий, собранности и мобилизации всех ваших сил, чтобы действовать и осмелиться, в большинстве случаев вы можете уложиться в неделю. «Когда ты бежишь, ты не споткнешься». Чем больше скорость, тем больше риск наткнуться на какое-нибудь препятствие на пути. Мы все знаем, как много людей, которые прекрасно справляются с обычными делами жизни, но сталкивают их лицом к лицу с какими-то большими трудностями или великими испытаниями, и происходит печальная неудача. Иисус Христос готов сделать нас готовыми ко всем трудностям, испытаниям, которые могут напасть на нас из тьмы. И Он сделает нас такими подходящими, если мы будем следовать предписаниям, о которых я уже говорил. Без Его помощи почти наверняка, когда нам придется бежать, наши лодыжки поддадутся или на дороге окажется камень, о котором мы никогда не думали, и волнение унесет нас от принципов, и мы потеряем контроль. на него; и тогда с нами все кончено.
У одного из пророков есть замечательное высказывание, в котором с отличием используется та же самая метафора моего текста, где говорится о божественном водительстве Израиля, подобном водительству коня в пустыне. Представьте себе бедное, нервное, дрожащее существо, пытающееся удержаться на гладких гранитных плитах Синая. Путешественники не осмеливаются брать своих лошадей в горные путешествия, потому что они очень нервны и недостаточно устойчивы. И, как говорит старый пророк, эта милостивая Рука будет возложена на уздечку и поддержит голову нервного существа, пока оно скользит по скользким камням, и таким образом Он опустит его, чтобы отдохнуть в долине. «Тому же, Кто может удержать нас от преткновения, — как это следует из истинного перевода, — и представить нас непорочными… слава». Доверяйте Ему, держитесь рядом с Ним, позвольте Ему выбирать ваш путь и старайтесь быть в нем подобными Ему; и какие бы великие события ни возникли в вашей жизни, будь то горе или долг, вы будете им равны.
Но помните, что добродетель, которая побеждает в кризисе, должна быть взращена и взращена в скучные моменты. Ибо еще не время для первого знакомства с Иисусом Христом, когда глаза какого-то хищного зверя смотрят на наши и его пасть открыта, чтобы проглотить нас. Если Он не убережет наши ноги от стеснения при тихом хождении, Он не сможет удержать нас от спотыканий в стремительном беге.
Еще одно слово. То же самое различие проводит один из пророков, добавляя к нему еще одно положение. Исайя, или автор второй части книги, носящей его имя, удивительным образом связывает две мысли моего текста с аналогичными мыслями относительно неба, когда он говорит: «Разве ты не знал, разве ты не слышал?» , что вечный Бог, Господь, Творец концов земли, не утомляется и не утомляется?» и сразу же продолжает: «Надеющиеся на Господа обновятся в силе». Они побегут и не утомятся, пойдут и не утомятся». Итак, именно от Бога, Необморочного и Неутомимого, приходит сила, которая делает наши шаги энергичными среди обыденности, стойкими и уверенными в кризисах нашей жизни. Но перед этими двумя великими обетованиями стоит еще одно: «Они поднимут крылья, как орлы», и поэтому оба других становятся возможными. То есть общение с Богом на небесах, которое становится возможным на земле через общение со Христом, является условием как неутомимого бега, так и неутомимого хождения. Если мы будем идти по пути Христа, Он позаботится об обычных унылых путях и о кратких моментах напряжения и усилий и приведет нас, наконец, туда, куда Он ушел, если, взирая на Него, мы «бежим с терпи поприще» и иди с бодростью по дороге, «которая лежит перед нами».
ПРИТЧИ iv. 18 — ОТ РАССВЕТА ДО ПОЛДНЯ
«Стезя праведных подобна свету сияющему, которое более и более сияет до совершенного дня» (ПРИТЧИ 4). 18.
«Тогда праведники воссияют, как солнце, в царстве отца своего». xiii. 43.
Метафора, общая для обоих этих текстов, нередко встречается в Писании. В одной из древнейших частей Ветхого Завета, триумфальной песне Деворы, мы находим: «Да будут все любящие Тебя, как солнце, когда оно взойдет в силе своей». В одной из последних частей Ветхого Завета, пророчестве Даниила, мы читаем: «Мудрые воссияют, как сияние на тверди; и они обращают многих к праведности, как звезды, во веки веков». Затем в Новом Завете мы видим сравнение Христом Своих слуг со светом и великое обетование, которое я прочитал в качестве второго текста. А итог таков: самое светлое на свете — это характер хорошего человека. Мир называет гениальных и интеллектуальных людей своими светилами. Божественная оценка, которая является истинной, дает имя праведности.
Но мой первый текст следует другой аналогии; не только яркость, но и прогрессирующая яркость является характеристикой праведника.
Мы должны думать о сильном восточном солнце, чей ослепительный свет постоянно усиливается до полудня. «Идеальный день» — несколько неудачный перевод. Имеется в виду момент времени, когда день достигает кульминации, и на мгновение кажется, что солнце стоит неподвижно высоко в этих южных землях, в самом зените, посылая вниз «стрелы, летящие к полудню». Текст не идет дальше, в нем не говорится о печальном сокращении дня. Эта параллель не верна; однако, если мы обратимся только к внешнему виду и смыслу, то, по-видимому, это будет слишком хорошо. Ибо печальнее заката солнца, которое завтра снова взойдет, погружение во тьму смерти, из которой, кажется, уже нет выхода. Но мой второй текст говорит нам, что смерть подобна тени затмения, которое проходит, и вместе с ней проходят затемняющие облака и завистливые туманы, и «тогда праведники воссияют, как солнце, в Царстве Отца своего Небесного».
Итак, оба текста говорят нам о прогрессирующем сиянии и о высшем, которое также является прогрессивным, сиянием праведников.
I. Глядя на них вместе, я бы заметил, во-первых, что за
Христианская жизнь предназначена для того, чтобы быть такой.
Я не должен задерживаться на прекрасных мыслях, навеянных этой привлекательной метафорой жизни. Для нашей нынешней цели должно быть достаточно сказать, что свет христианской жизни, как и ее прообраз на небесах, можно разделить на три луча: чистоту, познание и блаженство. И эти три, слившись воедино, составляют чистую белизну христианской души.
Но мне хотелось бы остановиться на другой мысли, а именно на намерении, чтобы каждая христианская жизнь была жизнью возрастающего блеска, непрерывной и естественным результатом возрастающего общения и соответствия самому источнику небесного сияния.
Помните, как решительно и во всех отношениях прогресс изложен в Писании как признак религиозной жизни. Есть эмблема моего текста. Есть прекрасное высказывание нашего Господа о росте овощей: «Сначала стебель, затем початок, затем полное зерно в колосе». Есть и другая метафора этапов человеческой жизни: «младенцы в Господе», юноши в Нем, старики и отцы. Есть метафора роста тела. Существует метафора постепенного построения структуры. Мы должны «созидать себя вместе» и «строить себя на нашей святейшей вере». Есть и другая эмблема расы — постоянное развитие как результат постоянных усилий и использования дарованных нам сил.
Итак, во всех этих отношениях, а также во многих других, которых мне нет необходимости сейчас касаться, Священное Писание устанавливает правило, согласно которому жизнь в высшей сфере, как и жизнь в низшей, отмечена постоянным ростом. Так обстоит дело и со всем остальным. Преемственность в любой практике дает возрастающую силу в искусстве. Ремесленник, кузнец со своим молотком, искусный мастер своего дела, студент своего предмета, хороший человек в своей жизни и плохой человек в своей жизни одинаково показывают, что использование становится второй натурой. Итак, попутно скажу, какое неисчислимое значение имеет наша привычка, со всей ее мистической силой формировать жизнь, на стороне праведности, привыкнуть делать добро и, таким образом, быть незнакомыми со злом.
Позвольте мне также напомнить вам, как это намерение непрерывного роста отмечено дарами, дарованными нам Господом. Он дает нам — и это ни в коем случае не последний из даров, которые Он дарует — совершенно недостижимую цель как объект наших усилий. Ибо Он велит нам не только быть «совершенными, как совершен Отец наш Небесный», но Он велит нам быть полностью сообразными с Его собственным «Я». Несчастье людей в том, что они преследуют цели настолько узкие и убогие, что их можно достичь, и поэтому они остаются позади, оседая на дальнем горизонте. Но иметь перед собой цель, которая совершенно недостижима, вместо того, чтобы быть, как говорят невежественные люди, поводом для отчаяния и праздности, есть, напротив, самая соль жизни. Оно сохраняет нашу молодость, делает надежду бессмертной, освобождает от низших стремлений, уменьшает бремя печалей, успокаивает любую боль. Если вы хотите сохранить жизнь свежей, ищите то, что вы никогда не сможете полностью найти.
Христос дает нам бесконечные силы для достижения этой недостижимой цели, ибо Он дает нам доступ ко всей Его собственной полноте, и в Его хранилищах есть больше, чем мы можем когда-либо взять, не говоря уже о большем, чем мы можем когда-либо надеяться исчерпать. И поэтому, из-за цели, которая поставлена перед нами, и из-за сил, которые даны нам для ее достижения, в каждой христианской жизни безошибочно запечатлено как Божья цель и идеал относительно нее, что она должна быть навсегда и навсегда. всегда становиться все ближе и ближе, как некая восходящая спираль, которая все ближе и ближе вращается, но никогда полностью не соединяется с великим центральным Совершенством, которым является Он Сам.
Итак, братия, для каждого из нас, если мы вообще люди христиане, «воля Божия есть и совершенство ваше».
II. Подумайте о печальном контрасте жизни слишком многих христиан.
Я бы не стал высказываться в терминах, которые могли бы показаться упреками и упреками. Проблема слишком серьезна, болезнь слишком широко распространена, чтобы требовать или оправдывать какое-либо преувеличение. Но, дорогие братья, есть много так называемых и в каком-то смысле действительно христианских людей, для которых Христос и Его дело являются в основном, если не исключительно, средством избежать последствий греха, своего рода «пожарной лестницей». ' И очень многим приходит в голову новая мысль, насколько это касается их практической жизни, что это должна быть жизнь неуклонно возрастающего освобождения от любви и власти греха и неуклонно возрастающего присвоения и проявления дарованной Христом праведности. . Я думаю, что многие из нас утратили само понятие прогресса. Я уверен, что некоторые из нас были намного дальше на пути христианской жизни много лет назад, когда мы впервые почувствовали, что Христос что-то для нас значит, чем мы сегодня. «Когда на время вам надлежит быть учителями, вы имеете нужду, чтобы кто-нибудь научил вас основным принципам пророчества Божия».
Есть старая поговорка одного из пророков, что ребенок умрет в сто лет, и это в очень печальном смысле верно в отношении очень многих людей в пределах христианской церкви, которые все еще являются семидесятилетними младенцами, и умрет так. Солнца «становятся все ярче и ярче до полудня!» Ах! многие из нас гораздо больше похожи на те странные переменные звезды, которые иногда вспыхивают на небе сильным сиянием, которое на день или два доводит их до блеска звезд первой величины; а затем они уменьшаются, пока не превращаются в маленькие точки света, которые едва можно увидеть в телескоп.
И многие из нас являются примерами если не остановки, то, во всяком случае, асимметричности развития. Голова, пожалуй, культурная; интеллектуальное понимание христианства возрастает, в то время как эмоциональная, моральная и практическая его часть игнорируются. Или может быть наоборот; и мы можем быть полны энтузиазма, хороших эмоций и рвения, когда приходим поклоняться или молиться, и наша жизнь от этого ни на волосок не улучшится. А может быть диспропорция из-за исключительного внимания к поведению и практической стороне христианства, в то время как рациональная его сторона, которая должна быть основой всего, и эмоциональная его сторона, которая должна быть движущей силой всего , сравнительно игнорируются.
Итак, дорогие братья! что с перебоями, что с ростом урывками и долгими, тоскливыми зимами, такими как арктические зимы, наступающими между двумя или тремя днями быстрого, а потому кратковременного и нездорового развития, мы все должны, я думаю, заняться Почувствуйте осуждение, предлагаемое этим текстом, когда мы сравниваем реальность нашей жизни с божественным замыслом относительно нее. Давайте спросим себя: «Разве я больше владею собой, чем двадцать лет назад?» Живу ли я сегодня ближе к Иисусу Христу, чем вчера? Есть ли во мне больше Его Духа? Я расту? Скажут ли люди, которые знают меня лучше всего, что я расту в благодати и познании моего Господа и Спасителя?» Астрономы говорят нам, что существуют темные солнца, которые сгорели и невидимо блуждают по небу. Интересно, слушают ли меня сейчас какие-нибудь потухшие солнца?
III. Как божественный замысел, касающийся нас, может быть реализован нами.
Альфа и Омега этого, одного средства, включающего в себя все остальные, установлены Самими Небесами в другой метафоре, когда Он сказал: «Пребудьте во Мне, и Я в вас; и вы принесете много плода». Путь наш будет светлеть не от какого-то сияния в нас самих, но по мере того, как мы будем приближаться все ближе и ближе к Источнику небесного сияния.
Планеты, которые вращаются вокруг Солнца дальше, чем мы на Земле, получают меньше его света и тепла; а те, которые кружатся вокруг него в пределах нашей орбиты, получают пропорционально больше. Чем ближе мы к Нему, тем больше мы будем сиять. Солнце светит своим собственным светом, полученным в результате сжатия его массы, так что оно отдает саму свою жизнь на согревание и освещение своих субъектных миров. Но мы сияем только отраженным светом, и поэтому, чем ближе мы будем к Нему, тем больше мы будем сиять.
Поддержание связи с Иисусом Христом в основном должно обеспечиваться направлением мысли, любовью и доверием к Нему. Если мы следуем за Ним, мы не будем ходить во тьме. Его необходимо обеспечивать и поддерживать в значительной степени за счет того, чем, боюсь, в наши дни многие христиане пренебрегают, а именно за счет религиозного использования своих Библий. Это пища, благодаря которой мы растем. Оно должно быть обеспечено и поддержано в еще большей степени тем, чего, я опять-таки боюсь, лишь очень несовершенно достигают сейчас христиане, а именно привычкой к молитве. Его следует обеспечить и поддерживать, опять же, путем честного соответствия нашей жизни, день за днем, нынешнему объему наших знаний о Нем и Его воле. Кто всю свою жизнь сделает проявлением своей веры и превратит все свое вероучение в принципы действия, тот будет возрастать и в полноте, и в глубине своего христианского характера. «Вы свет в Господе». Держитесь в Нем, и вы станете светлее и светлее. Так и будем «идти от силы в силу, пока не предстанем пред Богом на Сионе».
IV. Наконец, какое более яркое восхождение последует за земной обстановкой?
Здесь приходит мое второе сообщение. Красота, интеллект, сила, доброта; все уходят в темноту. Солнце садится, и на темнеющем задумчивом небе остается печальное и тусклое зарево, которое может на время напомнить немногим верным сердцам исчезнувший свет, но постепенно переходит в пепельно-серый цвет забвения.
Но «тогда праведники воссияют, как солнце, в Царстве Отца своего Небесного». Мгновенная ситуация очевидна. И прежде чем это будет завершено, новое солнце вплывает в «более обширный эфир, более божественный воздух» этой будущей жизни, «и с новыми блестящими лучами пламя во лбу утреннего неба».
Причина этой внутренней яркости, предложенной в нашем втором тексте, заключается в том, что душа праведника переходит с земли в область, из которой мы «собираем все, что соблазняет, и тех, кто делает беззаконие». Для этого есть и другие причины, но это та, на которой останавливается наш Господь. Или, выражаясь современным научным языком, среда соответствует характеру. Итак, когда облака рассеются и больше не будет подниматься туман из неосушенных болот эгоизма, греха и животной природы, чтобы скрыть сияние, из воссозданного солнца изольется более полный поток света.
Обещанная таким образом яркость имеет свой высочайший и самый благословенный характер, поскольку она соответствует Самому Господу. Ибо, как вы, возможно, помните, последнее использование этой эмблемы, которое мы находим в Писании, относится не к слуге, а к Учителю, которого видел Его любимый ученик в апокалиптическом видении, с Его «лицом, как солнце, сияющее в силе Своей». Таким образом, «мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть». И поэтому сияние святых мертвецов тоже прогрессивно. Ибо оно имеет бесконечную полноту, из которой можно черпать, и душа, которая соединена с небом и черпает свой блеск от Него, не может умереть, пока она не перерастет Иисуса и не опустошит Бога. Солнце однажды станет темным, холодным шаром. Мы переживем это.
Но помните, братья, что только те, кто здесь, на земле, постепенно присвоил себе сияние, дарованное Христом, имеют право рассчитывать на лучшее воскресение. Вопреки всякой правдоподобности полагать, что уход из жизни может изменить укоренившееся направление и установку человеческой натуры. Мы не знаем ничего, что давало бы нам основания утверждать, что смерть может произвести революцию в характере. Не доверяйте свое будущее такому мрачному приключению. Вот чистая истина. Те, кто на земле подобны «сияющему свету, сияющему все более и более до совершенного дня», будут, за пределами тени затмения, сиять, как солнце, за непрозрачным, промежуточным телом, совершенно не осознавая того, что выглядит смертным. глаза на земле затмятся, и «воссияют, как солнце, в Царстве Отца Их Небесного». Несмотря на все, что мы знаем и чему нас учит опыт, религиозные и моральные различия вечны. «Праведный пусть еще остается праведным; а кто нечист, пусть еще сквернится».
ПРИТЧИ iv. 23 – ХРАНЕНИЕ И СОХРАНЕНИЕ
«Береги свое сердце со всем усердием; ибо из него источники жизни». – ПРИТЧИ 4. 23.
«Силою Божией через веру соблюдаются ко спасению» (1 ПЕТРА 1:5).
Первый из этих текстов налагает строгую обязанность, второй обещает божественную помощь в ее исполнении. Связь между ними такая же, как между Законом и Евангелием. Закон повелевает, Евангелие дает силу повиноваться. Закон не обращает внимания на слабости человека и не указывает пальцем на источник силы. Его задача — ясно указывать, какими мы должны быть, а не помогать нам стать таковыми. «Вот твой долг, сделай это», — это, несомненно, необходимое послание, но оно холодное, и вполне можно усомниться в том, что оно когда-либо побудит душу к правильным действиям. Моралисты с самого начала усердно проповедовали сдержанность и пристальное наблюдение за источником внутренних действий, но их увещевания не будут иметь большого эффекта, если они не смогут добавить к своим ледяным наставлениям теплоту обещания нашего второго текста и указать на божественный Хранитель, который сделает долг возможным. Нас должны хранить небеса, если мы хотим когда-либо сохранить свое своенравное сердце.
I. Без охраны наших сердец невозможна никакая благородная жизнь.
Психология Ветхого Завета отличается от нашего популярного приписывания телесным органам определенных способностей. Грубо говоря, мы используем голову и сердце как вместилища мыслей и эмоций соответственно. Но Ветхий Завет помещает центр личного бытия в сердце. Это не просто дом чувств, но и место воли, моральных целей. Как сказано в этом тексте, «вопросы жизни» вытекают из него во всем многообразии своих форм. Ручей разделяется на множество истоков, но источник у него один. Для еврейских мыслителей сердце было неделимым центральным единством, которое проявлялось во всей внешней жизни. «Каковы мысли в сердце человека, таков и он». Сердце – это мужчина. И этот личностный центр имеет моральный характер, который проявляется во всех его делах и придает им единство и характер.
Эту торжественную мысль о том, что каждый из нас обладает определенным нравственным характером и что наши поступки не являются случайным набором внешних действий, а вытекают из внутреннего источника, необходимо донести до нашей совести, поскольку большинство поступков большинства людей совершаются настолько механически и так мало задумываются исполнителями, что убежденность в том, что они вообще имеют какой-либо моральный характер или в том, что мы берем на себя какую-либо ответственность за них, почти угасает в нас, если только что-то не вызывает протест совести.
Именно на это скрытое внутреннее «я» и должна быть направлена высшая забота. Все благородные этические учения сходятся в том, что человек, стремящийся быть правым, должен сохранять и в смысле наблюдения, и в смысле охраны своего внутреннего «я». Поведение легче регулировать, чем характер, и его менее того стоит регулировать. Бесполезно высаживать наблюдателей на ручье на полпути к морю. Если мы хотим, чтобы контроль был эффективным, он должен осуществляться у самого источника. Совет нашего первого текста является общим местом всех здоровых моральных учений от начала мира. Фраза «со всем усердием» буквально означает «прежде всего охранять» и энергично выражает верховенство этого сохранения. Это должно быть главной и всеобъемлющей целью каждого мудрого человека, который не позволит своей жизни пропасть зря. Его можно перевести на более современный язык, означая именно то, что имел в виду этот древний мудрец, если мы сформулируем его так: «Берегите свой характер с большей тщательностью, чем самое ценное, что у вас есть, ибо оно требует постоянной бдительности и, если его не присматривать, будет утеряно». разрушать и разрушать». Увещевание находит отклик в каждом сердце и может показаться слишком знакомым и банальным, чтобы на нем можно было останавливаться, но нам можно позволить слегка коснуться одной или двух простых причин, которые навязывают его каждому человеку, который не является тем, о чем очень невежливо говорят Притчи. называет «дураком».
Эта защита явно необходима по самой конституции нашего мужества. Наша природа, очевидно, не республика, а монархия. Оно полно слепых порывов и голодных желаний, которые не обращают внимания ни на какие законы, кроме собственного удовлетворения. Если на шеи этих диких лошадей набросить поводья, они потянут человека к гибели. Они в безопасности только тогда, когда их обуздают, кусают и хорошо удерживают. Кроме того, существуют вкусы и склонности, которые нуждаются в руководстве и явно предназначены для подчинения. Воля должна управлять всем низшим «я», а совесть должна управлять волей. Несомненно, в природе каждого человека есть части, предназначенные для служения, и части, предназначенные для управления, и позволить слугам узурпировать место правителей — значит вызвать такое же дикое смятение внутри, какое Экклезиаст сетовал на то, что он видел в анархические времена, когда он писал, — гуляющие князья и нищие на лошадях. Как сказал Джордж Герберт:
«Не давай волю своему юмору;
Бог дал их тебе под замком».
Далее, эта защита совершенно необходима, потому что существует внешний мир, который апеллирует к нашим потребностям и желаниям, независимо от того, что хорошо и что плохо, а также от моральных последствий удовлетворения этих потребностей. Положите хлеб перед голодающим, и он почувствует желание схватить и сожрать его, независимо от того, принадлежит он ему или нет. Покажите любому из наших животных пристрастий его подходящую пищу, и он не задаст вопросов о том, что правильно или неправильно, а побудит ухватить свою естественную пищу. И даже высшие и благороднейшие части нашей природы слишком склонны искать своего удовлетворения, не имея на это разрешения совести, а иногда и вопреки ее простым запретам. Никогда не безопасно доверять управление жизнью вкусам, склонностям или чему-либо еще, кроме ясного разума, приводимого в движение спокойной волей и действующего с одобрения «Господа Верховного Судьи, Совести».
Но опять же, видя, что в мире больше зла, чем добра, сохранение сердца всегда будет состоять скорее в отталкивании побуждений к уступке злу. Короче говоря, сила и привычка строго говорить «Нет» всей толпе искусителей — всегда главный секрет дворянской жизни. «Тот, кто не имеет власти над своим духом, подобен городу разрушенному и без стен».
II. Не существует эффективной охраны, если не охраняет Бог.
Совет в Притчах – это не просто беззубая банальность, но в предыдущей главе он связан с отеческим советом: «Пусть сердце твое хранит заповеди Мои» и «надейся на Господа всем сердцем твоим». Сердце, которое так доверяет, будет надежно охраняться, и только такое сердце будет защищено. Присущая всем попыткам самосохранения слабость заключается в том, что хранитель и оставаясь одной и той же личностью, чем больше нас нужно сохранять, тем меньше у нас возможностей добиться этого. Если в самом гарнизоне есть предатели, как защищать крепость? Таким образом, если мы хотим эффективно охранять свой характер и контролировать свою природу, мы должны иметь внешний стандарт добра и зла, который не должен отклоняться от изменений нашей температуры. Нам нужен фиксированный фонарь, к которому нужно держаться, который устойчив на устойчивом берегу и не раскачивается вверх и вниз по палубе. Мы очистим свой путь только тогда, когда «будем внимательны к нему по слову Твоему». Ибо даже внутренний наместник Бога, суверенная совесть, может быть искажена, извращена, заставить замолчать и не застрахована от распространяющейся инфекции зла. Когда оно обращается к небу, как зеркало к солнцу, оно освещается и бросает яркий свет в темные углы, но его сила зависит от того, что оно таким образом освещено излучениями самого Света Жизни. И если мы хотим когда-либо обрести принудительную власть над мятежными силами внутри, мы должны вдохнуть в нас Божью силу, которая даст власть и энергию всему хорошему внутри, оживит каждое возвышенное желание, удовлетворит каждое стремление, которое стремится к Нему, запугает все наше зло и быть самим собой.
Нам нужен внешний мотив, который будет стимулировать и побуждать к усилиям. Наша воля навсегда хромает, и мир обладает сильными чарами, которые нам нравятся. И если мы не хотим поддаваться им, то должен быть где-то более сильный мотив, чем тот, который есть в запасах волшебного мира, который будет принудительно тянуть нас к путям, которые, поскольку они направлены вверх и не приносят никакой пищи для низшего «я». , сложны для вялых ног. Для автора этой Книги Притчей мир нес в себе такой мотив. Для нас мир, который есть Любовь, имеет еще большую привлекательность, и мотив, заключающийся в Его смерти за нас, достаточно силен, и он один достаточно силен, чтобы воспламенить всех нас восторженной, благодарной любовью, которая будет сжигать укроти нашу лень, вымети наше зло из наших сердец и сделай нас быстрыми и радостными, чтобы мы могли делать все, что угодно Ему. Если в город Мансул необходимо бросить свежие подкрепления, а это должно быть так, чтобы город не был захвачен, есть один надежный способ обеспечить их безопасность. Наш второй текст говорит нам, откуда должна прийти спасительная сила. Если мы хотим хранить свои сердца со всем усердием, нас должна «хранить сила Божья», и эта сила заключается не просто в том, чтобы отвлечься от осажденной крепости, что может заставить осаждающих отступить и отказаться от своих усилий, но значит войти и овладеть душой, которую она желает защитить. Когда враг видит, что каким-то таинственным образом была доставлена новая помощь, он прекращает осаду. Именно Бог в нас является нашей безопасностью.
III. Без веры нет сохранения небесами.
Петр был экспертом в таких вопросах, поскольку у него был горький опыт, показавший ему, как быстро и уверенно уверенность в себе перерастает в отчаяние. «Хотя все оставят Тебя, но не я», — было сказано всего за несколько часов до того, как он отрекся от Иисуса. Его вера подвела, а затем божественная стража, хранившая его душу, ушла оттуда, и, оставшись один, он пал.
Эта божественная Сила применяется для нашего сохранения при условии, что мы доверяем Ему себя и доверяем Ему за себя. И это условие не произвольное, а предписано самой природой божественной помощи и человеческой веры. Если бы Бог мог сохранить наши души без нашего доверия к Нему, Он бы это сделал. Он делает это, насколько это возможно, но для всех избранных благословений Его дарования, и особенно для того, чтобы сохранять нас свободными от господства нашего низшего «я», в нас должна быть вера, если мы хотим существовать в Господи помоги. Рука, которая держится за Бога в Господе, должна быть протянута и должна схватить Его теплую, нежную и сильную руку, чтобы ее покалывание придало силы. Если сила освобождения победоносно войдет в наши сердца, мы должны распахнуть ворота и приветствовать ее. Вера – это всего лишь открытая дверь для входа Бога. Сама по себе она не имеет большей эффективности, чем дверь, но все ее блаженство зависит от того, что она впускает в потаенные покои сердца.
Я повторяю то, что я пытался показать этими плохими словами. Не может быть благородной жизни без того, чтобы мы не берегли свои сердца; нет эффективной охраны, если не охраняет Бог; нет божественной защиты, кроме как через нашу веру. Напрасно проповедовать самоуправление и самоуправление. Если мы не сможем сказать осаждённому сердцу: «Господь — Хранитель твой; Он сохранит тебя от всякого зла; Он сохранит душу твою», — мы лишь добавляем к бремени человека еще одно невыполнимое повеление. И мы не постигаем и не испытываем божественное сохранение в его наиболее блаженной и полной реальности, пока не найдем его в Господе, который «способен удержать нас от падения и представить нас непорочными пред лицом Своей славы с великой радостью». .'
ПРИТЧИ, ст. 22: ПУВИ ГРЕХА
«Собственные беззакония его возьмут на себя нечестивого, и он будет связан узами грехов своих» (ПРИТЧИ, ст. 22).
В нежной картине Осии о божественном воспитании Израиля, которое, увы! не оказали эффекта, мы читаем: «Я связал их веревками человека», что далее объясняется как «узья любви». Метафора в сознании пророка, вероятно, представляет собой метафору ребенка, которого «учат идти» и которого поддерживают на первых порах при помощи поводков. Бог привлек Израиль, хотя Израиль не поддался этому привлечению. Но если этим нежным, притягательным влияниям, всегда исходящим от Него, противостоять, то другая связка веревок, уже не поддерживающая и не притягивающая, но препятствующая и сковывающая, обвивает мятежную жизнь, и человек становится подобен дикому существу. пойманный в ловушку охотника, опутанный сетью и скованный когда-то свободными конечностями. Перед всеми нами открыт выбор: позволим ли мы Богу привлечь нас к Себе сладкими человеческими нитями Его воспитательной и терпеливой любви, или, отбросив их, которые лишь глупое своеволие сводит к ограничениям, обречем себя на то, чтобы быть заключённые в узкой комнате наших собственных грехов. Мы можем выбирать, какое состояние будет нашим, но одно или другое из них должно быть нашим. Мы можем либо быть привлечены шелковой нитью Божьей любви, либо мы можем быть «удержаны веревками» наших грехов.
В обоих разделах нашего текста совершенные злые дела рассматриваются как имеющие странную, торжественную жизнь отдельно от их совершившего, благодаря чему они становятся влиятельными факторами в его последующей жизни. Их проблемы с другими могут быть важными, но их проблемы с ним — самые важные из всех. Отдача ружья на плече стрелявшего несомненно, ранил ли что-нибудь вылетевший из дула патрон или нет. «Его собственные беззакония возьмут нечестивых» — они окружают его, мрачную компанию, которой он дал независимое существо и которая теперь «взяла» его в плен и наложила на него жестокие руки. Давно забытый роман повествует о судьбе «современного Прометея», создавшего и вдохнувшего жизнь в ужасное существо в облике человека, ставшее проклятием жизни его создателя. Эта трагедия повторяется снова и снова. Мы не закончили наши злые дела, когда мы их совершили, но они, в очень ужасном смысле, начинают совершаться, когда они совершены. Мы сеем семена, и из семени вырастают зубы дракона.
Взгляд на человеческий опыт, изложенный, особенно во втором предложении этого текста, направляет наш взор в темные места, в которые не приятно заглядывать, и многие из вас обвинят меня в мрачной проповеди, если я попытаюсь превратить рефлексивную всмотритесь в них, но никто не сможет обвинить меня в том, что я проповедую неверно. Невозможно перечислить все нити, составляющие сеть, в которую нас удерживают наши собственные злые дела, но позвольте мне указать на некоторые из них.
I. Наши злые дела становятся злыми привычками.
Мы все знаем, что все, что сделано однажды, становится легче сделать снова. Это верно как в отношении хороших, так и плохих поступков, но «больные сорняки растут быстро», и сформировать плохую привычку гораздо легче, чем хорошую. Молодой побег сначала зеленый и гибкий, но вскоре становится деревянистым, вырастает высоким и проникает глубоко. Мы все можем проверить утверждение нашего текста, вспомнив трепет совести, отвращение к самому себе, страх разоблачения, которые сопровождали первое совершение какого-либо злодеяния, и тишину невозмутимой, почти бессознательной легкости, которая сопровождала более поздние повторения это. Грехи чувств и животных страстей дают наиболее яркие примеры этого, но этим они ни в коем случае не ограничиваются. Нам достаточно внимательно посмотреть на свою жизнь, чтобы осознать действие в ней этого торжественного закона, как бы ясно мы ни представляли более грубые формы злых дел. Для всех нас верно, что обычай давит на нас «грузом, тяжелым, как мороз, и глубоким, почти как жизнь», и что эфиопу так же трудно изменить свою кожу, а леопарду — свои пятна, как и тем, кто « привыкший делать зло», чтобы «делать добро».
Но опыт учит не только тому, что злые дела быстро закрепляются в дурных привычках, но и тому, что по мере того, как привычка быстрее захватывает нас, уменьшается и плохое удовольствие, ради которого совершаются поступки. Изюминка, которая частично скрывала горький вкус когда-то жадно проглоченного кусочка, почти исчезла, но кусочек все еще ищут и проглатывают. Импульсы усиливаются по мере того, как ослабевают мотивы, жертва подобна быку, соблазняемому по дороге на бойню сначала сочным кормом, который держат перед ней, а затем загоняют туда колющими стрекалами и тяжелыми ударами. Многие люди настолько полностью опутаны сетью, которую расставили для них собственные злые дела, что совершают грех еще раз не потому, что находят в этом какое-то удовольствие, а по той единственной причине, что он уже неоднократно совершал его. , и привычка - его хозяин.
Есть много форм зла, которые заставляют нас повторять их по другим причинам, кроме силы привычки. Например, бухгалтер-мошенник вынужден продолжать делать ложные записи в книгах своего работодателя, чтобы скрыть свои расчеты. Кто вступает на круто спускающуюся дорогу, к которой приглашает нас самоудовлетворение, тот вскоре обнаруживает, что находится на наклонной плоскости, хорошо смазанной, и что на него действует принуждение идти дальше, хотя он может отшатнуться от спуска и с трепетом осознавать о том, каким должен быть конец. Пусть никто не говорит: «Я сделаю этот сомнительный поступок только один раз и никогда больше». Грех подобен осьминогу, и если отвратительное существо обхватит человека кончиком тонкой нити, оно полностью окутает его и потянет к жестокому клюву.
Вспомним тогда, как быстро дела становятся привычками, и как оковы, сначала шелковистые, быстро сменяются железными цепями, и как жажда возрастает так быстро, как уменьшается удовольствие от ее удовлетворения. Давайте помнить, что существует много видов зла, которые, кажется, заставляют себя повторяться, чтобы избежать их последствий и скрыть грех. Давайте помнить, что ни один человек не может осмелиться сказать: «Я сделаю это только один раз». Будем помнить, что поступки со страшной быстротой превращаются в привычки, и будем остерегаться, чтобы своими безбожными делами мы не сковали себе цепи тьмы.
II. Наши злые дела заточают нас навсегда.
Трагедия человеческой жизни состоит в том, что мы плетем себе кандалы, которые удерживают нас от следования и обеспечения того единственного блага, для которого мы созданы. Наше злое прошлое держит нас в крепкой хватке. Веревки, связывающие наши конечности, сплетены нами самими. Что, если не мы сами, является причиной того, что многие из нас не поддаются милостивому обращению нас к Небу? Своими действиями мы заковали цепи и сплели сеть, удерживающую нас в плену. Это мы сами парализовали свою волю, так что свет Божий видим лишь как слабый отблеск вдалеке и не осмеливаемся двинуться, чтобы последовать за сиянием. Это мы задушили или заставили замолчать нашу совесть, извратили наши вкусы и совершили насилие над всем в нас, кто «жаждет Бога, даже Бога живого». Увы! сколь многие из нас позволили какой-то сильной дурной привычке настолько овладеть нами, что она подавила наши высшие импульсы и заставила замолчать внутренний голос, взывающий к живому Богу! Нас удерживает от Него наше худшее «я», и тот, кто позволяет тому, что низшее в нем удерживает его от следования за Богом, который является «целью и целью его существа», пойман и заключен в тюрьму веревками, сотканными и связанными из его грехи. Неужели среди нас нет тех, кто, будучи честными с самими собой, знает, что они уже давно были бы истинными христианами, если бы не одно дорогое зло, от которого они не решаются избавиться? Воля неспособна решительно желать добра, совесть умолкает, как будто язык вынимают из буйка на мелководье, вкусы извращаются и отправляются искать среди преходящих сокровищ земли то, что может дать им только Бог, - это «шнуры» из которых вывязаны сети, которые удерживают многих из нас в плену и мешают нашим ногам следовать за Богом, даже за живым Богом, следовать за Ним и обладать Им — единственная свобода души, единственная настоящая радость жизни.
III. Наши злые дела сами по себе наказывают.
Я не рискну говорить о загробных проблемах. Не человеку навязывать это своим братьям. Но даже с точки зрения этой Книги Притчей ясно, что «праведникам будет воздано на земле, а тем более нечестивцам и грешникам». Вероятно, именно земные последствия проступка имели в виду пословица. И мы не должны позволять нашему христианскому просвещению относительно будущего отнимать у нас уверенность, которая во многом отражается в человеческой жизни здесь и сейчас, что, несмотря на очевидные исключения в отношении преуспевающего греха и испытанной праведности, верно, что «всякое преступление и непослушание получит справедливое вознаграждение». Жизнь полна последствий злодеяний. Даже здесь и сейчас мы пожинаем то, что посеяли. Всякий грех есть ошибка, даже если мы ограничим свой взгляд последствиями, которых он ищет в этой жизни, и последствиями, с которыми он действительно столкнулся. «Мошенник — это обходительный дурак». Правда, мы верим, что будущая жатва настолько полная, что по сравнению с ней собранные здесь частичные урожаи кажутся незначительными. Но автор этой пословицы, который мало знал об этом будущем, увидел достаточно в медитативном обзоре настоящего, чтобы убедиться в том, что последствия злодеяний неизбежны и в самом прямом смысле карательны. И оставив вне поля зрения все, что лежит во тьме за ее пределами, конечно, если суммировать увечные стремления, извращенные вкусы, закостенение благородных эмоций, разрушение баланса природы, ослепление ока души, принижение и сужение всей природы, а также многие другие раны, нанесенные лучшим качествам человека, которые являются неизбежным результатом злых дел, нам не нужно сомневаться в том, что каждый грешный человек ужасно «связан узами своего греха». Жизнь – это время сеяния, но это также и время жатвы, и нам не нужно ждать смерти, чтобы убедиться в истинности торжественного предупреждения о том, что «сеющий в плоть, от плоти пожнет тление». Итак, не будем делать никаких дел, не спрашивая себя: какой будет урожай? и если из каких-либо дел, которые мы сделали, нам придется пожинать печаль или внутреннюю тьму, давайте будем благодарны, что на опыте наш Отец учит нас, как горько и как зло это оставить Его, и отбросить Его страх от наши своенравные духи.
IV. Шнуры можно ослабить.
Горький опыт учит, что пленяющая сеть цепляется слишком туго, чтобы ее можно было сорвать с наших конечностей собственными усилиями. Нет, скорее, сеть и пленник суть одно, и тот, кто пытается сбросить с себя гнет, мешающий ему следовать добру, пытается сбросить с себя самого себя. Отчаянная проблема, которая стоит перед всеми попытками самоисправления, содержит в себе две вопиющие невозможности: во-первых, как уничтожить прошлое; во-первых, как искоренить зло, которое является частью моего «я», и при этом сохранить себя целостным. Сама суть проблемы показывает, что она неразрешима, и кульминацией всех честных попыток сделать нечистое чистым средствами, доступными для самой нечистой вещи, является отчаянный крик: «О несчастный я человек!» кто избавит меня от тела смерти этой?»
Но к людям, извивающимся во власти греховного прошлого, или парализованным и безразличным, потому что они безнадежны или потому что им понравилось их пленение, приходит тот, чье имя — «Разрушитель», чья миссия — провозгласить свободу. пленникам, и чья рука, положив руку на веревки, связывающие душу, заставляет их безвредно падать с членов и освобождает раба. Многие языки прославляют Иисуса за многие великие дары, но Его настоящая работа, присущая только Ему Самому, — это Его работа над грехом и грехами мира. Он имеет дело с тем, с чем ни один человек не может справиться сам или своими силами. Он может отменить наше прошлое, чтобы оно не управляло нашим будущим. Он может дать новую силу для борьбы со старыми привычками. Он может дать новую жизнь, которая ничем не обязана прежнему «я» и свободна от его порчи. Он может разрушить бремя греха, «закон духа жизни в Господе Иисусе» может сделать любого из нас, даже того, кто больше всего связан и скован цепью своих грехов, «свободным от закона греха и греха». смерть.' Мы не можем разорвать цепи, которые сковывают нас, и нашу собственную борьбу, подобную порывам дикого зверя, попавшего в кандалы, но крепче стягиваем узы. Но цепи, которые невозможно разорвать, можно расплавить, и это может случиться с каждым из нас, как это случилось с тремя евреями в печи, когда царь «удивился» и спросил: «Разве мы не бросили троих связанных людей посреди Огонь?' и с удивлением заявил: «Вот, я вижу четырех мужчин, свободно ходящих посреди огня, а вид четвертого подобен сыну богов».
ПРИТЧИ VIII. 21. ПОДАРОК МУДРОСТИ
«Чтобы я мог дать тем, кто любит меня, наследовать имущество» (ПРИТЧИ VIII). 21.
Слово, переведенное здесь как «субстанция», является своеобразным. Действительно, в этом отрывке оно используется в уникальной конструкции. Оно означает «бытие» или «существование» и, по-видимому, было заимствовано еврейскими мыслителями, от которых произошли книги, обычно называемые «Книгами мудрости», как одно из их почти технических выражений. «Субстанция» может использоваться в нашем переводе в ее философском значении как предполагаемая реальность, лежащая в основе явлений, но если мы заметим, что в следующем параллельном предложении мы находим «сокровища», то кажется более вероятным, что в тексте его следует понимать в своем вторичном и весьма приниженном значении богатства, материальных благ. Но награда, уготованная здесь любителям небесной мудрости, гораздо больше, чем мирское благо. В глубочайшей истине их существо — это Сам Бог. Те, кто любят и ищут мудрость этой книги, обладают Им, и, обладая Им, становятся обладателями своего истинного существа. Они являются владельцами и хозяевами самих себя, и в их сердцах есть источник жизни, потому что Бог обитает в них и в них.
I. Поиск, который всегда находит.
«Те, кто любит мудрость», возможно, является еврейским переводом слова «философ», и, возможно, на еврейских учителей мудрости оказала влияние Греция, но их концепция мудрости имеет более глубокий источник, чем греческая, и под любовью к ней они подразумевали следующее: совершенно иное отношение ума и сердца, чем у греческого философа. Об учениках Платона никогда нельзя было сказать, что их поиски обязательно завершатся тем, что они ищут. Многие люди тогда, и многие люди впоследствии, и многие люди сегодня «следовали за знанием, как заходящая звезда», и уловили лишь проблеск далекого и сомнительного света. Есть только один поиск, который всегда наверняка найдет то, что ищет, и это поиск, который знает, где находится объект, и ищет не то, местонахождение чего неизвестно, а то, местонахождение которого неизвестно. это точно. Многочисленные голоса человеческих целей кричат: «Кто покажет нам что-нибудь хорошее?» Искатель, который обязательно найдет, — это тот, кто молится: «Господи, вознеси на нас свет лица Твоего». Сердце, которое искренне и в высшей степени влияет на Бога, никогда не будет осуждено на тщетные поиски. Сама мудрость этой книги представлена как провозглашение: «Те, кто искренне ищет меня, найдут меня», и с тех пор смиренные души во все времена ставили свою печать, что это слово соответствует их опыту. Ибо в каждом таком случае есть два искателя: Бог и человек. «Отец ищет таких, чтобы поклоняться Ему», и Его любовь распространяется по миру, стремясь и ища сердца, которые обратятся к Нему. Пастух ищет заблудившуюся овцу и кладет ее себе на плечи, чтобы отнести обратно в загон. Иисус Христос – воплощение ищущей любви Божией. И человек, ищущий, находит Бога, или, скорее, его находят небеса, ибо никакое стремление к Нему не является тщетным, ни одно стремление без ответа, ни одно усилие найти Его без ответа. Мы имеем столько Бога, сколько хотим, столько, сколько наши желания позволяют нам получить. Всепроникающая атмосфера проникает в каждую щель, открытую для нее, и ни одной ищущей душе никогда не приходилось говорить: «Я искала Его, но не нашла Его».
Есть ли еще какой-нибудь квест, о котором можно сказать то же самое? Разве все пути человеческих усилий не усеяны скелетами людей, которые терзались и трудились всю свою жизнь в тщетных попытках достичь целей, ускользнувших от их власти? Разве мы не знаем болезнь разочарованных усилий или более печальную болезнь успешных усилий, которые обеспечили кажущееся благо, но в конце концов обнаружили, что оно не так уж и хорошо? Христианская жизнь, среди всех неудач человеческих усилий, является единственной жизнью, в которой поиск добра лишь немного менее благословенен, чем его обретение, и в которой всегда верно утверждение: «Ищущий находит». И такая находка не умерщвляет дух поиска, ибо в каждой находке есть новое открытие новых глубин Господа и, как следствие, обострение желания продвигаться дальше в бездну Его Существа, так что стремление и плод всегда порождают каждое иное, восходящее, духовное продвижение души вечно.
II. Находка, которая всегда благословлена.
Мы видели, что бытие — это дар, обещанный любителям мудрости, и что это обещание может относиться либо к обладанию Богом, источником всего сущего, либо к истинному обладанию самим собой, что является следствием наше владение Им. В любом аспекте это обладание является блаженством. Если у нас есть Бог, у нас есть настоящая жизнь. Мы по-настоящему владеем собой, когда у нас есть Бог. Мы действительно живем, когда в нас живет Бог, жизнь всей нашей жизни. Мы — это мы сами, когда мы перестали быть собой и приняли Бога за свою Самость.
Такая жизнь, богоносная, приносит то одно благо, которое соответствует всему нашему естеству. Все остальные блага фрагментарны, а фрагментарность неадекватна, как это, к сожалению, доказывает неустанный поиск людьми различных форм добра. Почему купец скитается по морю и суше в поисках множества прекрасных жемчужин? Потому что он не нашел ни одного дорогого, а старается их числом восполнить недостаток каждого. Но душа создана не для того, чтобы находить свое богатство в многообразном, а в одном, и никакая совокупность несовершенств не составит полноты, и никакое количество частичных удовлетворений того и другого аппетита или желания не заставит человека почувствовать, что он обладает достаточно и более чем достаточно. Мы должны иметь все хорошее в одном Лице, если мы хотим когда-либо познать полное удовлетворение. Для нашего блаженства будет губительно, если нам придется прибегнуть к сотне разных источников для разных поставок. Истинное блаженство просто и в то же время бесконечно сложно, поскольку оно происходит от обладания одной Личностью, в которой обитают для нас все формы добра, понимается ли добро как интеллектуальное, моральное или эмоциональное. То, что не может быть всем для ищущей души, вряд ли стоит того, чтобы ее искать, и, конечно же, не мудро предлагается в качестве объекта поиска жизни, поскольку такая жизнь будет неудачной, если она не сможет найти свой объект, и едва ли менее трагично. , хотя, возможно, менее заметно, провал, если он его найдет. Все остальное добро лишь кажущееся; Бог — единственный реальный объект, который удовлетворяет все желания и нужды человека, благословляет его настоящим блаженством и наполняет чашу жизни напитком, утоляющим жажду и насыщающим самого жаждущего.
III. Блаженство, которое длится всегда.
Тот, кто находит Бога, как может найти Его каждый из нас, в Господе, нашел Добро, которое не может измениться, пройти или устареть. Его блаженство будет длиться всегда, пока он будет крепко держаться за то, что имеет, и не позволит никому забрать его венец.
Ибо христианское добро — единственное, которое не стареет и не увядает. Мы никогда не сможем исчерпать Бога. Нам никогда не придется уставать от Него. Обладание лишает другие богатства их очарования, а другие удовольствия – их острой сладости. Мы устаем от большинства хороших вещей, а те, что у нас уже давно есть, обычно находят несколько блеклыми и устаревшими. Привычка — смертельный враг удовольствия. Но это только усиливает радость, возникающую от обладания Богом в Господе. Сведенборг сказал, что самые старые ангелы выглядят самыми молодыми, и те, кто дольше всего переживает радость общения с Богом, больше всего наслаждаются каждым его случаем. Мы никогда не сможем испить чашу Его любви до дна, и она будет свежей и сверкающей, пока у нас есть губы, способные впитать ее. Он хранит хорошее вино до последнего.
Благо христианина — единственное добро, которое нельзя отнять. Потери и перемены иногда разоряют миллионера, и возможность потери омрачает все земное добро бледными предчувствиями. Все, что находится вне субстанции души, может быть изъято, но обладание Богом в Господе настолько сокровенно и внутренне, настолько переплетено с глубочайшими корнями личного существа христианина, что его невозможно отобрать от них никаким образом. потрясения времени или перемен. Есть только одна рука, которая может положить конец этому владению, и это его собственная рука. Он может отдалиться от Бога, отдав себя греху и миру. Он может опустошить святыню и заставить обитающее в ней божество сказать, как гласит легенда, услышанная в Храме в ночь перед тем, как римские солдаты осквернили Святая Святых: «Пойдем». Но, кроме него самого, «ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни какая другая тварь» не в силах отнять того верного Бога, к которому цепляется бедная душа и в котором тот, кто так цепляется, находит свое неизменное благо.
Христианское благо — единственное, от которого нас нельзя отнять. Мрачный псалом рисует нам жизнь и конец людей, «которые доверяют множеству своего имущества» и чьи «внутренние мысли заключаются в том, что они основали семьи, которые будут долговечны». В нем говорится, что «это их путь — безумие», и тем не менее он одобрен толпой. Она позволяет нам увидеть основателя семьи, обладателя обширных земель, спускающегося в могилу, ничего не уносящего с собой, лишенного славы и со Смертью в качестве своего пастыря, который угнал свое стадо с здешних приятных пастбищ в тоскливость Шеол. Но у этого пастыря двойная должность. Некоторых он отделяет от всего их имущества, надежд и радостей. Некоторых он, несмотря на свой суровый вид и суровое, несмотря на свое руководство, ведет к зеленым пажитям Божьим и, как последний посланник любви Божией в Господе, объединяет души, нашедшие Бога среди земных отвлечений, с Богом. Кого они будут знать лучше и обладать более полно и благословенно среди бесконечных блаженств и прогрессирующих благословений Небес.
ПРИТЧИ VIII. 30, 31 — МУДРОСТЬ И ХРИСТОС
«Тогда я был рядом с ним, как воспитанный вместе с ним, и я ежедневно был его отрадой, всегда радуясь пред ним; 31. Радуясь обитаемой части своей земли; и радость моя была с сынами человеческими» (ПРИТЧИ VIII). 30, 31.
Между двумя частями этой Книги Притчей есть особенная разница. Основная его часть, начиная с главы X, содержит собрание отдельных максим, которые можно назвать продуктом освященного здравого смысла. Они проницательны и невзрачны, но не отличаются особой духовностью или возвышенностью. К ним предшествует эта вводная часть, непрерывная, возвышенная по стилю и олицетворяющая божественную мудрость, восходящую к великой возвышенности как мысли, так и выражения. Кажется, будто основная часть книги была дополнена введением, написанным другой рукой, а не составителями различных наборов пословиц. Очевидно, это связано с интеллектуальным движением, возможно, не лишенным влияния греческой мысли и хронологически являющимся самым поздним из элементов, составляющих Священные Писания Ветхого Завета. Вместо лирического рвения пророков и благоговейной интуиции псалмопевцев мы имеем восхваление Мудрости. Но этот благородный портрет не является копией греческой концепции, а содержит в себе свои особенности. Она выступает против вопиющей, показной Глупости и стремится привлечь к себе мужчин высокими мотивами и предлагая чистые удовольствия. Она не личность, но олицетворение одного из аспектов божественной природы, и, поскольку она представлена как желающая отдать себя людям, этот царственный образ затеняет великую истину о самосообщении Бога как цели. и кульминация всего Его откровения.
Мы находимся на неправильном пути, когда ищем более или менее полного сходства между «Мудростью» Притчей и «Софией» греческих мыслителей. Это скорее несовершенное, но реальное ожидание Иисуса, чем бледное отражение греческой мысли. Путь к совершенному откровению Бога в воплощении был подготовлен пророком и псалмопевцем. Разве не было оно также подготовлено этим видением Мудрости, которая всегда была с Богом, но тем не менее наслаждалась сынами человеческими и, хотя «всегда радовалась пред Ним», все же радовалась в обитаемых частях земли?
Посмотрим же, каким бы несовершенным ни был наш взгляд, на самооткровение в Притчах олицетворенной Божественной Мудрости и сравним его с откровением воплотившегося Божественного Слова.
I. Самораскрытие Мудрости.
Слова, переведенные в Авторизованной версии как «Воспитанный вместе с ним», в исправленной версии переведены как «мастер-мастер» и, похоже, предназначены для обозначения Мудрости – то есть, конечно, божественной Мудрости – как Божьего творения. агент творческого акта. В предыдущем контексте она торжествующе провозглашает свое существование до Его «древних дел» и что она была с Богом, «или когда-либо была земля». Прежде гор вечных она была, прежде фонтанов сверкали в свете и освежали землю, текли воды ее. Но это присутствие – это еще не все. Мудрость была божественным посредником в творении. Эта мысль выходит за рамки древней: «Он сказал, и это было сделано». Бытие рассматривает божественное повеление как причину существования существ. Бог сказал: «Да будет – и было»: проявление Его воли было импульсом, в ответ на который возникли существа. Это великая мысль, но медитативный мыслитель в нашем тексте размышлял над фактами творения и, несмотря на все их кажущиеся несовершенства и ошибки, пришел к выводу, что все они могут быть признаны «очень хорошими». Для него эта чудесная вселенная является не только продуктом суверенной воли, но и человеком, руководимым в своих действиях всевидящей Мудростью.
Тогда отношение этой божественной Мудрости к небу представляется как постоянное наслаждение и детская радость в Нем, или, как это слово буквально означает, «игра» в Нем. Какую бы энергию творческого действия ни намекала предыдущая фигура «мастера-работника», эта энергия не требовала усилий. Для божественной Мудрости творение было лёгкой задачей. Она не была настолько занята этим, чтобы прерывать свое удовольствие от созерцания Бога, и ее задача доставляла ей бесконечное удовлетворение, ибо она «радовалась всегда» пред Ним, и она радовалась Его обитаемой земле. Писатель не брезгует приписывать творцу что-то вроде того накала удовлетворения, которое мы испытываем от хорошо выполненного произведения, восторга поэта или художника, когда он видит свои мысли, воплощенные в мелодии или сияющие на холсте.
Но здесь есть более великая мысль, чем эти, поскольку автор добавляет: «И радость моя была с сынами человеческими». Примечательно, что в предыдущем стихе использовано то же самое слово. «Наслаждение небесной Мудростью в Господе» мало чем отличается от радости, обращенной к человеку. «Сыны человеческие» — последнее, благороднейшее произведение Творения, и на них, как на сияющей вершине, царит ее восторг. Эти слова описывают не только то, что было истиной при возникновении человека, как максимально возможную вершину творческого совершенства, но и являются откровением того, что до сих пор остается истиной.
Нельзя не чувствовать, как во всем этом поразительнейшем раскрытии глубины Божией на грани раскрытия оказывается более глубокая тайна. Здесь есть, как мы уже сказали, олицетворение, но кажется, что есть Личность, просвечивающая или смутно различимая, движущаяся за завесой. Мудрость является агентом творения. Она творит с легкостью, и доставлять удовольствие господину, а также своей работе, которая не требует никаких усилий при выполнении, и все это очень хорошо. Больше всего она радуется сыновьям человеческим, и эта радость постоянна. Не принадлежит ли и этот неизвестный иудейский мыслитель, так же как пророк и псалмопевец, к тем, кто шел прежде, восклицая: «Осанна Грядущему во имя Господне»? Обратимся к Новому Завету и найдем ответ на этот вопрос.
II. Высшее откровение божественного Слова.
Не может быть никаких сомнений в том, что Новый Завет придерживается учения о том, что Вечное Слово Божье, воплотившееся в Господе, было агентом творения. Иоанн в своем глубоком прологе к Евангелию излагает глубочайшие истины в кратких односложных предложениях, причем произносит их без тени чувства, что они нуждаются в доказательстве. Для него они аксиоматичны и самоочевидны. «Все было создано Им». Слова — это слова ребенка; мысль улетает за пределы досягаемости человеческого разума. Павел также добавляет «Аминь», когда провозглашает, что «Все чрез Него и для Него создано, и Он прежде всего, и все Им держится». Автор Послания к Евреям провозглашает Сына, «через которого Он сотворил миры и который держит все словом силы Своей» и не гнушается перенести на небо великую поэзию псалмопевца, воспевавшего «Тебе, Господи, в начало положило основание земли, и небеса — дело рук Твоих». Когда мы говорим о Личностях Божества, мы говорим о вещах слишком глубоких для нас, но тем не менее мы знаем, что Вечное Слово, которое было от начала, стало плотью и обитало среди нас. Олицетворенная Мудрость Притчей – это личное Слово пролога Иоанна. Иоанн почти цитирует первое, когда говорит: «То же было в начале с Богом». ибо его слово напоминает величественное заявление: «Господь владел мною в начале пути Своего… Я был создан в начале, или когда была земля». Тогда есть два начала, одно затерянное в глубине вневременного бытия, одно — начало творческой деятельности, и то Слово было у Бога как в самом отдаленном, так и в ближайшем начале.
Но древнее видение еврейского мыслителя еще дальше предвосхищало совершенное откровение Нового Завета, в его мысли о непрерывном общении между олицетворенной Мудростью и Богом. Эта смутная мысль о совершенном общении и взаимообмене наслаждений вспыхивает с удивительной ясностью, когда мы думаем о Том, Кто говорил о «славе, которую я имел у Тебя прежде создания мира» и спокойно провозглашал: «Ты возлюбил Меня прежде основания мира». мир.' В эту глубину взаимной любви мы не можем заглянуть, и наши глаза слишком близоруки, чтобы вынести сияние этого сверкающего обмена славой, но мы лишим земную жизнь Иисуса ее пафоса и спасительной силы, если не признаем что в Нем олицетворение Притчей стало личностью, и что, когда Он стал плотью, Он не только взял на Себя одежду смертности, но и снял с себя «видимые одежды Его императорского величия», и что Его бытие можно найти в моде. как человек смирил Себя сверх всякого унижения, которое впоследствии было Ему.
Но еще далее евангельская действительность дополняет и завершает олицетворение Притчей тем, что показывает нам божественную личность, которая так обратилась к «сынам человеческим», что приняла на Себя их природу и Сам понес их болезни. Еврейский писатель имел великие мысли о божественном снисхождении и был уверен, что любовь Божия покоится еще на людях, как бы они ни были грешны, но даже он не мог предвидеть чуда долготерпеливой любви в Воплотившемся Иисусе, и у него не было силы проникновения в глубины сердца Бога, что позволило ему предвидеть страдания и смерть Иисуса. Пока это высшее самопожертвование не стало фактом, оно было немыслимо. Увы, теперь, когда это факт, для скольких сердец, которые в этом нуждаются больше всего, это все еще невероятно. Но, несмотря на все ожидания, как таковые, это корень всей радости, основа всей надежды, и для миллионов грешных душ это их единственное прибежище, их высший пример и образец жизни.
Еврейский мыслитель видел проблеск божественной мудрости, которая восхищала человека, но он не мечтал о божественном склонении разделить человеческие горести или о такой любящей человечности, которая взяла на себя его ограничения, а не только пожалела их как Образы Божии, но принять часть того же и умереть. То, что человек может служить божественному удовольствию, чудесно, но то, что Бог участвует в человеческом горе, не вызывает удивления. Тем самым древнему олицетворению придается новая нежность, и величественная форма божественной Мудрости смягчается и растворяется в еще более величественном и нежном подобии божественной Любви. И это не только проблеск искупительной любви Иисуса, когда Он обитает здесь среди нас, но мы должны помнить, что Иисус радуется сыновьям человеческим, когда они снова любят Его в ответ. Все сладкие тайны нашего любящего общения с Ним и Его радости в нашей вере, любви и послушании, все тайные сокровища Его самовложения и пребывания в душах, открывающихся Его входу, представлены в эта мысль. Мы можем служить радости Иисуса, и когда Его принимают в любое сердце и любовь любого человека отвечает Ему, Он видит труд Своей души и удовлетворяется.
III. Призыв личного Слова к каждому из нас.
Мудрость Притч изображена в своем царственном достоинстве, призывающей к себе людей и обещающей им удовлетворение всех их потребностей. Она описывает себя так, чтобы это описание могло привлечь к ней мужчин. Самораскрытие Бога — Его величайшее средство привлечения людей к Нему. Нам достаточно знать Его таким, какой Он есть на самом деле, чтобы любить Его и прилепляться к Нему. Более прекрасная форма, чем она, приблизилась к нам и зовет нас с более нежными приглашениями и лучшими обещаниями. Божественная Мудрость стала Человеком с «сладкими человеческими руками, губами и глазами». Такова была Его радость в сыновьях человеческих, что Он лишил Себя Своей славы и завершил работу более великую, чем та, над которой Он руководил, когда горы были установлены и возникли холмы. Теперь Он призывает нас, и Его призыв нежнее и обещает более высокие благословения, чем был и был призыв Мудрости. Она позвала простых: «Приходите, ешьте хлеб мой и пейте вино, которое я смешала». Он приглашает нас: «Кто жаждет, иди ко Мне и пей», и накрывает для нас стол, и призывает нас есть хлеб, который есть тело Его, преломленное за нас, и пить вино, которое это Его кровь, пролитая за многих для прощения грехов. Она обещает «богатство и честь, да, вечное богатство и праведность». Его голос дрожит от сочувствия, он зовет усталых и обремененных, о которых она почти не думает, и предлагает им подарок, который может показаться достаточно скромным по сравнению с ее более блестящими предложениями фруктов, лучше золота и доходов, лучше, чем отборное серебро. , но которые приближаются к всеобщим потребностям, дару покоя, которого на самом деле жаждут все люди, и которым не обладает никто, кроме тех, кто принимает на себя Его иго. «Смотрите, не отвратитесь вы от Глаголющего, ибо если они не избежали того, когда отвергли Тую, что говорила устами иудейского мыслителя древности, то тем более не избежим мы, если отвратимся от Того, кто умоляет нас с небес». ' Иисус есть сила Божия и мудрость Божия, и именно в Нем распятые наши слабости и наше безумие становятся сильными и мудрыми, и древнее обещание Мудрости исполняется: «Кто нашел Меня, тот нашел жизнь и получит благосклонность Господин.'

ПРИТЧИ х. 29 — ДВОЙНОЙ АСПЕКТ БОЖЕСТВЕННОЙ РАБОТЫ
«Путь Господень — сила праведным, а делающим беззаконие — погибель» (ПРИТЧИ 10). 29.
Вы заметили, что слова «должно быть» в последнем предложении являются дополнением. Они совершенно не нужны и на самом деле скорее мешают смыслу. Они разрушают полноту антитезы между двумя половинами стиха. Если вы опустите их и предположите, что «путь Господень» — это то, о чем говорится в обоих предложениях, вы получите гораздо более глубокий и полный смысл. «Путь Господень — сила праведным; а делателям беззакония погибель». Точно так же и то, что является силой для одного человека и гибелью для другого, и моральная природа человека определяет, что именно будет для него. Это проникающее слово, которое проникает глубоко внутрь. Неизвестные мыслители, острому пониманию фактов человеческой жизни, которым мы обязаны этой Книгой Притчей, в течение многих часов размышляли над запутанными и сложными судьбами людей и кристаллизовали наконец свои размышления в этой мысли. В ней они натолкнулись на принцип, который объясняет очень многие вещи и преподает нам множество важных уроков. Давайте попробуем понять, что имеется в виду, а затем рассмотрим некоторые применения и иллюстрации этого принципа.
I. Итак, сначала позвольте мне попытаться ясно объяснить значение и значение этих слов. «Путь Господень» означает, иногда в Ветхом Завете, а иногда в Новом, религию, рассматриваемую как путь, которым Бог желает, чтобы человек шел. Итак, мы читаем в Новом Завете слово «путь» как обозначение исповедания и практики христианства; а «путь Господень» часто используется в псалмах для обозначения пути, который Он прокладывает для человека по Своей суверенной воле.
Но смысл здесь, конечно, не в этом. Здесь имеется в виду не тот путь, по которому Бог предписывает нам идти, а тот путь, по которому идет Он Сам; или, другими словами, сумма божественного действия, торжественных шагов Бога через творение, провидение и историю. «Исход Его — от века». «Его путь лежит в море». «Его путь лежит в святилище». В современном языке есть целый набор фраз, которые означают то же самое, что иудей понимает под «путем Господним», только Бог не учитывается. Они говорят о «теке событий», «общей тенденции вещей», «законах человеческих дел» и так далее. Я, со своей стороны, предпочитаю старомодный «еврейизм». Для многих современных мыслителей весь ход и тенденция человеческих дел не оставляет никаких признаков того, что ими управляет человек. Они слышат столкновение и скрежет противоборствующих сил, гром, словно падающие лавины, и стоны, словно бездомный ветер, но они слышат звуки шагов, эхом разносящиеся сквозь века. У этого древнего учителя был более острый слух. Хорошо для нас, если мы разделим его веру и во всем остальном увидим отвлекающие тайны жизни и истории, «путь Господень!»
Но это выражение не только указывает на действие личной божественной Воли в человеческих делах, но и представляет это действие как единое, однородное и последовательное целое. Какими бы сложными, а иногда и явно противоречивыми ни были отдельные события, в них было единство, и все они сводились к одному результату. Писатель говорит не о «путях», а о «путе» как о великом единстве. Все это представляет собой один непрерывный, связанный и последовательный режим работы от начала до конца.
Автор этой пословицы верил в путь Господень нечто большее. Он считал, что хотя он и выше нашего пути, все же человек может кое-что о нем знать; и что бы ни было в нем загадочного, а иногда и душераздирающего, одно можно сказать наверняка: как нас учили в последние годы на другом диалекте, это «способствует праведности». «Облака и тьма вокруг Него», но авторы Ветхого Завета никогда не колебались в убеждении, которое было душой всего их героизма и жизненной кровью их религии, что в сердцах облаков и тьмы «Справедливость и суд — основание престола Его». Путь Господень, говорит этот старый мыслитель, труден для понимания, очень сложен, полон всевозможных недоумений и трудностей, и тем не менее в целом можно различить ясный ход и тенденцию всего этого, а именно: все на стороне добра. Все доброе и все, что творит добро, является союзником Божиим и может быть уверено в божественном благоволении и в пребывающем на нем божественном благословении.
И только потому, что это так ясно, другая сторона столь же верна; точно так же, тот же набор фактов, тот же непрерывный поток тенденций, который все за и за каждую форму добра, все против каждой формы зла. Или, как выразил ту же идею один из псалмопевцев: «Очи Господа обращены на праведных, и уши Его открыты для их вопля». Лицо Господне против делающих зло». Тот же самый глаз, который светится сияющей любовью на «праведника», ужасно жжёт злодея. «Лик Господень» означает обращенную к нам сторону Божественного естества и проявляющуюся Его самораскрывающейся деятельностью, так что выражение приближается по смыслу к «пути Господню», а мысль в обоих случаях одно и то же, что по вечному закону Его бытия все действия Бога должны быть к добру и против зла.
Они не меняются, но характер человека определяет, какую их сторону он увидит и должен испытать. У Божьего пути есть светлая и темная стороны. Вы можете взять то, что вам нравится. Вы можете держать вещь за любую ручку, которую выберете. С одной стороны он выпуклый, с другой – вогнутый. Вы можете подойти к нему с любой стороны, как вам будет угодно. «Путь Господень» должен касаться вашего «пути». Вы не можете изменить эту необходимость. Ваш путь должен либо идти параллельно в том же направлении, что и Его, и тогда вся Его сила будет импульсом, ведущим вас вперед; или ему придется бежать в обратном направлении, и тогда вся Его сила будет на вашу гибель, и столкновение с ним раздавит вас, как раздавливается корабль, как яичная скорлупа, когда он ударяется об айсберг. Вы можете выбрать, что из этого случится с вами.
И в этом высказывании есть еще более поразительная красота, если мы придадим слову «сила» полный буквальный смысл. Наши переводчики, я полагаю, употребляют его в несколько архаичном и своеобразном значении, а именно, в значении твердыни. Во всяком случае, еврейское слово означает крепость, место, где люди могут жить в безопасности; и если мы примем это значение, этот отрывок значительно приобретет силу и красоту. Этот «путь Господень» подобен замку для убежища беззащитного доброго человека, и за этими сильными оплотами он живет неприступно и безопасно. Как крепость является защитой для гарнизона и грозной угрозой для осаждающих и врагов, так и «имя Господне – крепкая башня», а «путь Господень» – это крепость. Если вы решите укрыться внутри него, его массивные стены станут вашей безопасностью и радостью. Если вы этого не сделаете, они мрачно нахмурятся, представляя угрозу и ужас. Как иначе восемьсот лет назад норманны и саксы смотрели на квадратные башни, которые были построены по всей Англии, чтобы обуздать жителей! Для одного они были знаком безопасности своего владычества; для других они были знаком их рабства и подчинения. Они могли бы стать пытками и тюрьмами; они обязательно были хмурыми предзнаменованиями. «Путь Господень» — это замок-крепость для человека, творящего добро, а для человека, творящего зло, — это грозная тюрьма, которая может стать настоящей пыткой. Это «гибель делающим беззаконие». Я прошу вас, решите сами, что из этого должно быть для вас.
II. А теперь позвольте мне сказать пару слов в целях применения или иллюстрации этих принципов, которые здесь представлены.
Во-первых, позвольте мне напомнить вам, что порядок Вселенной таков, что праведность — это жизнь, а грех — это смерть. Эта вселенная и судьбы людей сложны и странны. Трудно проследить в работе какие-либо законы, кроме чисто физических. Но в целом дела обстоят так, что добро — это блаженство, а зло — это гибель. Это, конечно, не всегда верно по отношению к внешним вещам, но и в отношении них это бывает чаще и очевиднее, чем мы иногда признаём. Отсюда у всех народов есть свои пословицы, воплощающие обобщенный многовековой опыт и утверждающие, что в целом «честность — лучшая политика» и что поступать неправильно — всегда ошибка. То, что современная фразеология называет «законами природы», Библия называет «путем Господним»; и то, как они помогают человеку, который соответствует им, и ранят или убивают его, если он этого не делает, является иллюстрацией на более низком уровне принципа нашего текста. Этому огромному скоплению сил, среди которого мы живем, все равно, идем ли мы с ним или против него, только если мы сделаем одно, мы будем процветать, а если мы сделаем другое, нам, скорее всего, придет конец. Попробуйте остановить поезд, и он наедет на вас и убьет; вникните в него, и он понесет вас плавно. Наша жизнь окружена силами, которые будут нести наши послания и станут нашими рабами, если мы умеем управлять природой, подчиняясь ей, или бесстрастно поразит нас смертью, если мы этого не сделаем.
Опять же, в нашей физической жизни, как правило, добродетель приносит силу, грех приносит наказание. «Буйная жизнь» делает тела больными. Грехи во плоти отмщаются во плоти, и нет необходимости в чуде, чтобы добиться того, что сеющий в плоть «от плоти пожнет тление». Бог доверяет наказание за нарушение законов воздержания и нравственности в теле «естественному» действию такого нарушения. Неизбежная связь между грехами против тела и болезнью в теле является примером пути Господа – одного и того же набора принципов и фактов – силы для одного человека и разрушения для другого. Сотни молодых людей в Манчестере — некоторые из них, без сомнения, слушают меня сейчас — убивают себя или, по крайней мере, разрушают свое здоровье, бросая вызов простым законам чистоты и самоконтроля. Они думают, что им нужно «заводить интрижки», «подчиняться своим инстинктам» и так далее. Что ж, если они должны, тогда другое «должен» будет настаивать на вступлении в игру — и им придется жать то, что они посеяли, и пить то, что они варили, и мрачные слова этой книги о расточительных молодых людях сбудутся во многих из них. «Кости его полны беззаконий юности его, которые лягут с ним в могилу». Не обманывайтесь, Бог не поругаем, и путь Его возмещает телесные преступления телесными страданиями.
И потом, в высших областях вообще добро творит блаженство, а зло приносит разорение. Все силы Божьей вселенной и вся нежность Божьего сердца находятся на стороне человека, который поступает правильно. Звезды на своем пути сражаются против человека, который сражается против Него; а с другой стороны, подчиняясь воле Божией и следуя указаниям Его заповедей: «Ты заключишь союз со зверями полевыми, и камни полевые будут в мире с тобою». Все служит душе, служащей Богу, и все воюет против того, кто воюет против своего Создателя. Путь Господень не может не способствовать и не помогать всем, кто любит и служит Ему. Для них все должно работать вместе во благо. По самим законам бытия Бога, которые неизбежно формируют все Его действия, весь «поток тенденций без нас ведет к праведности». В одном течении жизни мы идем с потоком божественной деятельности, льющимся от престола Божия. В другом мы подобны людям, пытающимся вести лодку вверх по Ниагаре. Весь поток могучего потока отбросит нас назад. Наш труд будет обречен на разрушение, а мы сами – на позор. Во веки веков быть хорошим — значит быть здоровым. Вечная истина заключается в том, что одно и то же слово «добро» означает приятное и правильное, и что грех и печаль называются «злом». Любой грех – это горе, причиненное самому себе, и каждый «негодяй – это обходительный дурак». Итак, задайте себе вопрос: «Находится ли моя жизнь в гармонии с этими всемогущими законами, управляющими всей сферой жизни, или противоречит им?»
Более того, тот же самый факт двойственности и действия единого пути Господня станет еще более очевидным в будущем. Нам подобает говорить об этом вопросе очень почтительно и сдержанно, но я могу представить себе возможным, что одно проявление Бога в будущей жизни может быть по сути тем же самым, и все же оно может производить противоположные эффекты на противоположно расположенные души. Согласно старой мистической иллюстрации, тот же жар, который плавит воск, затвердевает глину, и один и тот же апокалипсис божественной природы в ином мире может быть для одного человека жизнью и радостью, а для другого — ужасом и отчаянием. Я не останавливаюсь на этом; это слишком ужасно для нас, чтобы говорить друг с другом, но стоит принять это близко к сердцу, когда вы предаетесь легкому предвкушению того, что, конечно, Бог милостив и благословит и спасет каждого после его смерти. Может быть — я не иду дальше, чем возможно — возможно, Бог не может, и, возможно, если человек довел себя до такого состояния, в которое человек может попасть, возможно, как свет на больной глаз, чистейшее Луч может быть самой невыносимой болью, и естественным инстинктом может быть «призвать скалы и холмы упасть на них» и покрыть их более приятной тьмой от этого Лика, чтобы увидеть, что должно быть жизнью и блаженством.
Люди говорят о будущих наградах и наказаниях так, как будто они были даны и наложены по простой и божественной воле и не находились в какой-либо необходимой связи со святостью, с одной стороны, или с грехом, с другой. Я не отрицаю, что некоторая часть и блаженства, и печали может иметь такой характер. Но есть очень важная и обширная область, в которой наши действия здесь должны автоматически приносить в будущем последствия радости или печали, без какого-либо особого карательного действия Бога.
Нам нужно только иметь в виду одну или две вещи относительно будущего, которые, как мы знаем, истинны, и мы это увидим. Предположим, человек с совершенной памятью обо всей своей прошлой жизни, с его совестью, стимулированной к большей чувствительности и более ясному суждению, и всеми возможностями, закончившими удовлетворение вкусов и аппетитов, чья пища находится в этом мире, в то время как душа все же стала зависимой от них. для легкости и комфорта. Что еще нужно, чтобы устроить ад? А предположение — это всего лишь констатация факта. Кажется, мы многое забываем; но когда вода вытечет, все потерянное окажется на дне. Совесть здесь притупляется и утончается. Но ледяной холод смерти разбудит его, и новое положение даст новое понимание истинного характера наших действий. Вы видите, как часто в конце жизни у человека проясняются глаза, чтобы увидеть свои недостатки. Но насколько же еще это будет иметь место в будущем! Когда прилив страсти пройдет, и вы будете достаточно далеко от своей жизни, чтобы рассматривать ее в целом, держа ее на расстоянии вытянутой руки, вы лучше увидите, как она выглядит. Нет ничего невероятного в том, чтобы предположить, что склонности и вкусы, питавшиеся всю жизнь, могут пережить возможность удовлетворения их в другой жизни, как это часто бывает в этой; а что может быть хуже такой жажды одной капли воды, больше которой невозможно вкусить? Это несомненно, и больше ничего не нужно, чтобы грех неизбежно привел к страданиям и гибели; Точно так же добро приносит радость, мир и благословение.
Но опять же, самораскрытие Бога имеет тот же двойной аспект.
«Путь Господень» может означать Его процесс, посредством которого Он раскрывает Свой характер. Каждая истина о Нем может быть для людей либо радостью, либо ужасом. Все Его «атрибуты» построены в «крепкую башню, в которую убегает праведник и находится в безопасности», или же они построены в тюрьму и дом пыток. Поэтому мысль о Боге может быть либо счастливой и укрепляющей, либо нежелательной. «Вспомнил я Бога и встревожился», — говорит один псалмопевец. Какое ужасное признание — что мысль о Боге тревожила его! Мысль о Боге для некоторых из нас очень нежелательна, так же нежелательна, как мысль о сыщике для компании воров. Разве это не ужасно? Музыка является пыткой для некоторых ушей; и есть люди, которые настолько отдалили свои сердца и волю от Бога, что Имя, которое должно быть «их самой дорогой верой», является не только их «самым ужасным сомнением», но и их величайшей болью. О братья, мысль о Боге и весь тот чудесный комплекс могущественных свойств и красот, которые составляют Его Имя, должны быть нашей радостью, ключом ко всем сокровищам, концом всех печалей, нашим светом во тьме, нашей жизнью в смерти, нашим всем в целом. Либо это так для нас, либо это то, что мы хотели бы забыть. Что это для тебя?
Особенно Евангелие имеет этот двойной аспект. В нашем тексте говорится о различии между праведниками и злодеями; но как перейти из одного класса в другой, оно нам не говорит. Евангелие дает ответ на этот вопрос. Оно говорит нам, что, хотя мы все являемся «делателями беззакония» и, следовательно, если такой текст, как этот, был последним словом, сказанным по этому вопросу, мы должны разделить гибель, которая поражает противника божественной воли, мы может выйти из этого класса; и простой верой в Того, Кто умер на Кресте за всех делателей беззакония, может стать одним из тех праведников, на чьей стороне Бог действует всем Своим путем, у которых все Его качества собраны, как готовая к бою армия для их защиты, и у которых есть Его могучее имя для их прибежища.
Будучи венцом путей Божиих, дело Христа и описание его в Евангелии имеют в высшей степени этот двойной аспект. Бог имел в виду не что иное, как спасение всего мира, когда Он послал нам это Евангелие. Его «путем» в этом была чистая, несмешанная, всеобщая любовь. Мы можем сделать это великое послание беззаботным благословением, просто приняв его. Больше ничего не нужно, кроме как поверить Богу на слово и закончить Его искренним и серьёзным приглашением. Тогда дело Христа становится крепостью, в которой мы охраняемся от греха и вины, от стрел совести и раскаленных стрел искушения. Но если не принято, то это не пассивно, это не ничто. Если оно отвергнуто, оно причинит человеку больше вреда, чем что-либо другое, просто потому, что, если бы оно было принято, оно принесло бы ему больше пользы. Чем ярче свет, тем темнее тень. Столп, символизировавший присутствие Бога, ниспосылал влияния с обеих сторон; дрожащей толпе израильтян с одной стороны, преследующим рядам египтян с другой; и хотя столп был один, из него исходили противоположные действия, и он был «облаком и тьмой для них, а им давал свет ночью». Все зависит от того, какую сторону столба вы решите увидеть. Ковчег Божий, принесший смятение и смерть ложным богам и их поклонникам, принес благословение в скромный дом Овед Эдома, человека из Гата, у которого он покоился три месяца, прежде чем был установлен на своем месте в городе Дэйвид. То, что должно быть запахом жизни на жизнь, должно быть либо им, либо запахом смерти на смерть.
Иисус Христос – это что-то для каждого из нас. Для вас, кто слышал Его имя с тех пор, как вы были детьми, ваши отношения с Ним определяют ваше состояние и ваши перспективы, а также формируют ваш характер. Либо Он для вас испытанный краеугольный камень, прочное основание, на котором всякий строящий не посрамится, либо Он есть камень преткновения, о который всякий претыкающийся разобьется и который раздавит в прах, на кого он упадет. «Этот Младенец предназначен для возвышения» или для падения всех, кто слышит Его имя. Он не оставляет человека на том уровне, на котором Он его нашел, но либо возносит его ближе к небу, чистоте и радости, либо погружает его в вечно опускающуюся яму темнеющего отделения от всего этого. Кто Он для тебя? Чем-то Он должен быть — твоей силой или твоей гибелью. Если вы со смиренной верой вверите Ему свои души, Он будет вашим миром, вашей жизнью, вашим Небесами. Если вы отвернетесь от предложенной Им благодати, Он станет вашей болью, вашей смертью, вашей пыткой. «Что составляет рай, то и ад». Кем вы выбираете Его?
ПРИТЧИ xii. 1-15 — МНОГОСТОРОННИЙ КОНТРАСТ МУДРОСТИ И ГЛУПОСТИ
«Кто любит наставление, тот любит знание; а кто ненавидит обличение, тот жесток». 2. Добрый человек обретет благодать от Господа, а человека злого замысла Он осудит. 3. Человек не будет утвержден нечестием; а корень праведных не поколеблется. 4. Добродетельная женщина — венец для мужа своего, а постыдящая — гниль в костях его. 5. Мысли праведника правильны, а советы нечестивых — обман. 6. Слова нечестивых подстерегают кровь, а уста праведных избавят их. 7. Нечестивые низвержены, и нет их, а дом праведных устоит. 8. Человека будут хвалить по его мудрости, а у кого развращенное сердце, тот будет презираться. 9. Тот, кто презираем, и имеет раба, лучше того, кто почитает себя и лишен хлеба. 10. Праведник заботится о жизни скота своего, а милосердие нечестивых жестоко. 11. Кто возделывает землю свою, насыщается хлебом, а кто следует за суетными людьми, лишен разумения. 12. Нечестивый желает сети злых людей, а корень праведных приносит плод. 13. Нечестивый уловлен беззаконием уст своих, а праведный выйдет из беды. 14. Человек насыщается добром от плода уст своих; и воздаяние за руки человека будет воздано ему. 15. Путь глупого прав в глазах его; но кто слушает совета, тот мудр» (ПРИТЧИ xii). 1-15.
Стихи настоящего отрывка являются образцом основной части Книги Притчей. Это не здание, а куча. Между камнями редко имеется раствор, и поиски связи или прогресса по большей части тщетны. Но через все это проходит одна великая противоположность – контраст мудрости и праведности с безумием и злобой. Составитель или автор никогда не устает излагать это противоречие во всех возможных свете. По его мнению, это единственное различие между людьми, которое стоит отметить, и оно определяет весь их характер и судьбу. Книга с проницательным наблюдением проходит всю область жизни и повсюду находит подтверждение своего великого принципа, что добро — это мудрость, а грех — безумие.
Есть что-то чрезвычайно впечатляющее в этом постоянном повторении этого контраста. Когда мы читаем, нам кажется, что в конце концов в мире не существует ничего, кроме него и его результатов. Этот глубокий смысл существования и далеко идущие масштабы разделения людей на два класса — не последнее из преимуществ, которые приносит нам вдумчивое изучение Притчей. В этом уроке бесполезно пытаться классифицировать стихи. Кое-где появляются легкие следы группировки; но в целом мы имеем набор разнообразных афоризмов, подчеркивающих большой контраст и представляющих в разном свете характеры и судьбы праведных и нечестивых.
Первым признаком различия является противоположное отношение к дисциплине. Если человек мудр, он будет любить «знание»; а если он любит знание, то будет любить и средства к нему, и потому не будет пинать исправление. Это другой взгляд на испытания, отличающийся от того, который прививает благоговейное подчинение Отцу. Это касается только выгоды для нас самих. Если мы хотим, чтобы нас чему-нибудь научили, мы не отступим от розги. Чтобы получить какое-либо знание, приходится приложить усилия, и человек, восстающий против этого, показывает, что ему лучше быть комфортным и невежественным, чем мудрым. Ученик, который не терпит исправлений в своих упражнениях, не узнает своих ошибок. С другой стороны, ненавидеть порицание «жестоко» в самом буквальном смысле; ибо для животных характерно то, что они не понимают цели боли и никогда не продвигаются вперед, потому что они этого не понимают. Мужчины могут расти, потому что они могут подчиняться дисциплине; звери не могут совершенствоваться, потому что, за исключением частичных и редких случаев, они не могут принять исправление.
Первая пословица говорит о мудрости или доброте в ее внутреннем источнике; а именно, послушный нрав. Два следующих посвящены его последствиям. Оно обеспечивает благосклонность Бога, в то время как его противоположность осуждается; и тогда, как следствие этого, добрый человек утверждается, а нечестивый уничтожается. Проявления благосклонности Божией и ее противоположности не следует переносить в будущую жизнь. Постоянно сияние божественной любви падает на одного человека, и уже осуждается другой. Нужна некоторая сила веры, чтобы увидеть, как проявления процветания часто сопровождают простое зло, и поверить, что поступать неправильно – всегда ошибка.
Но умеренный жизненный опыт предоставит множество примеров процветающих злодейств в торговле и политике, которые таяли, как туман. Берег усыпан обломками, разбитыми на куски, потому что праведность не управляла. Каждый обмен дает множество примеров. Сколько, казалось бы, прочных сооружений, построенных на неправильном основании, каждый человек видел на своем веку, рушатся, как массы облаков, которые ветер накапливает в небе, а затем рассеивает! Корень праведника в Господе, и потому он тверд. Контраст подобен контрасту в 1-м псалме — между деревом с сильными корнями и колышущейся зеленью и соломой, безродной и потому вылетевшей с гумна.
Затем универсальный контраст применяется к женщинам; и в соответствии с подчиненным положением, которое они занимали в прежние времена, считается, что проявление ее доброты в первую очередь затрагивает ее мужа. Это, конечно, не охватывает всей ситуации. Но где бы ни был настоящий брак, жена не будет думать, что права женщины ущемлены, потому что главным источником ее красоты и добродетели являются честь и радость, которые она отражает тому, кому принадлежит ее сердце. «Добродетельная женщина» — это не только та, кто обладает единственной добродетелью, которой так жалко ограничивается это словосочетание, но и «сильная женщина» — не кукла или игрушка, а
«Идеальная женщина, благородно спланированная
Предупреждать, утешать и приказывать.
Эта сильная фигура ярко изображает то, что она привязана, как две собаки, на поводке к тому, кто «причиняет стыд», что она подобна «гнили в его костях», разъедающей силы и причиняющей уродство и пытки.
Затем следует пара стихов, описывающих внутреннюю и внешнюю работу двух типов людей, как они влияют на других. Первые стихи касались их воздействия на актеров; настоящее, с их влиянием на других. Внутренне у доброго человека есть мысли, которые тщательно поддерживают баланс и справедливы по отношению к своим собратьям, в то время как злой планирует обман ради своей выгоды. Когда мысли переводятся в речь, обман приносит плоды в словах, которые подобны засаде убийц, расставляющим ловушки на разрушение, а слова праведника подобны ангелам избавления для ничего не подозревающих, готовых попасть в сеть. Эгоизм, который является корнем зла, будет жестокостью и несправедливостью, когда это необходимо для достижения его целей. Человек, который мудр, потому что Бог — его центр и цель, будет милостивым и полезным. Основой благотворительности является религия. Торжественное значение, придаваемое речи, заметно. Слова могут убить так же верно, как и мечи. Теперь, когда пресса умножила силу слова, а мир гудит от грохота языков, нам всем необходимо принять близко к сердцу ответственность и волшебную силу произнесенных и напечатанных слов и «поставить стражу на дверь наши губы».
Затем следует пара стихов, посвященных последствиям для самих людей их противоположных характеров. Первый из них (стих 7) напоминает мысль стиха 3, но с отличием. Не только сам праведник, но и дом его будет утверждён. В Ветхом Завете настоятельно подчеркиваются солидарность семьи и добродетель, хотя ограничения полностью признаются. Если сын хорошего человека продолжит характер своего отца, он продлит благословения своего отца; и в нормальных условиях мудрость родителя передается его детям. Что-то не так, когда, как это часто бывает, это не так; и не всегда в этом виноваты дети.
Свержение нечестивцев разительно контрастирует с их заговорами по свержению других. Их зло возвращается, как австралийский бумеранг, к руке, которая его бросает; и наоборот, помощь другим — верный способ самоутвердиться. Бывают исключения, поскольку мировая схема слишком сложна, чтобы ее можно было свести к формуле; но все пословицы говорят об обычных результатах добродетели и порока, и пословицы в этой книге делают то же самое. Стих 8 утверждает, что в целом честь сопутствует добру и презирает зло. Конечно, товарищи по разгулу превозносят пороки друг друга и отпускают старые, изношенные насмешки над добром. Но если бы мудрость не стояла на первом месте в тайных суждениях людей, не было бы лицемеров, и их существование доказывает истинность пословицы.
Стих 9, кажется, предполагает слово «презираемый» в стихе 8. Есть два вида презрения: одно, которое заслуженно клеймит грех, и другое, которое вульгарно презирает всех, кто небогат. Человеку не следует возражать, что к его скромному дому относятся с презрением, если в нем царит тихая праведность. Лучше довольствоваться малым и смиряться в скромном месте, чем быть гордым и голодным, как это было со многими во времена писателя и после него. Глупый мир, основанный на богатстве, может презирать, но его презрение не ломает костей. Самодовольство – это плохое питание.
Кажется, это первая из небольшой группы пословиц, касающихся семейной жизни. Он предпочитает скромное, посредственное положение, как того желал Агур. Его преемник показывает, как противоположные качества проявляются в отношении двух мужчин к своим домашним животным. Доброта проносится широким кругом, касаясь престола Божия и стойла для скота. Не Кольридж обнаружил, что «лучше всего молится тот, кто лучше всех любит», а этот старый автор пословиц; и он мог бы высказать эту мысль без поэтического преувеличения, которое лишает его выражение половины его ценности. В оригинале говорится «знает душу», что действительно может означать «рассматривает жизнь», но, скорее, предполагает сочувственный интерес к пониманию немого существа, который должен предшествовать всякой мудрой заботе о его благополучии. Это часть религии — попытаться проникнуть в таинственные чувства наших скромных иждивенцев на ферме и в конюшне. С другой стороны, из-за отсутствия такого сочувственного интереса, даже когда «нечестивый» хочет быть добрым, он причиняет вред; или слово, переведенное как «нежное милосердие», может здесь означать чувства (буквально «недра»), которые в своем сильном эгоизме жестоки даже по отношению к животным.
Стих 11 не имеет никакой связи с предыдущим, если только ссылка не является общей ссылкой на семейную жизнь и бизнес. Он противопоставляет уверенные результаты честного предпринимательства безумию спекуляции. Поле «Тщетные дела» в исправленной версии лучше, чем текст «Тщеславные люди», который не представляет собой никакой противоположности терпеливому возделыванию первого предложения. Этот стих мог бы стать замечательным девизом, который можно было бы распространить по всей Фондовой бирже и другим местам по обе стороны Атлантики. Сколько разрушенных домов и убитых горем жен свидетельствуют в Америке и Англии об этой истине! Вульгарная английская пословица: «То, что проходит через спину Дьявола, попадает ему под брюхо» говорит то же самое. Единственный способ получить честное богатство – это работать ради него. Азартные игры во всех их проявлениях — это величайшее безумие.
Итак, следующая пословица (стих 12) продолжает ту же мысль и выражает ее в несколько сложной фразе. Оно идет несколько глубже первого, показывая, что алчность, которая следует за суетными вещами, на самом деле является нечестивым вожделением неправедной выгоды. «Сеть злодеев» лучше понимать как на полях (Откр. Вер.) «добычу» или «грабеж», и смысл, кажется, такой же, как только что изложено. Такое стремление к богатству, каким бы способом оно ни было получено, или такая зависть к добыче, которая, по общему признанию, была завоевана мошенническим путем, являются признаком нечестивца. Скольким исповедующим себя членам церкви было знакомо это чувство, думая о миллионах какого-нибудь железнодорожного короля! Хотели бы они, чтобы пословица была применена и к ним?
Противоположностью этому является «корень праведных, приносящий плод» или «растущий». Мы слышали (стих 3), что он никогда не поколеблется, будучи утвержден в Господе; теперь нам говорят, что оно произведет все необходимое. Жизнь, укорененная в Господе, развернется во всех необходимых благах, которые будут лучше, чем добыча нечестивцев. Есть два пути продвижения вперед: бороться, бороться и топтать соперников; во-первых, держаться рядом с Богом и ждать Его. «Вы сражаетесь и воюете; вы не имеете, потому что вы не просите».
Следующие две пословицы имеют общее указание на влияние речи на говорящего. «В беззаконии уст — злая сеть»; то есть греховные слова обольщают говорящего их, и кому другому он причинит вред, тому самому вреднее всего. Рефлекторного влияния на характер наших высказываний у нас нет, как должно быть. Они оставляют пятна на губах и сердце. Таким образом, высказанные мысли становятся более определенными и постоянными. Порочная мысль, облеченная в речь, обретает новую власть над говорящим. Если мы хотим избежать этой опасности, мы должны быть праведными и говорить правду; и тогда та же самая причина углубит нашу убежденность в том, что «все вещи хороши и достойны похвалы».
Стих 14 настаивает на этой противоположной стороне истины. Добрые слова принесут плод, который удовлетворит говорящего, потому что, какое бы воздействие ни оказывали его слова на других, они оставят в нем еще усиленную доброту и любовь к ней. «Если дом достоин, почиет на нем мир ваш; если нет, то оно вернется к вам снова». Эта реакция слов на себя есть лишь один из случаев всемирного закона последствий, возвращающихся к нам. Мы сами архитекторы своих судеб. Всякое дело имеет бессмертную жизнь и возвращается, как ворон или голубь, к человеку, отправившему его в полет. Возвращается он либо квакая от крови на клюве, либо воркуя с оливковой ветвью во рту. Вся жизнь – это одновременно сеяние и жатва. Наступит жатва, в которой возмездие будет еще более полным и точным.
Последняя пословица этого отрывка представляет собой знакомую антитезу и частично возвращает нас к мысли первого стиха. У глупца нет других стандартов поведения, кроме его собственных представлений, и он абсурдно самодовольен во всех своих действиях. Мудрый ищет лучшего руководства, чем его собственное, и послушен, потому что он не так смехотворно уверен в своей непогрешимости. Никакой тип слабой злобы не является более отвратительным для сторонника пословиц, чем дерзкое самомнение, которое знает так мало, что думает, что знает все, и «неукротимо, как муха». Но в самом мудром смысле верно, что признаком глупости является самомнение; что человек, считающий себя учителем, имеет дурака своим учеником; что мерой мудрости является готовность учиться; и особенно то, что принести послушный, смиренный дух к Источнику всякой мудрости и спросить совета у Бога - это начало истинного прозрения, и что самодостаточность, которая является сутью греха, никогда не бывает более фатальной. чем тогда, когда он не знает своей вины и поэтому отвергает Спасителя.
ПРИТЧИ xiii. 7. БЕДНЫЕ, БОГАТЫЕ И БОГАТЫЕ, БЕДНЫЕ
«Есть тот, кто делает себя богатым, но не имеет ничего; есть тот, кто обеднеет, но имеет великое богатство» (ПРИТЧИ xiii). 7.
Здесь противостоят два необычно контрастных персонажа. Во-первых, о человеке, который живет как миллионер и является нищим; другой - о человеке, который живет как нищий и богат. Последний персонаж, человек, который прячет и копит свое богатство, был, возможно, более распространен в те дни, когда был составлен этот сборник Притчей, потому что во всех странах с плохим управлением демонстрировать богатство - это короткий путь к получению денег. Избавься от этого. Но они имеют своих современных представителей. Мы, живущие в коммерческом сообществе, видели множество надутых пузырей, взлетающих и сверкающих, а затем схлопывающихся в каплю мыльной пены, и, с другой стороны, мы всегда слышим о банкнотах и банковских книжках, спрятанных в каких-то местах. жалкая лачуга, где умер скряга.
Я не думаю, что автор этой пословицы придавал ей какую-либо мораль в своем уме. Это просто краткое изложение наблюдения, основанного на обширном опыте; и если он намеревался преподать этим какой-либо урок, то, я полагаю, это было не что иное, как то, что в отношении денег, как и в других вещах, нам следует избегать крайностей и стараться показать, кто мы есть, и быть тем, кем мы кажемся. Но хотя я, таким образом, не считаю, что в сознании автора заключен какой-либо моральный или религиозный урок, я, возможно, осмелюсь воспринять это высказывание как живописную иллюстрацию, ярко изображающую некоторые великие истины, применимые во всех отношениях. областях жизни и которые находят свое наивысшее применение в отношении христианства и нашего отношения к небесам. И там «есть тот, кто делает себя богатым, но не имеет ничего; и есть тот, кто делает себя бедным, и все же (или, возможно, можно сказать поэтому) имеет большое богатство». Именно с этой точки зрения я хочу сейчас взглянуть на эти слова. Я должен начать с напоминания вашему разуму:
I. Наша всеобщая бедность.
Что бы человек ни думал о себе, как бы он ни оценивал себя и ни мнил себя, выступают два существенных факта: факт всеобщей зависимости и факт всеобщей греховности, которые должны нести в каждое сердце сознание этой нищеты. Несколько слов о каждом из этих двух фактов.
Во-первых, факт всеобщей зависимости. Теперь мудрецы и глубокие мыслители нашли очень трудную проблему в вопросе о том, как возможно существование бесконечного Бога и конечной вселенной, противостоящей Ему. Я не собираюсь беспокоить вас почти удачными ответами на эту великую проблему, которые дали различные системы мышления. Они лежат в стороне от моей нынешней цели. Но что я хотел бы отметить, так это то, что, какими бы мрачными и трудными ни были сосуществования этих двоих, бесконечного Бога и конечной вселенной, это, по крайней мере, ясно, что творение абсолютно во всем зависит от этого. бесконечный Создатель. Люди иногда говорят, и мы все слишком склонны думать, будто Бог создал мир и оставил его. И мы все слишком склонны думать, что, хотя мы и обязаны возникновением нашего личного существования божественному действию, действие было совершено, когда мы начали существовать, и жизнь была дана как дар, который можно было отделить от Бестовер. Но дело совсем не в этом. Настоящий факт заключается в том, что жизнь продолжается только благодаря продолжающемуся воздействию на каждое живое существо, точно так же, как бытие продолжается только благодаря продолжающемуся воздействию на каждое существующее существо Божественной Силы. «Им мы живем», и жизнь есть результат постоянного наделения от Него, «в Котором все состоит», по глубокому слову Апостола. Их бытие зависит от их союза с Ним. Если бы можно было разрезать солнечный луч пополам, чтобы оставшаяся половина была отделена от его жизненного союза с великим центральным огнем, из которого он вырвался давным-давно, эта половина поблекла бы во тьме. И если вы прервете связь между Богом и творением, оно превратится в ничто. Благодаря Ему распускаются вокруг нас весенние бутоны; Им существует все. Итак, в самой основе нашего существа лежит абсолютная зависимость.
Подобным образом, все, что мы называем способностями, способностями и тому подобным, в гораздо более глубоком смысле, чем предполагает обычное использование слова «дар», является дарами от Него. Ветхий Завет доходит до сути дела, когда, говоря о художественном и эстетическом мастерстве работников изящных искусств в Скинии, он говорит: «Дух Господень» учил Веселеила; и когда даже в отношении грубой силы Самсона — несомненно, самого странного героя веры, когда-либо существовавшего — говорится, что, когда «Дух Господень сошел на него», в его гигантские руки влилась сила, с помощью которой он разорвал льву пасть. Подобным образом, все способности, которыми обладают люди, они имеют просто потому, что Он дал им. «Что имеешь ты, чего бы не получил?» Если получил, что хвалишься?» Итак, есть великий псалом, который собирает все, что составляет человеческую жизнь, и прослеживает все это до неба, когда он говорит: «Они насытятся туком дома Твоего», ибо от Бога происходит все, что поддерживает нас; «Ты напоишь их из реки наслаждений Твоих», ибо от Бога исходит все, что радует нас; «у Тебя источник жизни», ибо из Него текут все крохотные ручейки, составляющие жизнь всего живущего; «во свете Твоем мы увидим свет», ибо всякая сила восприятия, вся благодать и сияние чистоты обязаны своим источником Ему. Точно так же мог бы кувшин хвалиться сверкающей водой, которую он только держит, как мог бы глиняный кувшин хвастаться сокровищем, хранящимся в нем, как мы обогащаемся благодаря богатству, которое мы получили. . «Да не хвалится мудрый мудростью своей, и да не хвалится сильный силою своей. Пусть богатый не хвалится своим богатством; а кто хвалится, хвались Господом».
Затем обратимся на минутку ко второму факту, от которого зависит эта всеобщая бедность, а именно к факту всеобщей греховности. Ах! есть одна вещь, которая принадлежит нам —
«Если у нас есть какая-то сила, так это желание».
У нас есть странная способность, которую еще никто толком не объяснил, но о существовании которой мы все знаем, — настолько далеко отодвигать себя от Бога, «в Котором мы живем, движемся и существуем», что мы можем превращать свои мысли в и пути не просто ниже, но и противоречат Его мыслям и Его путям и противоречат им. Совесть говорит нам, и мы все это знаем, что мы являемся причинами наших собственных действий, хотя от Него исходят силы, с помощью которых мы их совершаем. Электричество поступает от центральной электростанции, но от нас зависит, какие колеса мы заставим его вращать и какую работу мы заставим его выполнять. Делайте все необходимые скидки на обстоятельства — то, что в наши дни называют «окружающей средой» (это грозное слово, по-видимому, некоторые люди думают, что они объяснили очень многие трудности), — делайте все необходимые скидки на наследственность — то, что они теперь называют «наследственностью», ', с помощью которого другие магические слова люди, кажется, думают, что они могут в значительной степени стереть чувство ответственности и греха, - позвольте им в разуме столько, сколько хотите, и в каждом человеке останется неразрушимое сознание: "Я сделал это, и это была моя вина, что я сделал это; и моральная вина остается».
Итак, есть эти две вещи, всеобщая зависимость и всеобщая греховность, и на них строится декларация всеобщей нищеты. Долг есть долг. Всем известно, что эти два слова имеют один и тот же корень. Что мы должны, то и обязаны. Мы все обязаны подчиняться, которого никто из нас не оказал. Десять тысяч талантов — это долг, и «им нечем было заплатить». Мы подобны банкротам, начинающим дело с заемным капиталом, по причине нашей абсолютной зависимости; и так справляются со своими заботами, что оказываются неразрывно запутанными в лабиринте обязательств, которые они не могут выполнить. Мы все нищие. И вот я перехожу ко второму пункту, а именно…
II. Бедный богач.
«Есть тот, кто делает себя богатым, но не имеет ничего». Это точно описывает тип людей, которых тысячи; которых в этот момент меня слушают десятки; который игнорирует зависимость и не осознает греха, и поэтому ходит с важным видом в самодовольном удовлетворении собой и ничего не знает о своем истинном состоянии. Нет ничего более трагичного — и так бы это и выглядело, если бы это не было столь обычным явлением, — чем то, что человек, обремененный, как каждый из нас, бременем зла, от которого мы не можем избавиться, все же тщеславит обладать достоинствами, добродетелями, милостями, которые должны обеспечить ему восхищение его собратьев или, по крайней мере, освободить его от их порицания, и которые, как он думает, если он вообще об этом думает, возможно, могут обеспечить ему ему одобрение Божие. «Обманчивость греха» — одна из его величайших сил. Ничто так не закрывает человеку глаза на истинный моральный характер поступков, как то упрямое самодовольство, которое одобряет вещь только потому, что она моя. Вы осуждаете в других людях то, что делаете сами. Вы видите в них все их уродство; ты не узнаешь этого, когда это твой поступок. Многие из вас никогда не решались тщательно изучить и оценить свой моральный и религиозный характер. Ты не смеешь, потому что боишься, что получится плохо. Итак, как какой-нибудь неплатежеспособный человек, которому не хватает смелости взглянуть в лицо фактам, вы находите убежище в плохой бухгалтерии и думаете, что это так же хорошо, как быть платежеспособным. Тогда у вас слишком низкий стандарт, и одна из главных причин, почему ваш стандарт такой низкий, заключается в том, что грехи, которые вы совершаете, притупляют вашу совесть, и, как и штирийские крестьяне, которые едят мышьяк, яд не отравляет вас. , и ты не чувствуешь себя от этого хуже. Дорогие братья! это очень грубо с моей стороны говорить тебе. Я говорю это себе так же, как и вам, и мне хотелось бы, чтобы вы слушали их не потому, что я говорю это, а потому, что они истинны. Подавляющее большинство из нас знает свои моральные качества так же мало, как мы знаем звук собственного голоса. Полагаю, если бы вы могли услышать свою речь, вы бы сказали: «Я никогда не знал, что мой голос звучит так». И я совершенно уверен, что многие из вас, если бы можно было отодвинуть занавес, который в значительной степени соткан из черной нити ваших собственных злых мыслей, и вы могли бы увидеть себя, как в зеркале, вы бы сказали: «У меня не было никакого Мне кажется, что я так выгляжу». «Есть тот, кто делает себя богатым, но не имеет ничего».
Ай! и более того. Стать богатым — это верный способ не допустить, чтобы вы когда-либо стали таковыми. Мы видим это во всех других сферах жизни. Если студент говорит себе: «О! Я знаю всю эту тему», есть вероятность, что он больше не будет поднимать эту тему; и еще есть шанс, что его «вспахают», когда наступит день экзамена. Если художник стоит перед картиной и говорит себе: «Молодец, это реализация моего идеала!» он больше не будет писать ничего, на что стоит посмотреть. И в любом отделе, когда мужчина говорит «Ло!» Я достиг», — тогда он перестает продвигаться вперед.
Теперь перенесите все это на религию, на Христа и Его спасение, на наше собственное духовное, религиозное и моральное состояние. Ощущение несовершенства – это соль приближения к совершенству. А человек, который говорит: «Я богат», обрекает себя на бедность и пауперизм. Если вы не знаете своей потребности, вы не пойдете искать ее удовлетворение. Если вы считаете себя вполне здоровым, хотя вас охватила смертельная болезнь, вы не будете принимать лекарств и не обратитесь ни к какому врачу. Если вы думаете, что у вас достаточно добра, чтобы проявить себя на суде человеческом и Божьем, и не убедились в своей зависимости и своей греховности, тогда Иисус Христос будет для вас очень мал, и Его великая работа как Искупителя и Спасителя Его люди от грехов их будут вам ничем. И таким образом вы до самого конца обрекете себя на отсутствие ничего.
Я верю, что этому поколению мало что нужно больше, чем глубокое осознание реальности греха, его глубины и осуждающей природы. Именно потому, что люди так мало чувствуют бремя своих преступлений, они так мало заботятся о той нежной Руке, которая снимает их бремя. Это потому, что большая часть популярной религии – и, увы! что мне пришлось бы сказать это, из большей части народной проповеди - исчезло глубокое здоровое чувство бедности, что из столь значительной части популярной религии, а также проповеди, погас центральный свет Евангелия, провозглашение Креста, которым снимается грех всего мира.
Итак, наконец, мой текст представляет нам…
III. Богатый бедняк.
«Есть тот, кто делает себя бедным, и все же», или, в зависимости от этого выражения, «поэтому имеет великое богатство». Иисус Христос вознес мысли моего текста в ту самую область, куда я пытаюсь их перенести, когда в первой из всех заповедей блаженства, как они называются: «Он открыл уста Свои и сказал: Блаженны нищие духом». , ибо их есть Царство Небесное». Бедный, а значит, хозяин королевства! На этом этапе моей проповеди мне нет нужды настаивать на том факте, что осознание бедности является единственной подходящей позицией, которую любой из нас может принять, учитывая два факта, с которых я начал: факт нашей зависимости и факт нашей греховности. Какой абсурдностью кажется человеку, для которого верны эти две вещи, что, как я уже сказал, он начал с заемного капитала и в своих сделках только влез в большие долги, в его собственной оценке должна оставаться хоть какая-то точка опоры, на которой он может стоять и утверждать, что он кто угодно, только не нищий, которым он является. Ой! Братья, из всех галлюцинаций, которые мы навязываем себе, пытаясь поверить, что все обстоит так, как мы хотим, нет ничего более тонкого, более упрямого, более глубоко опасного, чем то, что человек, полный зла, может быть настолько невежественным в своем зле. как сказать, как тот фарисей в притче нашего Господа: «Благодарю Тебя, что я не такой, как другие люди». Я даю десятину… Я молюсь… Я есть то, то и другое; не так, как тот несчастный трактирщик. Да, это подходящее для нас отношение: «Он даже не хотел поднять глаз своих к небу».
Тогда позвольте мне напомнить вам, что это здоровое признание фактов о себе такими, какие они есть, является верным способом обладать богатством. Конечно, человек может под каким-то могущественным влиянием или иным образом, оказанным на него, увидеть себя таким, каким видит его Бог, и тогда, если нет ничего более этого, его мучит «печаль, производящая смерть». .' Иуда «вышел и повесился»; Петр «вышел и горько заплакал». Одного отправили «к себе», где бы оно ни было; другой был отправлен первым из Двенадцати. Если вы видите свою бедность, пусть неуверенность в себе будет надиром, низшей точкой, а вера будет дополнительной высшей точкой, зенитом. Отскок от неуверенности в себе к доверию к господину — это то, что делает сознание бедности условием получения богатства.
И какое это богатство! Богатство мирной совести, спокойного сердца, высоких целей, чистого разума, силы, соответствующей нашей нужде, бессмертной надежды, нерушимого сокровища на небесах, «где ни моль, ни ржа не портят; где воры не прорываются и не крадут». Благословен Бог! чем больше у нас будет богатства славы в Господе Иисусе, тем больше мы будем чувствовать, что у нас ничего нет и что все принадлежит Ему, и ничего из этого не наше. И так, как реки текут по долинам, а высокие горные вершины сухие и бесплодные, так и благодать, делающая нас богатыми, будет течь в низине нашего сознательного унижения и ничтожности.
Дорогой брат! ты оцениваешь себя таким, какой ты есть? Вы подвели итоги? Удалось ли вам избавиться от галлюцинации обладания богатством? Чувство нужды привело вас к тому, что вы перестали доверять себе и полностью доверились Господу? Взяли ли вы богатство, которое Он даром раздает всем, кто предъявляет иск в форме бедняка? Он не просит вас принести ничего, кроме долгов и грехов, пустоты и немощи и покаянной веры. Он укрепит слабость, заполнит пустоту, простит грехи, аннулирует долги и сделает вас «богатыми в Боге». Я умоляю вас послушать Его, говорящего с небес и внявшего суть этого текста: «Ибо ты говоришь, что Я богат, разбогател и ни в чем не имею нужды; и не знаешь, что ты несчастен, и жалок, и нищ, и слеп, и наг. Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное, чтобы тебе обогатиться». И тогда вы будете среди тех блаженных бедняков, которые «богаты верой и наследниками Царства».
ПРИТЧИ xiii. 23. ОБРАБОТКА БЕДНЫХ
«Много еды — от обработки земли бедняками» (ПРИТЧИ xiii). 23.
Палестина была страной мелких крестьянских собственников, и учреждение Юбилея было призвано предотвратить приобретение крупных поместий каким-либо израильтянином. Результатом, как и предполагалось, стал уровень скромного благосостояния. Это была «обработка бедняков», тщательное, усердное земледелие человека, которому нужно было ухаживать лишь за небольшим клочком земли, который наполнял хранилища Святой Земли. Отсюда и возникла пословица нашего текста. Оно сохраняет картину экономических условий, в которых оно возникло, и способно и должно быть применимо ко всем формам и областям труда. В целом верно, что большая часть собранных результатов достигается не большим трудом немногих, а кропотливым, незамеченным трудом многих. Маленькое служение – это истинное служение, и совокупность таких услуг приносит большие плоды. Лопатовое земледелие извлекает большую часть пользы из земли. Надел рабочего в пол-акра обычно более плодотворен, чем средний участок поместья сквайра. Многое можно сделать из скромных даров, небольших ресурсов и ограниченных возможностей, если их тщательно культивировать, как это должно быть, и поскольку сама их скромность должна стимулировать их существование.
Один из псалмов обвиняет «детей Ефремовых» в том, что «они, вооруженные и вооруженные луками, повернули назад в день битвы». Это высказывание выводит обязательства из оснащения и проповедует строгий кодекс долга тем, кто в значительной степени одарён в любом направлении. Власть до последней частицы — это долг, и немалое преступление тех, кто, обладая большими способностями, не имеет большого желания их использовать и оставляет основную тяжесть сражения полуобученным солдатам, плохо вооруженным.
Но образов борьбы недостаточно, чтобы охватить все аспекты христианских усилий. Мирный труд «работящего земледельца» в одном из посланий Павла стоит рядом с героизмом «человека, который воинствует». Наш текст дает нам первый образ и тем самым дополняет другой.
Он завершает урок псалма еще в одном отношении, подчеркивая важность не хорошо обеспеченных, а скудно обеспеченных людей, которых огромное большинство. Этот текст — послание обычным, посредственным людям, без особых способностей и влияния.
I. Во-первых, оно учит ответственности за малые дары.
Не случайно в великой притче нашего Господа Он представляет человека с одним талантом как скрывающего свой дар. Есть определенное удовольствие делать то, что мы можем сделать или воображаем, что можем сделать хорошо. Пользоваться любым даром, будь то телом или разумом, доставляет определенное удовольствие; но когда мы знаем, что мы лишь очень немного одарены Им, возникает искушение сказать: «О! не имеет большого значения, внесу ли я свою долю в ту или иную работу или нет. Я всего лишь бедняк. Мои полкроны внесут лишь небольшую разницу в общую сумму. У меня очень мало свободного времени. Те несколько минут, которые я могу уделить индивидуальному совершенствованию или благотворительной работе, не будут иметь никакого значения. Я лишь незначительная единица; на мое мнение никто не обращает внимания. Это ни в коей мере не означает, ощущаю ли я свое влияние в социальных, религиозных, политических вопросах и т.п. Я могу оставить все это более влиятельным людям. Моя малость, по крайней мере, имеет прерогативу иммунитета. Мой мизинец оказывал бы такое незначительное воздействие на шкалу, что было бы безразлично, применю я его или нет. Мне гораздо легче собрать свой талант — который ведь всего лишь трешка, а не талант — и спрятать его и ничего не делать».
Да, но потом ты забываешь, дорогой друг! что ответственность не уменьшается с увеличением размера даров, но что ответственность за использование самых маленьких так же велика, как и за использование самых больших, и что, хотя ни для кого, кроме вас самих, не имеет большого значения то, что вы делаете, для тебя это имеет огромное значение.
Но кроме этого, мой текст говорит нам, что имеет значение, намерен ли бедняк максимально использовать свой маленький клочок земли или нет. «Есть много еды в пашне бедняков». Слабо одаренные люди составляют подавляющее большинство. Здесь и там есть один или два гения, разбросанных по линиям мировой и церковной истории. Великих людей, мудрецов, могущественных людей и богатых людей можно исчислять единицами, а людей, которые ничего не значат, следует считать миллионами. И если мы не сможем найти какой-то строгий закон ответственности, применимый к ним, основная часть человечества не будет обязана делать что-либо ни для Бога, ни для своих собратьев, ни для себя. Если я освобожден от задачи переносить свой вес на сторону справедливости, потому что мой вес бесконечно мал, а я всего лишь один на миллион, предположим, что весь миллион будет ссылаться на одно и то же оправдание; что тогда? Тогда на правой стороне вообще не было бы никакого веса. Амбары в Палестине не были заполнены земледелием в таких масштабах, как то, которое ведется в западных прериях, где один человек будет владеть, а его слуги будут пахать борозду длиной в несколько миль, но они были заполнены мелкими промышленными предприятиями Палестины. владельцы крошечных пятен.
«Обработка бедняков», то есть не нищего, а крестьянина-владельца небольшого участка, давала основную часть «продовольствия». Полезная старая пословица «Много мелочей — это мелочь» верна как в отношении влияния, оказываемого в мире на пресечение зла и подслащивания коррупции, так и в отношении всего остального. Христу гораздо больше нужна обработка небольших участков, которые Он дает большинству из нас, чем даже обработка больших владений, которые Он дарует немногим. Ответственность не должна измеряться количеством даров, но она одинаково строга, полна и абсолютна, какова бы ни была величина дарований, из которых она возникает.
Позвольте мне также напомнить вам, что одни и те же добродетели и превосходства могут проявляться в управлении как самыми малыми, так и величайшими дарами. Люди говорят — я осмелюсь сказать, что некоторые из вас сказали — «О! если бы я был красноречив, как Такой-то; богатый, как кто-то другой; человек весомый и важный, как некоторые другие, как бы я посвятил свои силы Мастеру! Но я медлителен в речи, или никто не обращает на меня внимания, или у меня очень мало того, что я могу дать». Да! «Тот, кто верен в малом, верен и во многом». Если не использовать имеющиеся возможности, то увеличение поместья будет означать лишь увеличение урожая сорняков из его необрабатываемых комьев. Мы никогда не навязываем себе большего обмана, чем когда пытаемся обмануть совесть, ссылаясь на ограниченные дары как на оправдание безграничной лени и убеждая себя, что, если бы мы могли сделать больше, мы были бы менее склонны ничего не делать. У наиболее одаренных людей нет больше обязательств и нет более справедливого поля, чем у самых слабоодаренных.
Всякое служение, исходящее из одного и того же мотива и ведущее к одной и той же цели, одинаково для Бога. Не величина поступка, а его мотив определяет весь характер жизни, частью которой он является. Те же качества послушания, посвящения, быстрого сочувствия и самоотверженных усилий можно развивать и проявлять в трате полпенни, как и в управлении миллионами. Самая маленькая радуга в крошечной капле, которая свисает с какого-то закопченного карниза и ловит солнечный свет, имеет точно такие же линии и в том же порядке, что и огромная арка, пересекающая половину неба. Если вы пойдете к Дороге гигантов или на другой конец ее, среди Шотландских Гебридских островов, вы найдете шестиугольные базальтовые столбы одинакового рисунка и формы, независимо от того, измеряется ли их высота футами или десятыми долями дюйма. Большие они или маленькие, они подчиняются одному и тому же закону. «Много еды содержится в пашне бедняков».
II. Но теперь еще раз обратите внимание на то, как нужно усердно взращивать малые дары.
Изобретатель этой пословицы внимательно и с сочувствием смотрел на то, как работают мелкие крестьяне-собственники; и он увидел в этом образец всей жизни. Конечно, не всегда небольшое владение означает хорошее хозяйство, но обычно это так; и на земле человека, вся земля которого измеряется прутьями, а не милями, вы найдете немного пустырей и несколько непрополотых участков. У крестьянина, чье существование, как и существование его семьи, зависит от старательной и разумной обработки небольшого участка, который ему принадлежит, обычно мало времени и возможностей для работы.
Итак, дорогие братья! если нам с вами придется занять свое место в рядах людей с одним талантом, обычных людей, то у нас будет больше оснований увеличивать наши дарования усердным трудолюбием, неутомимой настойчивостью, острым взглядом... избегая всех возможностей служения, и прежде всего молитвенной зависимостью от Того, от кого только и происходит сила трудиться и кто единственный дает прирост. Чем меньше мы сознаем большие дары, тем больше мы должны склоняться в зависимости от Того, от кого исходит «всякий добрый и совершенный дар»; и Который дает по Своей мудрости; и тем серьёзнее мы должны использовать то скромное имущество, которое, возможно, дал нам Бог. Промышленность, применённая к небольшим естественным мощностям, сможет сделать гораздо больше, чем большая энергия, проржавевшая из-за лени. Все вы знаете, что так бывает и в повседневной жизни, и в обычных делах, и в освоении мирских наук и искусств. Это также верно в отношении христианской расы и дела свидетельства христианской церкви.
Кто те, кто больше всего сделал в этом мире для Бога и людей? Богатые мужчины? «Немногие мудрые, не многие могущественные, не многие благородные». Коралловое насекомое микроскопично, но оно воздвигнет на глубочайших глубинах океана риф, о который может напрасно натолкнуться весь Тихий океан. В конце концов, именно маленькие подарки являются самыми важными. Поэтому давайте развивать их тем серьёзнее, чем смиреннее мы думаем о своих способностях. «Играй хорошо свою роль; в этом вся честь». Бог, создавший некоторые из возвышающихся Альп из чешуек слюды, строит Свою Церковь из бесконечно малых частиц — скудно одаренных людей, тронутых посвящением Его любви.
III. Наконец, позвольте мне напомнить вам об урожае, полученном от этих скромных даров при усердной обработке.
Можно предположить, что два великих результата такого сознательного возделывания и использования небольших ресурсов и возможностей включены в ту обильную «пищу», о которой говорит текст.
Количество добросовестно используемых способностей увеличивается. «Тому, кто имеет, будет дано». 'Ой! если бы у меня была более широкая сфера, как бы я пылал в ней и наполнял ее!» Затем проявите все возможное в своей маленькой сфере, и когда-нибудь это приведет к более широкой сфере. Ибо, как правило и вообще, хотя и с исключениями, возможности приходят к тому человеку, который может ими воспользоваться; и грубо, но все же существенно, люди помещены в этот мир, где они могут с наибольшей выгодой сиять на небесах. Заполните свое место; и если вы, подобно Павлу, свидетельствовали о Учителе в маленьком Иерусалиме, Он не будет держать вас там, но поведет вас свидетельствовать о Нем в самом императорском Риме.
Старая басня о человеке, который велел своим детям копать все поле и найти сокровища, имеет свое истинное применение в отношении христианских усилий и верного управления дарами, дарованными нам. Сыновья не нашли золота, но они улучшили поле и обеспечили ему приносящие золотые урожаи, и укрепили свои мускулы, которые были лучше золота. Поэтому, если мы хотим иметь больше пожертвований, давайте честно использовать то, что у нас есть, и это приведет к росту.
Другой вопрос, о котором мне не нужно говорить больше ни слова, заключается в том, что последняя награда за всякое верное служение — «Войди в радость Господа твоего» — говорится не блестящему, а «верному» слуге. . В этой великой притче, которая является учебником всей темы о дарах, обязанностях и вознаграждении, люди, которым были доверены неравные суммы, использовали эти неравные суммы с одинаковым усердием, о чем свидетельствует тот факт, что они осознавали равную темп увеличения. Имевший два таланта сделал из них еще два, а имеющий пять не сделал больше; ведь он тоже, но удвоил свой капитал. Итак, поскольку более бедный слуга своими двумя и более богатый своими десятью одинаково обрабатывали свои разномерные имения, то и по награде они были одинаковы; и каждому из них сказано одно и то же: «Войди в радость Господа твоего». Не имеет большого значения, копируем ли мы какую-нибудь великую картину на холсте размером со стену дома или на миниатюре; главное, что мы это копируем. Если мы по-настоящему используем все дары, данные нам Богом, тогда мы будем приняты согласно тому, что у нас есть, а не согласно тому, чего у нас нет.
Притчи 14, 9 — ГРЕХ-НАСЛУЖИТЕЛЬ
«Глупцы смеются над грехом; а среди праведных есть благоволение» (Притчи 14:9).
Мудрость этой Книги Притчей не просто интеллектуальна, она коренится в благоговении и послушании небесам, а также в праведности. Мудрый человек – хороший человек, а хороший человек – благочестивый человек. И как мудрость, так и ее противоположность, глупость, есть не только умственная слабость: плохой человек — дурак, а безбожный — плохой человек. Наибольшее количество умственных способностей, развитое в высшей степени, не делает человека мудрым, и о многих студентах и мыслителях Бог произносит приговор: «Ты глупец!»
Это не означает, что всякий грех – это невежество, как мы иногда слышим, когда это говорят с большой демонстрацией терпимой глубины. Во всяком грехе есть некоторое невежество, но сущность греха есть отвращение воли к закону и к Личности, а не недостаток разумения. Поскольку всякий грех не является лишь неведением и, следовательно, непорочным, нет греха без знания, и мерой невежества является мера непорочности; если только невежество само по себе не является, как это часто бывает, преступным. Невежество – это одно, глупость – другое.
В качестве вступления необходимо сделать еще одно замечание по поводу языка нашего текста. На полях Пересмотренной версии оно правильно перевернуто, и вместо «глупые высмеивают вину» можно было бы прочитать: «вина издевается над глупыми». В оригинале глагол в нашем тексте стоит в единственном числе, и единственное существительное в единственном числе, которое ему соответствует, — это «вина». Мысль здесь состоит в том, что грех соблазняет людей в свои лапы, а затем насмехается и насмехается над ними. Это торжественная и болезненная тема, но, возможно, если правильно обдумать этот текст, он поможет спасти некоторых из нас от насмешливого смеха, который эхом разносится по пустым покоям многих пустых душ.
I. Грех издевается над нами своими невыполненными обещаниями.
Цель, к которой немедленно стремится любой неправильный поступок, может быть достигнута. В чувственных грехах аппетит удовлетворяется; в других грехах побуждающее к ним желание достигает своего конца. Но что тогда? Искушение заключалось в воображении, что совершение неправильного поступка приведет к внутреннему благу, но этого не происходит; ибо даже если непосредственная цель будет достигнута, к нам навязываются другие результаты, все непредвиденные, которые портят надежду на благо. Серп срезает плевелы и пшеницу, и руки жнеца наполняются ядовитыми наростами и кукурузой. Возникает отвращение чувства к тому, что привлекло до совершения греха. Ужасная история греха Амнона, сына Давида, облекает в уродливую форму универсальный опыт людей, которые испытывают искушение ко греху и становятся жертвами последующего отвращения: Он «возненавидел ее чрезвычайно, так что ненависть, с которой он ненавидел ее, была больше, чем любовь, с которой он любил ее. Говорит совесть, подавленная и неуслышанная среди громких криков желания. Мы обнаруживаем узкие пределы удовлетворения. Удовлетворенный аппетит больше не имеет движущей силы, он ложится спать после своего разврата и перестает быть фактором на время. Внутренний разлад, раскол между долгом и склонностью порождает раздор в самом святилище души. Мы смутно осознаем, что совершенное зло лишает нас силы поступать правильно. Мы не можем молиться и рады бы забыть Бога. И таким образом измученное, обедневшее и ослабленное «я» — вот что человек приобретает благодаря греху, который обещал ему так много и так много от него скрыл.
Или, если эти последствия в какой-то мере замалчиваются и заглушаются, то еще более меланхолическая насмешка выдает его в продолжающейся иллюзии, что он счастлив и все хорошо, в то время как он все время стремглав движется к гибели. Многие люди строят свою жизнь так, что она подобна кораблю, который плывет с хуззами и украшен флагами, а попутный бриз наполняет его паруса, но возвращается в порт потрепанный и почти затопленный, с тощим, разорванным и нищим парусом. трубным ветром. Всегда ошибочно пытаться купить счастье, поступая неправильно. Цена строго требуется, но услуга за услугу не дается, или, если так кажется, то дается еще что-то, что лишает всего вкуса сложного целого. «Безумие» первой половины этой книги привлекает мужчин своими сладкими приглашениями и обещает сладость украденной воды и приятность хлеба, съеденного тайно, но она скрывает факт, который должен обнаружить слушатель ее соблазнительного голоса. после того, как он выпил украденную воду и вкусил сводящую с ума сладость ее хлеба, съеденного тайно, он заявил, что «гости ее находятся в глубинах преисподней». Искушения, которые стремятся склонить нас к совершению зла и ослепить нас справедливыми видениями, — это не что иное, как «звери-жонглеры, которые держат слово обетования у ушей и разрушают его надежду».
II. Грех издевается над глупцами, делая их своими рабами.
Происходит не только отвращение чувства от содеянного зла, которое прежде так соблазняло, но и страшная перемена в голосе соблазнительницы. Прежде чем ее жертва совершила грех, она прошептала намеки на то, насколько это мелочь. «Не делайте из мухи слона такую гору. Это очень маленькое дело. Ты можешь легко отказаться от этого, когда захочешь. Но когда дело сделано, раздается ее насмешливый смех: «Теперь я поймала тебя, и ты не сможешь уйти». Добыча заманивается в ловушку тщательно приготовленной приманкой, и как только ее колеблющаяся нога ступит на скользкий пол, дверь падает, и побег становится невозможным. Нас соблазняет согрешить иллюзия, будто мы стряхиваем с себя оковы которые сковывают нашу мужественность, и что мы склонны поступать так, как нам хочется, и как только мы согрешили, мы обнаруживаем, что угождали не себе, а надсмотрщику, и что, хотя голос говорил: «Покажи себя мужчиной, превосходящим эти мелкие, старомодные максимы»; смысл этого был: «Стань моим рабом».
Грех растет в соответствии с ужасной необходимостью, поэтому грешник никогда не может пообещать себе: «Только в этот раз я сделаю неправильный поступок». Позвольте мне совершить одну ошибку, и я навсегда отрекусь от зла». Нам приходится считаться с огромной силой привычки и помнить о том, что человек может никогда не совершить данный грех, но что если он совершил его один раз, то почти невозможно, чтобы он на этом остановился. Склон слишком скользкий, а лед слишком гладкий, чтобы рисковать наступить на него ногой. Привычка господствует, внешние обстоятельства давят, возникает потребность в повторении зелья и в его более приправленной остроте. Грех порождает грех так же быстро, как зеленые мухи, наводняющие розовые кусты. Слышали о работорговцах на африканском побережье, прекрасно говорящих с неграми и соблазняющих их на борт чудесными обещаниями, но как только бедняги оказываются на корабле, тогда надо открывать люки и, если нужно, надевать цепи.
III. Грех издевается над глупцами непредвиденными последствиями.
Их тщательно скрывают или безумно игнорируют, пока мы находимся в стадии простого искушения, но когда мы сделали зло, они разоблачаются, как батарея против попавшего в ловушку отряда. Предыдущее отрицание того, что что-либо произойдет из-за греха, и последующее заявление о том, что из-за него вытекает этот уродливый результат, являются частями насмешки над грехом, и неизвестно, что является более жестоким: смех, с которым она обещает безнаказанность, или тот смех, с которым она обещает безнаказанность. с которыми она говорит о неизбежности возмездия. Над нами могут смеяться, но «Бог не поругаем». Что посеет человек, то, а не какой-нибудь другой рост, он и пожнет». Мы живем в взаимосвязанном порядке вещей, в котором ни одно действие не имеет соответствующих последствий, и в котором только глупцы говорят себе: «Я не думал, что это будет иметь большое значение». Каждое наше действие — это одновременно сеяние и жатва; посев, поскольку он запускает поезд, последствия которого мы не можем осознать до тех пор, пока действие не будет давно забыто; жатва, поскольку то, чем мы являемся и что делаем сегодня, является продуктом того, чем мы были и что делали в забытом прошлом. Мы такие, какие мы есть, потому что мы давно были теми, кем были. Как и в этих составных фотографиях, которые создаются путем наложения одного индивидуального подобия на другое, в наших нынешних «я» сохранились наши прошлые «я». Нам не нужно привлекать божественного Судью в человеческую жизнь, чтобы быть уверенными в том, что посредством игры естественных законов причины и следствия «каждое преступление и непослушание получает справедливое воздаяние». Учитывая мир таким, какой он есть, и непрерывную идентичность человека, у вас есть все, что нужно для Илиады горестей, вытекающих из каждой жизни, примирившейся с грехом. Если мы соберем в одну мрачную кучу ослабление силы добра, усиление побуждений к злу, внутреннюю нищету, беспокойство, угрызения совести или ее молчание, рабство злу, которое часто ненавидят даже тогда, когда ему повинуются, тоскливое чувство неспособности исправить себя, а часто и крушение внешней жизни, которое, как ищейки, преследует наши грехи, конечно, нам не нужно будет представлять себе будущий трибунал, чтобы убедиться, что грех - это убийца, или услышать ее смех когда она издевается над своими беспомощными жертвами.
Но так же, как в нынешнем мире существуют события, которые следует рассматривать как последствия греха, так же несомненно, что все они принимают более ужасный характер и берут на себя роль пророков будущего. Если человек живет за гробом, ничто не указывает на то, что там он откажется от характера, как откладывает телесную жизнь. Он будет там тем, чем он сделал себя здесь. Только он будет так интенсивнее, полнее. Суды земные предсказывают и предвещают суд за пределами земли.
Есть еще одно слово, которое я хотел бы сказать, и именно это. Иисус пришел освободить пленников греха от его насмешек, тирании и худших последствий. Он разрушает силу прошлого зла, чтобы он властвовал над нами. Он дает нам новую жизнь внутри, в которой нет никакого наследия зла, которое могло бы ее извратить, никаких воспоминаний о зле, которые могли бы обескуражить ее, никакой предвзятости ко злу, которая могла бы сбить ее с пути. Что же касается грехов, которые мы совершили, то Он готов простить, запечатлеть за нами прощение Божие и взять от нашего самоосуждения всю его горечь и многое из его безысходности. В прошлом Его кровь забрала его вину и силу. В будущем оно освобождает нас от насмешек над нашим грехом и гарантирует нам будущее, которое не будет ослаблено или огорчено воспоминаниями о греховном прошлом. Грех насмехается над глупцами, но те, у кого Христос является своим Искупителем, своей праведностью и своей жизнью, могут улыбаться ее бессильной ярости и смеяться над ней и ее бессильными попытками запугать их и тщетными угрозами утвердить свою утраченную силу.
ПРИТЧИ xiv. 13 — ПУСТОЙ СМЕХ, СИЛЬНАЯ РАДОСТЬ
«Даже при смехе сердце печально; и конец этому веселью — тяжесть» (ПРИТЧИ xiv). 13.
«Это Я сказал вам, чтобы радость Моя была в вас, и радость ваша могла исполниться» (ИОАНН 15). 11 (Р.В.).
Поэт, который раньше был более модным, чем сейчас, объявляет «счастье» целью и целью нашего существа. Это не так, за исключением больших ограничений и множества объяснений. Это можно рассматривать как Божью цель, но делать это целью человека губительно. Сказать, что оно делает людей счастливыми, ни в коем случае не является высшей концепцией Евангелия, как бы верно это ни было. Высшее – это то, что это делает их хорошими. Я соединил эти два текста вместе не только потому, что они выявляют контраст между смехом пустым и мимолетным и радостью совершенной и вечной, но также и потому, что они подсказывают нам разницу по виду и предмету между земными и небесными радостями. ; это различие лежит в основе другого между бурным смехом, в котором нет ни веселья, ни продолжительности, и радостью, глубокой и постоянной.
В сравнении, которое я хочу провести между этими двумя текстами, мы должны начать с самого глубокого и рассмотреть:
I. Соответствующие объекты земной и небесной радости.
Чудесные слова нашего Господа предполагают, что те, кто принимает Его слова, что те, в ком пребывает Его слово, в очень глубоком смысле вселяют Его радость в свои сердца, чтобы ярче и возвышать их радости, как солнечный свет сверкает серебром, рябь Озеро. Каковы же были источники спокойных радостей «Мужа скорбей»? Несомненно, это был совершенный пример «всегда радоваться в Господе» — непрерывного общения с Отцом. Сознание того, что божественное наслаждение всегда покоилось на Нем и что все Его мысли, эмоции, цели и действия находились в совершенной гармонии с совершенной волей совершенного Бога, наполняло Его человечество до самых краев радостью, какой только мог мир. не отнять и которое навсегда останется для нас образцом, которому должна соответствовать вся наша радость, если мы хотим быть достойными Его и нас. Как говорит один из псалмопевцев, Бог должен быть «весельем радости нашей». Именно в Нем, взираемом верой и любовью послушного духа, взысканным устремлением и внутренне пребывающим в мирном общении, утверждаемым соединением с Ним в делах повседневного послушания, состоит истинная радость каждой человеческой жизни. быть реализовано. Испившие из этого глубокого источника радости не будут выражать свою радость в бурном смехе, который тем глухее, чем громче, и тем менее продолжительен, чем более шумен, но проявится «в глубине, а не в шуме душа.'
Мы также не должны забывать, что «Моя радость» сосуществовала с глубоким переживанием печали, на которую никогда не была похожа ни одна человеческая печаль. Не забудем, что, хотя радость Его до краев наполняла Его душу, Он был «познан горем»; и давайте не будем задаваться вопросом, повторяется ли это странное поверхностное противоречие в нас самих. Больше по-христиански иметь невыразимо глубокую радость при поверхностной печали, чем поверхностный смех, маскирующий обидную печаль.
Нам нужно поставить источники земной радости рядом с источниками радости Христовой, чтобы почувствовать контраст. Его зародилось изнутри, мир черпается извне. Его произошло от союза с Отцом, мир во многом зависит от игнорирования Бога. Он не нуждался в снабжении чувственными удовольствиями, независимо от их присутствия или отсутствия; мир нуждается в постоянном вкладе внешнего блага, и когда его отсекают, он чахнет и умирает. Тот, для кого радость зависит от внешних обстоятельств, является рабом внешнего мира и игры времени и случая.
II. Радость христианина полна, мирская — частична.
Все человеческие радости затрагивают лишь часть нашей природы, божественное наполняет и удовлетворяет всех. В первом случае всегда есть какая-то часть нас неудовлетворенная, как глубокие ямы на поверхности Луны, куда не проникает свет и которые кажутся черными на серебряном лице. Никакие человеческие радости не ждут, чтобы успокоить совесть, которая сидит на пиру, как скелет, которого египетские пирующие насаживают на свои столы. Старая история рассказывала о дворце волшебника, сверкающем светлыми окнами, но всегда было одно темное; какая закутанная фигура сидела за ним? Разве не всегда есть угрюмый «старший брат», который не войдет, как бы ни играли на дудочке музыканты и не танцевали слуги? Аппетит может быть удовлетворен, но что насчет совести, разума и высших стремлений души? Смех, эхом разносящийся по душе, тем глухее, чем громче, и больше всего раздается в пустом пространстве.
Но когда радость Христа останется в нас, наша радость будет полной. Его текущие волны ворвутся и мирно займут все остальные илистые отмели наших сердец, даже в самые узкие щели пройдут его проникающие воды, и повсюду принесет сверкающую поверхность, которая отразит в наших сердцах спокойную синеву наверху. Нам больше ничего не нужно, если внутри нас есть Христос и Его радость. Если у нас есть все остальное, нам нужна Его радость внутри нас, иначе наша никогда не будет полной.
III. Небесные радости вечны, земные радости преходящи.
Многие из наших земных радостей умирают в самом процессе наслаждения ими. Те, которые зависят от удовлетворения какого-то аппетита, заканчивают свое осуществление и с каждым повторением становятся все менее и менее полными. Влияние привычки действует двумя способами, лишая все подобные радости возможности служить нам: оно увеличивает аппетит и уменьшает способность объекта удовлетворить. За некоторыми следует быстрое отвращение и раскаяние; все скоро устаревает; за некоторыми следует быстрое раскаяние; некоторые обязательно остаются позади по мере того, как мы идем в жизни. Для старика радости юности подобны детским игрушкам, давно уже переросшим и оставленным позади. Все находятся во власти внешних факторов. То, что мы не оставили, нам придется оставить. Самая печальная жизнь — это жизнь искателей удовольствий, а самая печальная смерть — это жизнь людей, которые искали радость там, где ее нельзя было найти, и искали своего удовлетворения в мире, который их покидает и который они должны покинуть.
Есть царство, где пребывает «полнота радости и удовольствий во веки веков». Несомненно, мудрее всего устраивают свою жизнь те, кто не ищет своих радостей ни в чем, что есть на земле, и приняли древний обет: «Хотя смоковница не цветет, но и не будет плода на лозе…». А я буду радоваться в Господе, буду радоваться в Боге спасения моего». Если «Моя радость» пребудет в нас в своей спокойной и неизменной глубине, наша радость будет «полной», какими бы ни были наши обстоятельства; и мы наконец услышим приветствие: «Войди в радость Господа твоего».
ПРИТЧИ xiv. 14 — УДОВЛЕТВОРЕНИЕ СЕБЯ
«… Добрый человек будет удовлетворен самим собой» (ПРИТЧИ xiv). 14.
На первый взгляд это изречение кажется несколько непохожим на обычный тон Священного Писания и скорее напоминает стоическое самодовольство; но мы вспоминаем параллельные высказывания, такие как слова Христа: «Вода, которую Я дам ему, будет в нем колодцем воды»; и апостола: «Тогда он будет радоваться только в себе». Далее отметим, что текст имеет противоположную параллель в предыдущем предложении, где нарисована картина «отступника в сердце», как «исполнившегося своими путями»; так что в обоих предложениях выражается знакомая, но торжественная мысль о том, что поступки человека влияют на деятеля и, помимо всех мыслей о божественном суде, сами по себе приносят определенное возмездие. Чтобы понять внутреннюю суть этого высказывания, мы должны отметить, что:
I. Добродетель исходит от благочестия.
Нет более поразительного доказательства того, что большинство людей плохи, чем их представление о том, что хорошо. Это слово было унижено до значения в обычной речи немногим больше, чем дружелюбие, и применяется без особого разбора к характерам, о которых можно сказать немного больше, чем то, что они легкомысленны и снисходительны ко злу. «Хороший парень» может оказаться очень плохим человеком. В лучшем случае этот эпитет обозначает просто более или менее достойные восхищения мотивы и более или менее достойные восхищения поступки как их результаты, тогда как зачастую его употребление является не более чем бессмысленной вежливостью. Именно это имел в виду молодой правитель, называя Христа «Добрым Господином»; и ответ Христа заставил его и должен заставить нас задаться вопросом, почему мы называем самых обычных людей и самые обычные поступки «хорошими». Библейское понятие гораздо глубже, а библейское использование этого слова гораздо более ограничено. Оно более внутреннее: оно означает, что мотивы должны быть правильными, прежде чем оно назовет какое-либо действие хорошим; это означает, что нашим центральным и всевлияющим мотивом должна быть любовь к небу и уважение к Его воле. Это точка зрения Ветхого Завета, как и Нового Завета. Другими словами, библейский «добрый человек» — это человек, в котором внешняя праведность проистекает из внутренней преданности и любви к небу. Эти два элемента составляют характер: благочестие есть неотделимая часть добра, есть неразрывное основание добра и единственное условие, при котором оно возможно. Но из этого представления следует, что человека действительно можно назвать хорошим, хотя и не совершенным. Он может быть таким, но иметь много неудач. Направление его стремлений, а не степень их реализации определяет его характер и право считаться хорошим человеком. Почему Давид был назван «мужем по сердцу Божьему», несмотря на его ужасное падение? Не потому ли, что этот грех противоречил главному направлению его жизни, и не потому ли, что он снова с трудом поднялся на ноги, со слезами и самоуничижением, но с непобедимым желанием и надеждой, «стремясь к цели ради награды его высокое призвание»? Давид в Ветхом Завете и Петр в Новом призывают нас ободриться и предостерегают нас от слишком распространенной ошибки думать, что добро означает совершенство. «Молодая луна с неровным краем» прекрасна даже в своих несовершенствах, и даже в своем самом тонком обруче она предсказывает совершенный круг.
Помня об этой неразрывной связи между благочестием и добротой, мы далее отмечаем, что:
II. Благочестие приносит удовлетворение.
Между двумя половинами этого стиха существует мрачный контраст. Первый показывает нам отступника в сердце, исполненного «своих путей». Он утомляется от сытости; своими делами они «будут ему надоедать»; и то, что поначалу радовало, в конце концов отвратит и будет сделано без интереса. Нет ничего печальнее, чем мрачные лица, которые часто можно увидеть на мировых фестивалях. Но, с другой стороны, благочестивый человек будет удовлетворен изнутри. Это не стоическое провозглашение самодостаточности. «Я» само по себе не удовлетворяет ни одного человека, но «я», ставшее местом пребывания Бога, действительно удовлетворяет. Одинокий человек подобен «мякине, которую разгоняет ветер»; но, укорененный в Господе, он подобен «дереву, посаженному при потоках вод, лист которого не вянет». Он нашел все, что ему нужно. Бог уже не вне него, а внутри; и тот, кто может сказать: «Я живу, но не я живу, но живет во мне Христос», имеет внутри себя тайну мира и источник удовлетворения, который никогда не может сказать: «Жажду». Такое внутреннее «я», в котором обитает Бог и через которое Его сладкое присутствие проявляется в обновленной природе, освобождает человека от всякой зависимости блаженства от внешнего. Мы цепляемся за них и приходим в отчаяние, если теряем их, потому что в нас нет жизни Божией. Тот, у кого есть такое обитание, и только он, может истинно сказать: «Все мое имущество я ношу с собой». Возьмите его и отнимите у него, фильм за фильмом, имущество, репутацию, друзей; разрубите его на куски, и пока у него останется достаточно тела, чтобы сохранить в нем жизнь, он сможет сказать: «У меня есть все и в изобилии». «Вы с радостью восприняли разграбление своего имущества, зная, что у вас есть лучшее владение самим собой».
III. Божья доброта приносит внутреннее удовлетворение.
Ни один человек не будет доволен собой, пока не подчинит себя. Что делает людей беспокойными и неудовлетворенными, так это их метательные, анархические желания. Жить порывом, страстью или чем-то еще, кроме любви к небу, — значит сделать себя своими собственными мучителями. Всегда верно, что тот, «кто любит свою жизнь, потеряет ее», и теряет ее из-за самого акта любви к ней. Жизнь большинства людей подобна беспокойному морю, «которое не может успокоиться» и которое, увы, бурлит! «выбрасывают трясину и грязь», ибо их беспокойная жизнь выносит на поверхность многое, что должно было лежать нетронутым в глубинах.
Но тот, кто подчинил себя, подобен тихому озеру, которое «не слышит громких ветров, когда они зовут» и отражает на своей спокойной глади безмолвные небеса. Но далее добро приносит удовлетворение, потому что, как говорит псалмопевец, «в соблюдении заповедей Твоих есть великая награда». Даже частичное послушание сопровождается сиянием, которое с благодарным теплом разливается по всему существу человека. И такое добро стремится к сохранению здоровья души, как естественная, простая жизнь к здоровью тела. И это общее чувство благополучия приносит с собой удовлетворение, по сравнению с которым все лихорадочное блаженство сластолюбца действительно бедно.
Но нельзя забывать, что удовлетворение от себя – это не удовлетворение самим собой. Всегда будет несовершенство, которое всегда будет препятствовать самодовольству. Хороший человек по библейскому образцу наиболее глубоко знает свои недостатки, и в самом этом сознании заключена глубокая радость. Всегда стремиться вперед и знать, что наше стремление — не тщетная мечта, — это радость. По-прежнему стремиться «к цели», по-прежнему иметь «пока еще нетронутый мир, который сияет перед нами, пока мы идем», и знать, что мы достигнем, если будем следовать дальше, – это высшее блаженство. Не достижение нашего идеала, а забота о нем является истинным наслаждением жизни.
Такая самодовольная доброта приходит только через Христа. Он дает нам возможность любить Бога и доверять Ему. Только когда мы познаем «любовь, которой Он возлюбил нас», мы сможем любить любовью, которая станет движущей силой нашей жизни. Он дает возможность жить внешней жизнью послушания, которое, каким бы несовершенным оно ни было, приносит «великую награду». Он дает нам возможность достичь еще недостигнутого и быть уверенными, что мы «будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть». Он сказал: «Вода, которую Я дам ему, будет в нем источником воды, текущей в жизнь вечную». Только когда мы сможем сказать: «Я живу, но не я живу, но живет во мне Христос», это будет верно для нас в самом полном смысле: «Добрый человек насыщается сам собой».

ПРИТЧИ xvi. 2. ЧТО Я ДУМАЮ О СЕБЕ И ЧТО БОГ ДУМАЕТ БО МЕНЯ
«Все пути человека чисты в его глазах; но Господь взвешивает духи» (ПРИТЧИ xvi). 2.
«Все пути человека» — значит, не существует такой вещи, как осознание того, что он пошел не так и попал на грязный и грязный путь? Есть конечно; и в равной степени, конечно, такое широкое утверждение, как это в моем тексте, не следует доводить до буквальной точности, а представляет собой простое, общее утверждение того, что, как мы все знаем, является истиной, а именно, что мы обладаем странной способностью закрывать себе глаза на то, что ошибается в себе и в своих действиях. Частично лекарство от этого заключается в мысли во втором предложении текста: «Но Господь взвешивает духи». Он взвешивает их на весах или так, как человек может взять что-то и положить на ладонь, двигая рукой вверх и вниз, пока его мышцы, благодаря их сопротивлению, не дадут ему некоторое представление о весе. Но что весит Бог? «Духи». Мы слишком часто довольствуемся тем, что смотрим на свои пути; Бог смотрит на нас самих. Он учитывает внутреннего человека, оценивает действия по мотивам и поэтому очень часто расходится с нашими суждениями о себе и друг о друге.
Итак, стих моего текста заводит меня настолько далеко, что, как правило, нам приходится держаться в пределах каждого стиха при чтении этой Книги Притчей, поскольку два соседних стиха очень редко имеют какое-либо отношение друг к другу. Но в данном случае так оно и есть, ибо вот что следует: «Предай дела твои Господу, и мысли твои» (о себе и обо всем остальном) «будут утверждены». То есть, поскольку мы допускаем столь ужасные ошибки в нравственном характере наших собственных дел и поскольку рядом с этими ошибочными оценками находится совершенно правильная и всепроницающая Божия оценка, то здравый смысл говорит: «Отдай себя в Его руки». , и тогда все будет в порядке». Итак, мы рассмотрим теперь эти очень избитые и знакомые мысли о наших странных ошибках в отношении самих себя, о современной божественной оценке, которая абсолютно правильна, и о практических вопросах, вытекающих из двух фактов.
I. Наша странная способность ослеплять себя.
Трудно сделать столь изношенную обыденность хоть сколько-нибудь впечатляющей. Но если бы мы только взяли эту мысль: «Все пути человека» — то есть я — «правы в его собственных глазах» — то есть в моих глазах — и применили ее непосредственно к нашему личному опыту и мыслям о сами мы должны обнаружить, что, как и всякая другая банальность морали и религии, кажущаяся беззубая масса имеет достаточно острые зубы и что банальная истина вспыхивает странной красотой и обладает силой очищать и направлять нашу жизнь. Кто-то говорит, что «признанные истины лежат прикованными к постели в спальне души рядом с взорвавшимися заблуждениями». И я боюсь, что это верно и в отношении этой мысли, что мы не можем по-настоящему оценить себя.
«Все пути человека правы в его глазах». Начнем с того, что мы все знаем, что нет ничего, чем мы так привычно пренебрегаем, как привнесение совести на протяжении всей нашей жизни. Иногда это происходит потому, что существует искушение, которое очень сильно взывает, возможно, к чувствам, возможно, к какой-то сильной склонности, усиленной снисходительностью. А когда возникает жажда, не время спрашивать: «Правильно или неправильно уступать?» У этого вопроса мало шансов быть мудро рассмотренным в момент, когда под воздействием возбужденного желания человек подобен бешеному быку, когда он бросается в атаку. Оно опускает голову и закрывает глаза, и идет прямо вперед, и независимо от того, разобьет оно свои рога о железные ворота и повредит их и себя или нет, оно пойдет вперед. Поэтому, когда возникают великие искушения – а мы все знаем такие моменты в нашей жизни – мы не в состоянии обсуждать этот вопрос сами с собой. Иногда жажда настолько неистова, что, если мы не можем получить желаемое, не просунув руки в серный дым бездонной ямы, нам следует вытянуть их вперед, чтобы схватить это. Но и в отношении более мелких, обыденных вопросов повседневной жизни мы все знаем, что существуют целые области нашей жизни, которые кажутся нам настолько маленькими, что вряд ли стоит вызывать августейшую мысль о том, «правильно или неправильно?» решать их. Да, и тысяча контрабандистов, пересекающих границу, каждый с небольшим пакетом контрабандных товаров, не облагающихся никакой пошлиной, составляют в конце года большую совокупность. Именно мелочи жизни формируют жизнь, и именно к ним мы так часто не можем честно и жестко применить тест: «Правильно это или неправильно?» «Тот, кто верен в малом» и добросовестен до самого малого, «верен и во многом». Юридическая максима гласит: «Закон не заботится о самых незначительных вопросах». Что именно это означает в качестве юридической максимы, я не признаю, но это грубая ересь в отношении поведения и морали. Берегите пенни, и фунты позаботятся о себе. Выработайте привычку использовать совесть в мелочах, иначе вы никогда не сможете использовать ее, когда придут большие искушения и в вашей жизни возникнут кризисы. Таким образом, из-за этого недостатка в привычном применении совести к нашей жизни мы скользим и считаем само собой разумеющимся, что все наши пути правильны в наших глазах.
И есть еще кое-что: мы не только пренебрегаем жестким применением совести ко всей нашей жизни, но и имеем двойные стандарты, и понятие добра и зла, которое мы применяем к нашим ближним, сильно отличается от того, которое мы применяем к себе. . Неудивительно, что преступник оправдывается и уходит от трибунала «не запятнав свою репутацию», когда он сам себе судья и присяжные. «Все пути человека правильны в его глазах», но те же самые «пути», которым вы позволяете пройти проверку и одобрять в себе, вы подвергаете резкому и неизменному порицанию в других. То странное самодовольство, которое мы имеем, совершенно не нарушаемое самыми общими признаниями в грехах и колеблющееся лишь тогда, когда оно доходит до отдельных подробностей проступков, мы все знаем, что оно очень глубоко в нас самих.
Но следует помнить еще об одном — о огромном и трагическом влиянии привычки на затемнение зеркала нашей души, на котором наши дела отражаются в своем истинном образе. В Европе есть места, где крестьянство настолько привыкло к мельчайшим и постоянно повторяющимся дозам мышьяка, что он для них фактически служит министром здоровья, и то, что могло бы вас отравить, для них является пищей. Мы все знаем, что можем сидеть в таком зале, битком набитом и дымящем, в то время как сгущенное дыхание стекает по окнам, и никогда не замечать отвратительных запахов и воздуха. Но когда мы выходим на улицу и чувствуем сладкое, чистое дыхание незагрязненной атмосферы, тогда мы знаем, как привычка притупляет легкие. И вот привычка притупляет совесть. Согласно старой поговорке, человек, начавший с теленка, в конце может нести быка и не чувствовать никакой ноши. То, что мы привыкли делать, мы почти никогда не признаем неправильным, и именно эти вещи проходят, потому что они привычны, и они больше разрушают жизни, чем случайные вспышки гораздо худшего зла, согласно мировым оценкам. Привычка притупляет взгляд.
Да; более того, совесть нуждается в воспитании так же, как и всякая другая способность. Человек говорит: «Моя совесть меня оправдывает»; тогда вопрос: «А какая у тебя совесть, если она тебя оправдывает?» Все, что говорит ваша совесть, это: «Правильно поступать так, как правильно, неправильно делать то, что неправильно». Но для объяснения того, что неправильно и что правильно, вам придется обратиться куда-то еще, а не к своей совести. Вам придется обратиться к своему разуму, своему суждению, своему здравому смыслу и сотне других источников. И затем, когда вы узнаете, что правильно, а что неправильно, вы услышите голос, говорящий: «Делай то и не делай этого». У каждого из нас есть недостатки, о которых мы ничего не знаем, и которые мы выносим на суд своей совести, утираем уста и говорим: «Мы не сделали никакого зла». «Я думал внутри себя, что мне действительно следует делать многое вопреки миру Назарета». «Они думают, что служат Богу». Многие вещи, которые кажутся нам добродетелями, на самом деле являются пороками.
И как для отдельного человека, так и для общества. Восприятие того, что правильно, а что нет, требует длительного обучения. Когда я был мальчиком, вся христианская церковь Америки в один голос заявила, что «рабство — это патриархальный институт, назначенный небесами». Сегодняшняя христианская церковь не осознала ни греха войны, ни пьянства. И у меня нет ни малейшего сомнения, что существует множество вещей, которые общественное мнение, и христианское общественное мнение, считает сегодня совершенно допустимыми и невинными, а, может быть, даже похвальными и на которые оно будет испрашивать благословения у Бога, на что , через сто лет наши потомки будут удивленно поднимать руки и говорить: «Как добрые люди — а они, несомненно, были хорошими людьми — хоть на мгновение терпели такое положение вещей?» «Все пути человека праведны в его глазах», и ему нужно много учиться, прежде чем он придет к пониманию того, что, по воле небес, действительно правильно, а что неправильно.
Теперь позвольте мне на мгновение обратиться к контрастной картине, с которой я могу справиться только в одном или двух предложениях.
II. Божественная оценка.
Я уже указывал на две решительные мысли, заключенные в этом предложении: «Бог взвешивает» и «взвешивает духи». Мне нет нужды повторять то, что я сказал по этому поводу во введении к этим замечаниям. Просто возьмем с собой эти две мысли, что те же самые действия, которые мы иногда проверяем на наших очень дефектных и нагруженных весах, также должны быть взвешены на безошибочных весах, и что действия идут со своей интерпретацией в своем мотиве. «Бог взвешивает духов». Он читает то, что мы делаем, благодаря Своему знанию того, кто мы есть. Мы раскрываем друг другу, кто мы есть, посредством своих действий, и, как это обычно бывает, никто из нас не может проникнуть, разве что очень поверхностно и часто неточно, в мотивы, которые действуют. Но мотив составляет три четверти действия. Бог не идет как бы извне, внутрь; по нашим действиям оценивать наши характеры; но Он начинает с характера и мотива — привычного характера и случайного мотива — и по ним Он читает поступок. Он взвешивает, размышляет, проникает в самую суть вещей и взвешивает духи.
Итак, с одной стороны, «Я помилован, потому что сделал это по неведению, в неверии», и многие дела, которые мир осудил бы и в которых мы, наблюдатели, увидели бы зло, Бог не осуждает полностью, потому что Он, будучи Наблюдатель, как и Наблюдатель, видит пусть и ошибочные, но чистые мотивы, лежащие в основе этого. Поэтому вполне возможно, что инквизитор и еретик, которого он отправил на костер, могут стоять рядом в оценке лорда; один, если он был движим чистым рвением к истине, другой, потому что он был движим самопожертвованием в верности своему Господу. И, с другой стороны, многие дела, которые щеголяют по миру в «пурпурном и тонком виссоне», будут лишены своих украшений и предстанут обнаженными и уродливыми перед глазами «Того, с кем мы имеем дело». Он «взвешивает духи».
И наконец, несколько слов о…
III. Практические вопросы этих мыслей.
«Предай дела свои Господу» — то есть не будь слишком уверен в своей правоте, потому что ты не думаешь, что ты не прав. Нам следует с большим недоверием относиться к собственным суждениям о самих себе, особенно когда эти суждения позволяют нам делать определенные вещи. «Я ничего не знаю против себя, — сказал Апостол, — но этим я не оправдываюсь». И снова, еще более настойчиво, он излагает принцип, о котором мне хотелось бы подробно рассказать, если бы у меня было время. «Счастлив тот, кто не осуждает себя в том, что допускает». Возможно, вы слишком облегчили перчатку, растянув ее. Возможно, вы подумаете, что что-то допустимо и правильно, а более мудрое, более строгое и христоподобное суждение о себе показало бы вам, что это неправильно. Ищите под камнями пресмыкающихся и помните молитву: «Очисти меня от тайных пороков» и не доверяй дозволенной и легкой совести.
Затем снова будем искать божественного укрепления и просвещения. Нам нужно добиваться этого очень простыми способами. Ищите его молитвой. Нет ничего более могущественного в том, чтобы сбросить с наших преследующих грехов их маскировку и маски, как отправиться на небеса с честным прошением: «Испытай меня… и испытай меня… и посмотри, нет ли во мне какого-нибудь лукавого пути, и веди меня на путь путь вечный». Братья! если мы сделаем это, мы получим ответы, которые удивят нас, которые смирят нас, но которые будут благословлены сверх всякого другого блаженства и выведут на свет «сокровенные вещи тьмы». Затем, после того как они будут выведены на свет и изгнаны, «тогда каждому будет похвала от Бога».
Нам следует сохранять очень тесный союз с Иисусом Христом, потому что, если мы будем держаться за Него с простой верой, Он войдет в наши сердца, и мы будем спасены от хождения во тьме, и свет жизни воссияет на наших дела. Христос — это совесть совести христианина, который Своим голосом в сердцах, ожидающих Его, говорит: «Делайте это», и они это делают. Когда Он находится в нашем духе, наша оценка самих себя восстанавливается и мы слышим голос, говорящий: «Вот путь, идите по нему»; и мы не просто слышим голос, но и получаем помощь нашим ногам в беге по пути Его заповедей с расширенным и утвержденным сердцем. Братья! для открытия наших недостатков, которых мы все должны жаждать, и для победы над этими обнаруженными недостатками, которых, если мы христиане, мы жаждем, наша уверенность находится в Нем. И если вы доверяете Ему, «кровь Христа очистит» – поскольку она входит в кровь нашей жизни – «от всякого греха».
И последнее, что я хотел бы сказать, это вот что. Мы должны неукоснительно подчиняться каждому велению, которое говорит в нашей совести, особенно когда оно побуждает нас выполнять нежелательные обязанности или удерживает нас от слишком желанных грехов. «Тем, кто имеет, будет дано» — и верный способ обречь себя на полную слепоту в отношении нашей истинной сущности — это не обращать внимания на проблески света, которые мы имеем, в то время как, с другой стороны, верный способ привести к более полному просветлению — значит верно следовать любым искрам света, которые могут сиять в наших сердцах. «Выполняй ближайший к тебе долг». Доверься Господу. Не доверяйте собственному одобрению или одобрению своих действий и всегда обращайтесь к Нему и говорите: «Покажи мне, что делать, и сделай меня готовым и готовым сделать это». Тогда между вашей оценкой своих путей и Божьими суждениями о вашем духе будет мало противоречий.
ПРИТЧИ xvi. 22–33 — СБОРКА ПОТОЧЕК.
«Разум — источник жизни для того, кто имеет его; а наставление глупых — безумие. 23. Сердце мудрого научает уста его и прибавляет знания устам его. 24. Приятные слова – как сот, сладки для души и здравы для костей. 25. Есть пути, которые кажутся человеку прямыми, но конец их — пути к смерти. 26. Кто трудится, тот трудится для себя; ибо уста его жаждут этого от него. 27. Нечестивый человек выкапывает зло, и в устах его как бы пылающий огонь. 28. Человек коварный сеет раздор, и сплетник разлучает друзей. 29. Агрессивный человек соблазняет ближнего своего и уводит его на путь недобрый. 30. Он закрывает глаза свои, чтобы замыслить худое; шевелясь губами, он производит зло. 31. Седая голова — венец славы, если она найдена на пути праведности. 32. Долготерпеливый лучше сильного; и тот, кто владеет своим духом, лучше того, кто захватывает город. 33. Жребий брошен на колени; но все распоряжение им от Господа». – ПРИТЧИ xvi. 22-33.
В некоторых пословицах этого отрывка можно проследить тонкую нить связи. Стих 22, восхваляющий «Мудрость», представляет один пример превосходства Мудрости в стихе 23, и он снова, со ссылкой на речь, ведет к стиху 24 и восхвалению «приятных слов». Подобным же образом в стихах 27-30 даны четыре изображения порока, три из которых начинаются со слова «человек». Мы также можем отметить, что, начиная со стиха 26, каждый стих до стиха 30 относится к некоторой работе «устов» или «уст».
Этот отрывок начинается с одного из этапов контраста между Мудростью и Глупостью, который эта книга не устает подчеркивать и подчеркивать. Мы упустим силу наиболее характерного учения, если не будем хорошо помнить, что две противоположности Мудрости и Глупости не относятся только или главным образом к интеллектуальным различиям. Самой основой «Мудрости», как ее понимает эта книга, является «страх Господень», без которого человек с самым большим, ясным мозгом и наиболее богато хранимым умом, по ее мнению, является «глупцом». Такое «понимание», которое постигает и правильно обращается с глубочайшим фактом жизни, нашим отношением к небесам и Его закону, является «источником жизни». Эта цифра говорит еще более красноречиво с жителями Востока, чем с нами. В этих жарких краях прохладный источник, пробивающийся сквозь обожженные камни и раскаленный песок, создает разницу между бесплодием и плодородием, смертью всей зелени и жизни. Итак, там, где истинная Мудрость находится глубоко в сердце, она вспыхнет в солнечном свете и оживит семена всякого добра, прорастающего в делах. «Все живо, куда бы ни впадала река». Производительность, освежение, красота сверкающих волн, музыка их ряби по камням и все другие блага и наслаждения вечного источника имеют лучшие вещи, соответствующие им в жизни человека, который мудр в истинном Мудрость, которая начинается со страха Божия. Как и Глупость активна в жизни, так и Глупость. Но ее деятельность носит не благословляющий и веселящий характер, а карательный. Ибо всякий грех автоматически производит свое собственное наказание, а проклятие Безумия состоит в том, что, хотя оно и исправляет, оно не позволяет «глупцу» получить пользу от исправления. Поскольку он наказывает себя, можно было бы ожидать, что он излечит себя, но опыт показывает, что, пока он владеет жезлом, его подданные «не получают никакого исправления». Эта бесчувственность — парадокс и Немезида «Безумия».
Этика Ветхого Завета отличается торжественным пониманием важности слов, и Притчи в полной мере разделяют это чувство. В некоторых аспектах речь является более совершенным самораскрытием, чем действие. Итак, следующим будет излияние фонтана в словах. Мудрое сердце произносит мудрую речь. Это можно рассматривать двояко. Оно может указывать на произнесение слова как на самый драгоценный и обязательный для его обладателя из всех способов проявления Мудрости; или это может указывать на единственный источник настоящего «обучения», а именно на мудрое сердце. Согласно первому взгляду, оно учит нас нашей торжественной обязанности не прятать свой свет под спудом, а смело и с любовью говорить всю истину, которой научил нас Бог. Глупый христианин — чудовище. Мы обязаны высказать свою «Мудрость». С другой стороны, оно напоминает нам, что есть лучший способ обрести Мудрость, чем через многие книги, а именно, через наполнение наших сердец, через общение с Богом, Его собственной волей. Тогда, независимо от того, имеем ли мы мирское «обучение» или нет, мы сможем наставлять многих и вести их к свету, который воссиял на нас.
Есть много видов приятных слов, некоторые из них не похожи на «мед», а подобны яду, спрятанному в варенье. Неискренние комплименты, лесть, когда уместны были бы упреки, и весь этот поток гражданских условностей — это не те слова, которые здесь имеются в виду. По-настоящему приятными являются те, которые исходят от истинной Мудрости и часто могут иметь горькую поверхность, как свиток пророка, но имеют сладость в сердцевине. Великое дело – уметь говорить нужные и нежелательные истины устами, в которые изливается благодать. Ложка меда ловит больше мух, чем бочка уксуса.
Стих 25 не имеет никакой связи с контекстом. Оно учит двум торжественным истинам, согласно возможному двойному значению слова «право». Если это слово означает «этически правильно», то это высказывание указывает на ужасную возможность неправильного наставления совести и наказания за грубый грех. Если оно означает только прямой или ровный, то есть успешный и легкий, то эта поговорка подтверждает не менее торжественную истину о том, что грех обманывает в отношении своих результатов и что путь неправедных поступков, который поначалу цветочный и гладкий, растет путь быстро тернист, быстро спускается вниз и заканчивается, наконец, тупиком, единственным выходом из которого является смерть. Мы не должны доверять своей совести, если только она не просвещена Небесным Словом. Нам не следует слушать ложь греха, но хорошо закрепить в своем уме, что есть только один путь, ведущий к жизни и миру, — узкий путь веры и послушания.
Передача 26-го стиха в Пересмотренной версии дает правильную идею. «Аппетит», или голод, «работника трудится для него» (т. е. потребность в пище является главной движущей силой работы) и облегчает работу, к которой он побуждает. Так что голод – это благословение. Это верно в отношении тела. Разнообразные материальные занятия людей, по сути, вызваны необходимостью зарабатывать себе на еду. Жажда, приводящая к таким результатам, заслуживает благодарности. Лучше жить там, где для поддержания жизни необходим тяжелый труд, чем в ленивых землях, где час работы обеспечит пропитание на неделю. Но это изречение касается духовных желаний и предвосхищает блаженство тех, кто «алчет и жаждет праведности». Счастливы те, кто чувствует эту жажду и побуждается ею к труду за хлебом, сходящим с небес! «Вот дело Божие, чтобы вы веровали в Того, Кого Он послал».
Следующие три притчи (стихи 27-29) дают три изображения разных типов плохих людей. Во-первых, у нас есть «негодный человек» (Откр. Вер.), буквально «человек Велиал», последнее слово которого, вероятно, означает бесполезность. Его работа — «копать зло»; его слова подобны палящему огню. Копать зло, по-видимому, имеет более широкий смысл, чем рытье ямы для других (Пс. 7:15), что обычно проводится в качестве параллели. Человек не просто злонамерен по отношению к другим, но вся его деятельность направлена к дальнейшему злу. Это материал, с которым он с удовольствием работает. Какая ошибка в лопатовом земледелии — тратить труд на такой почве! Что там может расти, кроме чертополоха и ядовитых растений? Его слова так же плохи, как и его дела. Не мед капает из уст Его, но палящий огонь, который сжигает не только репутацию, но пытается поглотить все доброе. Как говорит Иаков, такой язык «поджигается от пыток». Это картина человека, плохого насквозь. Но к нему могут быть бесконечно близкие приближения, и ни один человек не может сказать: «До сих пор я зайду в злых путях, и не дальше».
Вторая картина более конкретная. «Неподходящий человек» здесь, по-видимому, тот же, что и клеветник в следующем пункте. Он говорит превратные слова и таким образом сеет раздоры и разлучает друзей. Есть люди, чьи рты полны злобных слухов, как корзина сеятеля семян, и которые испытывают низкое удовольствие, выбрасывая их в эфир. Иногда они не думают о том, каким будет урожай, но часто смеются, видя, как он возникает из-за недоверия и отчуждения бывших друзей. Болтливый язык часто приносит столько же вреда, сколько и горький, и удовольствие от размышлений о людских недостатках не является невинным, потому что болтун не думал о том зле, которое он намеревался совершить.
В стихе 29 обозначен другой тип злодеев — в некоторых отношениях противоположный предыдущему. Клеветник действует тайно; этот озорник идет простым путем. Он использует физическую силу или «насилие». Но как это сочетается со словом «побуждать»? Может быть, имеется в виду заманивание его жертвы в место, подходящее для грабежа или убийства, но более вероятно, что здесь имеет место то же сочетание силы и хитрости, что и в I главе. 10-14. Преступники испытывают злое наслаждение, соблазняя невинных людей присоединиться к их бандам. Беззаконный отчаянный человек – рассадник инфекции.
Стих 30 рисует портрет плохого человека. Это немного невзрачное физиогномическое наблюдение. У человека, умеющего закрывать глаза, что-то работает в голове; и если он принадлежит к одному из этих типов людей, можно быть уверенным, что он замышляет зло. Сжатые губы означают сосредоточенное усилие, или твердую решимость, или подавленное чувство, и в любом из этих случаев являются сигналом опасности, предупреждающим, что человек задумал какое-то злое дело.
Далее следуют два высказывания, которые противопоставляют добро только что описанному злу. «Если» в стихе 31 ослабляет сильное утверждение пословицы. «Седая голова — венец славы; его можно найти на пути праведности». Это всего лишь образное изложение ветхозаветного обещания праведникам долгой жизни — обещания, которое не повторяется в новом устроении, но которое до сих пор часто реализуется. «Кого любят боги, тот умирает молодым» — это языческая пословица; но в образе жизни христианства существует естественная тенденция продлевать дни человека. Мирное сердце, потому что оно пребывает в Боге, сдерживание страстей, избегание излишеств, отнимающих силы, способствуют продлению жизни, а противоположности этого имеют тенденцию сокращать ее. Сколько молодых людей каждый год возвращаются домой из наших великих городов с «костями, полными беззаконий юности», чтобы умереть!
Если мы хотим идти путем праведности и таким образом прийти к «благоговению и седым волосам», мы должны управлять собой. Поэтому следующая пословица восхваляет правителя собственного духа как «более чем победителя», чьи триумфы достигаются в таких вульгарных полях, как сражения и осады. Наши самые тяжелые битвы и наши самые благородные победы происходят внутри.
«Если только над собой он не сможет
Возвысь, как беден человек!
В стихе 31 бросание жребия рассматривается как один из примеров ограничения всех человеческих усилий, во всем которых мы можем лишь использовать соответствующие средства, в то время как весь исход должен быть оставлен в руках Господа. Еврейский закон не предписывал жребий, но, по-видимому, он использовался часто. Эта пословица ярче всего представляет принцип, справедливый для всей нашей деятельности. Старый пословица не знал ничего о случайностях. Для него в мире существовало всего лишь две настоящие движущие силы — человек и Бог. К тому принадлежит тот, кто сеет семя, выполняет свою часть работы, бросает ли жребий или трудится над своей задачей. Его сила была реальной, но производной и ограниченной. Усилия и попытки принадлежат нам; результаты – Божьи. Мы сеем; Он «дает ему тело, какое Ему угодно». Ничего не происходит случайно. Маленькая человеческая область со всех сторон ограничена небесами, и они соприкасаются. Между ними нет нейтральной территории, где правит безбожный случай.
ПРИТЧИ XVIII. 10,11—ДВЕ КРЕПОСТИ
«Имя Господне — крепкая башня: праведник убежит в нее и будет безопасен. 11. Имущество богатого человека – крепкий город его и как высокая стена в его тщеславии» (ПРИТЧИ XVIII). 10,11.
Простое чтение этих двух стихов показывает, что, вопреки обычному правилу Книги Притчей, они имеют отношение друг к другу. Они призваны создать очень сильный контраст, и этот контраст в оригинале еще более выражен, чем в нашем переводе; потому что, как подскажут вам поля вашей Библии, последнее слово предыдущего стиха можно было бы перевести более правильно: «Праведник вбегает в него и восседает на высоте». Это то же самое слово, которое используется в следующем стихе – «высокая стена».
Итак, у нас есть «сильная башня» и «сильный город»; человек, возвышающийся над опасностью на зубцах одного, и человек, воображающий себя высоко над ней (и только воображающий себя) в мнимой безопасности другого.
I. Итак, сначала рассмотрим две крепости.
Достаточно назвать их рядом, чтобы ощутить всю силу задуманного контраста. С одной стороны, имя Господне со всей его глубиной и славой, с его сиянием сияющей чистоты и бесконечностью неисчерпаемой силы; а с другой — «богатство богача». Какое презрение выражается в том, чтобы поставить их рядом! Как будто автор сказал: «Посмотрите на эту картинку и на ту!» Две крепости! Да! Один подобен Гибралтару, неприступному на своей скале, а другой подобен нарисованному замку на сцене; хрупкий холст, сквозь который можно поставить ногу, — твердость рядом с небытием. Ибо даже жалкая видимость прочности — это иллюзия, как с горьким акцентом говорит наш текст, «высокая стена в его собственном тщеславии».
«Имя Господне», конечно, является библейским выражением всего характера Бога, каким Он открыл его нам, или, другими словами, Самого Бога, каким Ему было угодно открыть Себя человечеству. . Слоги этого имени — это все дела, которыми Он научил нас тому, кто Он есть; каждый акт силы, мудрости, нежности, благодати, который проявил эти качества и заставил нас поверить, что все они бесконечны. В имени, в его более узком смысле, имени Иеговы, есть много от «имени» в его более широком смысле. Ибо это имя «Иегова» как по своему значению, так и по обстоятельствам, при которых оно было первоначально использовано, говорит нам очень многое о Боге. Например, в силу своего значения оно говорит нам, что Он существует сам по себе и не зависит ни от какого другого творения. 'Я ТАКОЙ, КАКОЙ ЕСТЬ!' Ни одно другое существо не может этого сказать. Все остальные из нас должны сказать: «Я есть то, чем меня создал Бог». Обстоятельства и сотни других вещей сделали меня; Бог находит закон Своего существа и источник Своего существа внутри Себя.
«Он восседает на нешатком троне,
И займы не оставят в покое.
Его имя провозглашает Его самосущим и, как самосуществующим, вечным; и как вечный, неизменный; и как самосуществующий, вечный, неизменный, бесконечный во всех качествах, посредством которых Он открывает Себя. Это безграничное Существо, полное мудрости, силы и нежности, с которым мы можем вступить в отношения дружбы и согласия, несомненно, является «крепкой башней, в которую мы можем убежать и быть в безопасности».
Но далеко за пределами даже размаха этого великого имени Иегова находится знание глубочайшего сердца и характера Бога, которое мы узнаем от Него, Кто сказал: «Я возвестил имя Твое братьям Моим и возвестю его». Христос в Своей жизни и смерти, в Своей кротости, сладости, мягкости, спокойной мудрости, бесконечном терпении, привлекательности; тоскующий о грешных сердцах, плачущий о мятежниках, в благодати Своей жизни, в святости и силе Своего Креста, есть Открыватель нашим сердцам сердца Божия. Если можно так сказать, Он построил «крепкую башню» шире, расширил ее площадь и расширил ее ворота, поднял ее вершину еще ближе к небесам и сделал имя мира более широким, и более могущественным, и именем более надежная защита и благословение, чем когда-либо прежде.
Итак, дорогие братья! все сводится к тому, что имя «крепкая башня» — это имя «Мой Отец!» Отец бесконечной нежности, мудрости и силы. Ой! где ребенок может отдохнуть спокойнее, чем на груди матери, где ребенок может быть безопаснее, чем в кругу отцовских объятий? «Имя Господне – крепкая башня».
Теперь обратимся на минутку к другому: «Богатство богача есть» (с большим акцентом на следующем слове) «его крепкий город, как высокая стена в его собственном тщеславии». Конечно, здесь речь идет не только о богатстве в форме денег, но все внешние и материальные блага, вся масса «вещей видимых и временных» собраны здесь в этой фразе.
Люди используют свое воображение весьма странным образом и создают себе (или воображают, что создают) из вещей настоящей жизни защиту и силу. Как какой-нибудь бедный сумасшедший на пустоши, который воображает себя укрывшимся в замке; как какие-то варварские племена, стоящие за частоколами или толпящиеся за небольшой дерновой стеной, или в каком-нибудь старом полуразрушенном форте, где первый выстрел разнесет грохот, воображая себя в полной безопасности и защищенности, - так люди поступают с эти внешние вещи даны им совершенно для другой цели: они делают из них защиту и крепости.
Мужчине трудно иметь их и не доверять им. Поэтому Иисус однажды сказал Своим ученикам: «Как трудно имеющим богатство войти в Царство»; и когда они удивились Его словам, Он повторил их со значительными вариациями: «Как трудно надеющимся на богатство войти в Царствие Божие». Поэтому Он учил бы, что препятствием является злоупотребление, а не владение богатством, но также Он предупреждал бы нас, что в девяти случаях из десяти обладание ими в более чем скромной мере искушает человека к доверие к ним.
Иллюзия преследует всех нас. Мы все испытываем искушение защищать то, что можем видеть и с чем можем справиться. Разве не странно и не печально, что большинство из нас просто переворачивают истину и полагают, что настоящая защита — это воображаемая, а воображаемая — реальная? Сколько в этой часовне людей, которые, если бы они высказали свои глубочайшие убеждения, сказали бы: «О да! Все обетования Божьи очень хороши, но я бы предпочел иметь наличные. Полагаю, я могу верить, что Он обеспечит меня хлебом, водой и всем, что мне нужно, но я бы предпочел иметь хороший солидный баланс у банкира». Кто из вас честно и в глубине своего сердца предпочел бы иметь в свою защиту именно это, а не Божье слово? Многие ли из вас думают, что верить в живого Бога — это всего лишь цепляться за очень пустую и нереальную поддержку; и что настоящая надежная защита — это защита из вещей, которые вы можете видеть?
Мой брат! это совершенно противоположный путь. Переверни все начистоту, и ты узнаешь правду. Нематериальные тени — это материальные вещи, которые вы можете видеть и ощущать; иллюзорен, как сон, и так же мало способен отразить удары судьбы, как мыльный пузырь. Реальное — это невидимое за пределами — «то, что есть», и Тот, Кто один действительно существует, и в Его безграничном и абсолютном Существе — наша единственная защита.
В том или ином аспекте то ложное воображение, о котором идет речь в моем последнем тексте, является главным грехом Манчестера. Это грозит не только богатому человеку, но и бедному. Бедняк, который думает, что все было бы правильно, если бы он был богат, и богач, который думает, что все правильно, потому что он богат, — это совершенно один и тот же человек. Обстоятельства разные, но один человек, а другой вывернут наизнанку. И повсюду вокруг нас мы видим ожесточенную борьбу за получение все большего и большего количества этих вещей, крепкую хватку за них, когда они у нас есть, переоценку их ценности, презрение к людям, у которых их меньше, чем у нас самих. . Наша аристократия — это аристократия богатства; в некоторых отношениях его ни в коем случае нельзя презирать, потому что часто для создания и управления богатством требуется множество хороших качеств; но все же это зло, что людей так сильно оценивают по деньгам, как здесь. Это не здравое мнение, которое создало вопрос: «Чего он стоит?» имею в виду: «сколько у него этого?» Нас учат смотреть на жизненные блага главным образом как на богатство. Достичь этого — это «успех», «процветание», и нам всем очень трудно не поддаться влиянию преобладающего тона.
Я бы посоветовал вам, молодые люди, особенно принять это близко к сердцу: из всех заблуждений, которые могут преследовать вас на вашем пути, ни одно не подействует более губительно, чем представление о том, что summum bonum, щит и опора человека, есть «изобилие вещей, которыми он обладает». Мне кажется, я вижу больше вялых, недовольных, несчастных лиц, выглядывающих из экипажей, чем вижу на тротуаре. И я во всяком случае уверен в том, что все, что есть благородного, сладкого и хорошего в жизни, можно создать и приобрести за столько хлеба и воды, сколько позволит сохранить тело и душу вместе, и столько мебели, сколько позволит человек сидеть за едой и лежать ночью. А в остальном у него много плюсов и благ, но ох! все это иллюзорно, как защита от зла, которое рано или поздно придет в каждую жизнь.
II. Рассмотрим далее, как попасть в истинное Прибежище.
«Праведник бежит в него и находится в безопасности», — говорится в моем тексте. Вы можете очень легко попасть в иллюзорное. Воображение приведет вас туда. В этом нет никакой трудности. И все же то, как человек делает этот мир своей защитой, может преподать вам урок о том, как вы можете сделать Бога своей защитой. Как человек может сделать этот мир своей защитой? Доверившись этому. Тот, кто говорит чистому золоту: «Ты моя уверенность», сделал его своей крепостью — и именно так ты сделаешь Бога своей крепостью, доверившись Ему. Одна и та же эмоция, один и тот же акт ума, сердца и воли могут быть направлены как вверх, так и вниз, как вы можете повернуть луч фонаря в какую угодно сторону. Направьте его к земле, и вы «доверитесь неопределенности богатства». Взгляните на небо, и вы «доверитесь живому Богу».
И этому же уроку учат слова нашего текста: «Праведник вбегает в него». Я не останавливаюсь на слове «праведный». Это точка зрения Ветхого Завета, которая не могла представить себе возможным, чтобы какой-либо человек мог иметь глубокое и тесное общение с Богом, кроме как при условии чистого характера. Я не буду говорить об этом сейчас, но укажу на живописную метафору, которая расскажет нам о том, что такое вера, гораздо больше, чем многие философские диссертации. Многие люди, которые были бы озадачены речами богослова, поймут это: «Праведник убегает во имя Господне».
Эта метафора выявляет идею нетерпеливой спешки в поисках убежища, как, например, когда в страну вторгается армия, и безоружные крестьяне берут свои переносные вещи и скот, хватают детей на руки и кладут их на руки. жен на своих мулах и поспешите в какое-нибудь укрепленное место; или как тогда, когда человекоубийца в Израиле бежал в город убежища, или как когда Лот поспешил спасти свою жизнь из Содома. Тогда не было бы никакого безделья; но, напрягая все мускулы, люди вбегали в крепость, считая каждую минуту в году, пока не оказывались внутри ее стен и не слышали, как тяжелая дверь закрывалась между ними и преследователем. Неважно, насколько трудна дорога или насколько невыносима жара — некогда останавливаться, чтобы собрать цветы или даже бриллианты на дороге, когда минутное промедление может означать, что меч врага войдет в ваше сердце!
Теперь эта метафора часто используется для выражения решительного и быстрого действия, посредством которого, узнав в Господе, возвещающем имя Господне, наше укрытие, мы укрываемся в Нем и остаемся в безопасности. Одно из живописных слов, которыми Ветхий Завет выражает «доверие», буквально означает «бежать в убежище». Доверие Ветхого Завета — это вера Нового Завета, точно так же, как ветхозаветное «Имя Господне» соответствует новозаветному «Миру». И поэтому мы находим это надежное укрытие и надежную крепость имени Господа, когда отправляемся на небеса и уповаем на Него как на свою защиту.
Такая вера – доверие разума, сердца и воли – хватающаяся за имя Господне, делает нас «праведными» и, таким образом, способными «пребывать в поядающем огне» совершенной чистоты Бога. Точка зрения Ветхого Завета заключалась в том, что праведность необходима для пребывания в Господе. Новый Завет начинается как бы на более ранней стадии религиозной жизни и говорит нам, как обрести праведность, без которой он придерживается так же сильно, как и Ветхий Завет: «никто не увидит Господа». Оно показывает нам, что наша вера, по которой мы прибегаем в ту крепость, подходит нам для входа в крепость, потому что делает нас причастниками Христовой чистоты.
Итак, мой серьезный вопрос ко всем вам: «Были ли вы в поисках убежища, чтобы ухватиться» за того Спасителя, в Котором Бог вложил Своё имя? Как Лот из Содома, как человекоубийца в город-убежище, как невоинственные крестьяне в баронскую башню, перед пограничными разбойниками, пошел ли ты туда, чтобы укрыться от всех печалей, вины и опасностей, которые грозно идут против тебя? Можете ли вы принять на вооружение старые величественные слова полнейшего доверия, в которых псалмопевец складывает воедино имена Господа, словно прогуливаясь по городу, защищающему Его, и говоря его башням: «Господь — моя скала, и моя крепость и мой избавитель; моя доброта, моя сила, на которую я уповаю; щит мой, и рог спасения моего, и башня моя высокая»? Если да, то «поскольку вы сделали Господа своим прибежищем, не приключится с вами никакого зла».
III. Итак, мы имеем, наконец, то, что получается от убежища в этих двух убежищах.
Что касается первого из них, то в начале этих замечаний я сказал, что слова «безопасен» более точно и образно переданы словом «находится наверху». Они напоминают нам псалом, который имеет много общего с этим текстом и который дает ту же самую мысль, когда говорит: «Я поставлю его на высоту, потому что он познал имя Мое». Беглеца забирают в безопасные стены мощной башни и усаживают высоко на зубчатых стенах, глядя вниз на сбитых с толку преследователей, далеко за пределами досягаемости их стрел. Стоя на этой башне, человек возвышается над областью, где летают искушения, над областью, где поражает печаль; возвышает его над грехом и виной, и осуждением, и страхом, и клеветой, и клеветой, и болезнью, и разлукой, и одиночеством, и смертью; «и все беды, которые наследует плоть».
Или, как выразился один из старых пуританских комментаторов: «Башня настолько глубока, что ни один пионер не сможет ее подорвать, настолько толстая, что ее не сможет пробить ни одна пушка, настолько высокая, что ни одна лестница не сможет подняться на нее». «Праведник вбегает в него» и сидит там; и сможет смотреть вниз, как Лир, со своей скалы, и все беды, постигающие нижние уровни, «покажутся не такими грубыми, как жуки» с высоты, где он стоит, безопасный и высокий, скрытый во имя Господа.
Я мало говорю о другой стороне. Братья! мир в любой его форме, блага этой жизни в любой форме, будь то деньги или любая другая, могут сделать для нас очень многое. Они могут уберечь от нас очень много неудобств, они могут уберечь от нас очень много забот, боли и печалей. Я собирался сказать, реализуя метафору, что они могут скрыть от нас винтовочные пули. Но, ах! когда большие осадные орудия займут позиции и начнут действовать; когда великие испытания, которые рано или поздно должна пройти каждая жизнь, обрушиваются на нас, тогда защита, которую может дать что-либо во внешнем мире, очень быстро начинает грохотать в наших ушах. Это похоже на картонный шлем, который выглядел так же хорошо, как если бы он был стальным, и прекрасно действовал до тех пор, пока в него не попадал меч.
Есть только одно, что сохранит нас мирными и невредимыми, — это доверить свою бедную, бездомную жизнь и грешные души Умершему за нас Спасителю. В Нем мы находим убежище, в котором безопасно, как под тенью великой скалы, страшное зло пройдет мимо нас, столь же бессильное причинить вред, как дикари перед замком, укрепленным современным искусством. Вся горечь внешних бедствий будет снята с них прежде, чем они достигнут нас. Их стрелы все равно будут ранить, но Он сотрет яд, прежде чем позволить им выстрелить в нас. Сила искушения ослабнет, ибо, если мы будем жить рядом с Ним, у нас появятся другие вкусы и желания. Костлявые пальцы скелета Смерти, тащащего людей из всех других домов, не вытеснят нас из нашего жилища-крепости. Сокрывшись в Нем, мы не будем бояться ни спуска в могилу, ни выхода из нее, ни суда, ни вечности. Тогда я умоляю вас, не медлите. Побег! беги, спасая свою жизнь! Растущая армия зла стремительно движется против вас. Возьмите Христа для своей защиты и взывайте к Нему:
«Ло! от греха и горя и стыда,
Спрячь меня, Иисус! во имя Твое».
ПРИТЧИ хх. 1-7 — НИТЬ ЖЕМЧУГА
«Вино — глумливо, сикера буйна: и всякий, обманутый ею, неразумен. 2. Страх перед царем подобен рыку льва: кто раздражает его, тот грешит против своей души. 3. Честь человека перестать ссориться: а всякий глупец будет мешать. 4. Ленивец не будет пахать из-за холода; и потому будет просить жатвы, и не будет иметь ничего. 5. Совет в сердце человека подобен глубокой воде; но человек разумный вытащит его. 6. Большинство людей будут провозглашать каждый свою доброту; но кто найдет верного человека? 7. Праведный человек ходит в непорочности своей: дети его благословляются после него» (ПРИТЧИ 20). 1-7.
Связь стихов этого отрывка состоит лишь в их общей цели – изложить некоторые подробности праведной жизни и заклеймить противоположные пороки. Небольшое родство можно с сомнением проследить в одной-двух соседних пословицах, но и только.
На первом месте стоит умеренность, подкрепленная образом пьяницы. Вино и крепкие напитки как бы персонифицированы, и их воздействие на людей изображается как их собственные характеры. И это уродливая картина, которая должна висеть в галерее каждого юноши и девушки. «Вино — это насмешка». Невоздержанность наслаждается насмешкой над всем чистым, высоким, священным. Это союзник дикой сквернословия, которая высмеивает подвыпившие и неуклюжие сами Небеса. Если человек хочет потерять чувство благоговения, свою восприимчивость к благородному, пусть выпьет, и дело сделано. Если он хочет, чтобы они оставались свежими и быстрыми, пусть он избегает того, что наверняка их затмит. Конечно, есть и другие дороги к тому же концу, но другого конца у этой дороги нет. Никто не знал пьяницы, который не смеялся бы над вещами, достойными уважения, и то потому, что знал, что действует вопреки им.
«Драчун» или, как выразился Делич, «буйный» — загляните в винный магазин, если хотите убедиться в этом, или послушайте, как пьяная компания возвращается с экскурсии и делает ночь ужасной своим ревом, или сходите в любой полицейский суд в понедельник утром. Мы, в Англии, знакомы с сочетанием в полицейских протоколах: «пьяный и нарушивший порядок». Похоже, так же поступил и старый создатель пословиц. Напиток снимает тормоза, и каждый порыв идет своим путем и производит столько шума, сколько может.
Слово, представленное в Авторизованной версии, означает «обманчив», а в Пересмотренной версии слово «erreth» буквально означает «шатается» или «шатается», и это слово более наглядно, чтобы сохранить это значение. В неожиданно мягком завершении предложения «неразумно» заключен целый мир тихой иронии. Насколько сильнее могло быть это утверждение! Посмотрите на пьяницу, как он шатается, насмехаясь над всем, что чище и выше его самого, готовый на борьбу с собственной тенью и неспособный к самообладанию. Он сам себе устроил то уродливое зрелище, которое вы видите. Кто-нибудь назовет его мудрым?
Следующая пословица напрямую применима к положению вещей, из которого большинство наций уже переросло. Короли, которые могут дать полный простор своему гневу и внушают главным образом террор, сейчас являются аномалиями в цивилизованных странах. Пословица предупреждает, что разбудить льва из логова не пустяк, и что когда он начинает рычать, возникает опасность. Человек, который его раздражает, «лишается своей жизни» или, во всяком случае, подвергает ее опасности.
Слово, переведенное словом «грехи», в своем первоначальном значении означает «промахи», и, по-видимому, оно используется здесь, как и в Притчах VIII. 36. «Против» — дополнение. Эта максима прививает мудрость избегать поведения, которое может вызвать гнев, который наверняка разрушит его объект. И это хорошее правило для обычных времен во всех странах, монархиях и республиках. Ибо в конституционных королевствах и республиках существует некоронованный монарх, столь же безответственный, столь же легко провоцируемый и столь же безжалостный в охоте на своих противников до полного уничтожения, как и любой тиран старого мира. Его название — «Общественное мнение». Нехорошо это провоцировать. Если человек это делает, пусть он хорошо поймет, что он берет свою жизнь или то, что иногда дороже жизни, в свои руки. Не только самосохранение, которое пословица и Священное Писание признают законным мотивом, но и более высокие соображения диктуют подчинение правящим силам нашего времени, насколько это возможно. Совесть имеет право лишь ограничить эту заповедь и сказать: «Пусть животное ревет, и неважно, если вы поплатитесь жизнью». Ваш долг — сказать «Нет», хотя весь мир должен говорить «Да».
Между второй и третьей пословицами можно установить тонкую связь. Последний, как и первый, одобряет миролюбие и осуждает драчливость. Люди говорят о «славе» как о средстве воина, а так называемый христианский мир не вышел за пределы полуварварской стадии, где «честь» считается главным образом завоеванной борьбой. Но этот древний создатель пословиц усвоил лучшее представление о том, что такое «честь» или «слава» и где они растут.
«Мир имеет свои победы
Не менее знаменит, чем война».
- сказал Мильтон. Но наша пословица идет дальше, чем «не меньше», и воздает большую славу тому, кто никогда не берет в руки оружие или не складывает его. Это высказывание верно не только в отношении войны, но и во всех сферах жизни. Драки – это, как правило, пустая трата времени. Разного рода спорщики, подобные дикобразам люди, которые ходят по миру с торчащими острыми иглами, чтобы их проткнуть, вызывают меньше восхищения, чем миролюбивые души. Любой дурак может «показать зубы», что означает слово «ссора». Но только мудрый человек и человек, чей дух стал кротким благодаря пребыванию рядом с Богом в Господе, чтобы удержать гневное слово и быстрый ответ. Обычно лучше оставить брошенную перчатку лежать там, где она есть. Есть дела поважнее, чем ссориться.
Стих 4 — это и притча, и пословица. Если человек сидит у костра, потому что дует северный ветер, в то время как ему следовало бы выйти в поле, держа плуг обмороженными пальцами, он будет просить (или, возможно, искать урожай) урожая и будет ничего не найти, когда другие радуются медленным результатам зимних ливней и своих утомительных часов. Итак, во всей жизни, если пренебрегать подходящими моментами для подготовки, позднее покаяние не принесет никакой пользы. Студент, который бездельничает, когда ему следует работать, обязательно провалится на экзамене. Бесполезно начинать пахать, когда ваши соседи гонят на поля свои жатки. «Есть время сеять, и время жать». Закон неумолим для этой жизни, и не менее неумолим и для жизни будущей. Девы, напрасно кричавшие: «Господи, Господи, открой нам!» и им ответили: «Слишком поздно, слишком поздно, вы не можете войти сейчас!» сестры того человека, которому помешали пахать из-за холода и который напрасно просил хлеба, когда пришло время жатвы. «Сегодня, если вы хотите услышать Его голос, не ожесточайте своих сердец».
Следующая пословица — образец здравого смысла. Перед нами два человека, один сдержанный, а другой умело вынашивает замыслы, в которые хочет проникнуть. Первый подобен глубокому колодцу; последний подобен человеку, который опускает в него ведро и наполняет его полным. «Тихие воды глубоки». Способность читать людей может быть использована во вредных целях, но ее стоит развивать, и она может быть связана с высокими целями и способствовать их достижению. Это может помочь добрым людям обнаружить зло, узнать, как представить Божью истину сердцам, которые в ней нуждаются, и излить утешение в тесно запертые души. В нем нуждаются не только проницательные бизнесмены или политики, но и все, кто хочет помочь своим собратьям любить Бога и служить Ему, — проповедники, учителя и им подобные. И счастливых семей было бы больше, если бы родители и дети старались понимать друг друга. Мы редко испытываем неприязнь к человеку, когда узнаем его досконально. Мы не сможем помочь ему, пока не сделаем это.
Пословица в стихе 6 может быть переведена по-разному в первом предложении. Делич и другие перевели: «Почти каждый человек встречает человека, который милостив к нему». Тогда контраст будет между частичной «благодатью» или добротой и абсолютной надежностью или надежностью. С другой стороны, воспроизведение Авторизованной и Пересмотренной Версий контрастирует между разговорами и реальностью, заявлениями о доброй воле и действиями, которые с ними связаны. В любом случае это высказывание является горьким плодом опыта. Даже милосердие, которое «верит всему», не может не признать, что мягких слов больше, чем подтверждающих их дел. Открыть глаза на факты и таким образом спасти себя от принятия бумажных денег за золото не является нарушением закона любви, кроме как с большой скидкой. Возможно, сдержанность, отмеченная в предыдущей пословице, привела к мысли о том, что в качестве контраста можно использовать болтливую профессию доброты. Ни то, ни другое не достойно восхищения. Практический вывод из фактов этой пословицы двоякий: не обращайте особого внимания на восхваления людей в адрес их собственной доброжелательности; не трубите себе хвалу. Осторожность и скромность — составляющие христианского совершенства.
Последнее изречение указывает на наследственную доброту, которую мы иногда, для нашего утешения, видим, а также на ореол святого родителя, который часто окружает его детей. Обратите внимание, что выражение «после него» может означать нечто большее, чем просто последовательность во времени. Возможно, это означает пойти по его стопам. Такие дети блаженны как в человеческих благословениях, так и в своих умиротворенных сердцах. Тяжелая ответственность лежит на детях родителей, передавших им почитаемое имя. Дети христианина вдвойне обязаны продолжать родительскую традицию и вдвойне преступны, если отступают от нее. Нет более печального зрелища, чем зрелище благочестивого отца, оплакивающего нечестивого сына, если только не нечестивый сын, заставляющий его плакать. Авессалом висит за кудрями на дубе, а Давид стонет: «Сын мой, сын мой!» коснуться всех сердец. Увы, трагедия сегодня так часто повторяется в наших домах!
ПРИТЧИ хх. 4. Ленивец на жатве
«Ленивец не будет пахать из-за холода; и потому будет просить жатвы, и не будет иметь ничего» (ПРИТЧИ 20). 4.
Как и все высказывания в этой книге, это просто образец простого практического здравого смысла, призванный преподать урок о том, что людям следует старательно использовать возможности, пока они у них есть. Ленивец — одно из любимых отвращений Книги Притчей, которая, в отличие от большинства других руководств восточной мудрости, питает глубокое уважение к честному труду.
Он отличный трутень, потому что предпочитает угол дымохода полю, хотя там не могло быть очень холодно, если погода была достаточно открытой, чтобы можно было вспахивать. И он еще и большой дурак, потому что он покупает свой комфорт очень дорогой ценой, как и все люди, которые живут сегодняшним днем и позволяют завтрашнему дню позаботиться о себе.
Но, как и большинство других высказываний этой книги, мой текст содержит принципы, которые верны в высших сферах человеческой жизни, поскольку законы, управляющие там, не отличаются от тех, которые регулируют движения ее низших фаз. Религия признает те же практические принципы здравого смысла, что и повседневный бизнес. Я рискну использовать это в качестве своего текста сейчас, обращаясь к молодым людям, потому что у них есть особая потребность и особые возможности для мудрости, которую он предписывает; и потому что слова хотят быть обращены лицом к небу только для того, чтобы усилить великий призыв, единственный, на который стоит потратить мое время и стоит вашего времени прийти сюда, чтобы послушать; обращение к каждому из вас: «Умоляю вас милостью Божией отдаться небесам» сейчас.
Моя цель, возможно, будет достигнута лучше всего, если я просто попрошу вас сначала взглянуть на принципы, заложенные в этой причудливой пословице; и, во-вторых, применять их в одном или двух направлениях.
I. Итак, сначала попытаемся выявить принципы, которые кристаллизованы в этом живописном высказывании.
Первая мысль, очевидно, такова: нынешнее поведение определяет будущие условия. Жизнь есть ряд эпох, каждая из которых имеет свое предназначенное дело, и если оно сделано, то все хорошо; и если это оставить невыполненным, все будет плохо.
Разумеется, что касается многих случайностей в состоянии человека, его поведение является лишь одним, и ни в коем случае не самым могущественным из факторов, которые их решают. Должность, которую занимает человек, задачи, которые он должен выполнять, и весь ряд вещей, составляющих внешнюю сторону его жизни, зависят от совершенно иных условий, чем те, которые он к ним привносит. Но в целом верно, что то, что человек делает и чем он является, определяет его жизнь. И в том мистическая важность и ужасающая торжественность самых непримечательных мгновений и самых тривиальных поступков этой ужасной нашей жизни, что каждое из них имеет влияние на все последующее и может повернуть весь наш ход в совершенно разные пути. Не только моменты, которые мы вульгарно и слепо называем великими, определяют наше состояние, но и накопление мелких; маленькие поступки, незамеченные поступки, составляющие такую большую часть жизни каждого человека. В конце концов, именно они являются наиболее влиятельными в определении того, кем мы будем. В жизни каждого из нас наступают величайшие моменты. Да! и если во все второстепенные и незначительные моменты мы не готовились к ним, а воспитывали склонности и приобретали привычки и культивировали способы действия и мышления, которые обрекают нас на неудачу перед требованиями высшего момента, то это проходит. нас, и мы ничего от этого не получаем. Крошечные хлопья слюды образовали Маттерхорн, и, в конце концов, мельчайшие акты жизни, благодаря своей множественности, составляют жизнь такой, какая она есть. «Песок тяжел», — говорит эта мудрая книга Притчей. Совокупность мельчайших зерен, по отдельности настолько легких, что они не могут повлиять на самое хрупкое равновесие, давит на нас тяжестью, «тяжелой, как мороз, и глубокой, почти как жизнь». Мистическое значение мелочей жизни состоит в том, что в них мы во многом создаем судьбу и целиком формируем характер.
И хотя это верно в отношении всей жизни, это особенно верно в отношении молодежи. У вас есть возможности для формирования вашего существа, за которые некоторые из нас, пожилых людей, отдали бы многое, чтобы снова получить их на мгновение, с нашими нынешними знаниями и горьким опытом. Лава, которая у нас затвердела в твердую породу, у вас же остается расплавленной и пластичной. Я собирался сказать, что ты можешь быть кем угодно, кем захочешь; и в разумных пределах это смелое высказывание верно. «Просите, чего пожелаете, и дано будет вам» — вот что природа и Провидение, почти так же реально, как благодать и Христос, говорят каждому молодому мужчине и женщине, потому что вы — вершители, но не полностью, вашей судьбы. и в целом являются архитекторами вашего характера, и это более того.
И поэтому я хочу положить в ваши сердца эту изношенную старую истину, потому что вы живете во время пахоты, а жатва впереди на несколько месяцев. Хотя верно, что каждый день является ребенком всех вчерашних дней и родителем всех завтрашних, верно также и то, что жизнь имеет свою преобладающую окраску, меняющуюся в разные эпохи, и это для вас, хотя вы в значительной степени унаследовав, даже сейчас, результаты своего прошлого, каким бы кратким оно ни было, в еще большей степени будущее, пластическое будущее, находится в ваших руках и может быть сформировано в такие формы, какие вы захотите. «Ребенок — отец человека», и юноша имеет благословенную прерогативу стоять перед формируемым завтрашним днем и обладать природой, все еще способной принимать почти бесконечное разнообразие форм.
Но ведь вы не только имеете особые преимущества для того, чтобы делать из себя то, что хотите, но вам особенно нужно напоминать об ужасающей важности и значимости каждого момента. Ибо в этом ирония человеческой жизни: мы редко осознаем ее важность до тех пор, пока она почти не закончится, и что период, когда размышление принесет наибольшую пользу, является именно периодом, когда оно наименее сильное и привычное. Какой смысл думать такому старику, как я, о том, что он мог бы сделать из жизни, если бы ему пришлось проделать все заново, по сравнению с выгодой от того, что ты проделаешь это? И все же я осмелюсь сказать, что на этот раз, когда вы так думаете, мои современники делают это пятьдесят раз. Итак, чтобы ни на йоту не ослабить вашу жизнерадостность, не бросить тень на радости и надежды, но чтобы возвысить вас до ощущения блаженных возможностей вашего положения, я хочу возложить на вашу совесть этот принцип моего текста и умолять вас постараться оперативно помнить об этом: вы создаете себя и решаете свою судьбу каждым днем своей пластической юности.
В моем тексте ясно виден еще один принцип: легкий путь, как правило, неправильный. Ленивцу было теплее у костра, чем в поле с плугом на северном ветру, и поэтому он остановился там. На пути дворянской жизни всегда есть препятствия. Судьям по плоти всегда легче жить нечестиво, чем жить так, как хотел бы, чтобы мы жили Иисусом Христом. «Переносить тяготы» — это заповедь для всех, кто хочет стать солдатом любого великого дела и не потратит свою жизнь на низкое потворство своим прихотям. Если человек собирается стать чем-то достойным или сделать что-то стоящее, он должен начать с этого и придерживаться этого: «презирать удовольствия и жить тяжелыми днями». И только тогда у него появится шанс подняться над толстым, унылым сорняком, гниющим в ручье Леты, и жить так, как ему подобает жить.
Будьте уверены, дорогие юные друзья, что самоотречение и жесткий самоконтроль в двух своих формах, заключающийся в затыкании ушей от соблазнов низших удовольствий и в радостном преодолении трудностей, являются необходимыми условиями любой жизни, которая будет при последнем урожае урожай стоит собрать, и ему не суждено быть
«Выбросьте как мусор в пустоту,
Когда Бог сделает кучу полной».
Никогда не позволяйте никаким трудностям сбить вас с прямого пути долга. Никогда не позволяйте себе при выборе дороги руководствоваться тем, что газон гладкий, а цветы по краям сладкие. Помните, ленивцу было бы теплее и здоровее, сидя у плуга, чем спрятавшись в углу камина. И то, что кажется трудностями и невзгодами, нужно только преодолевать, чтобы, как восточный ветер в свое время, принести хорошие результаты в укреплении и укреплении. Запомните себе, что ничего стоящего не делается иначе, как ценой трудностей и тяжелого труда.
Это урок, которого хочет нынешнее поколение даже больше, чем некоторые из ныне живущих. Полагаю, что это одно из искушений пожилых людей - смотреть косо на развлечения молодых, но я не могу не произнести здесь ни одного слова искреннего обращения к молодым мужчинам и женщинам этой общины и умолять их, поскольку они ценят благородство их собственной жизни и их способность творить какое-либо настоящее добро, чтобы остерегаться того, что мне кажется совершенно экстравагантной и чрезмерной любовью, а затем и простым развлечением, которое в значительной степени характеризует этот день. Лучше трудиться, чем такая преданность простому отдыху.
Последний принцип здесь заключается в том, что сезон упущений ушел навсегда. Предполагает ли мой текст во второй картине, что мы подумаем о ленивце, когда урожай пришел как «попрошайничество» у его соседей; или, как это возможно в еврейской конструкции, это просто означает описание человека, выходящего на свое поле, и смотрящего на него, и спрашивающего об жатве, и не видящего там ничего, кроме сорняков, урок, который он несет, тот же самый: старый, старый урок, настолько изношенный, что мне было бы почти стыдно тратить на него время, если бы я не верил, что вы не приложили его близко к сердцу так, как следовало бы. Возможность осталась позади, и ее нужно хватать за чуб. Жизнь полна трагических событий. Никакое сожаление, никакое раскаяние, никакое самообвинение, никакое ясное признание того, что я был дураком, не помогут ни на йоту. Время пахоты прошло; вы не можете воткнуть дольку в землю, когда вам следует владеть серпом. «Слишком поздно» — самое печальное из человеческих слов. И, брат мой, по мере того, как проходят этапы нашей жизни, если каждый из них не будет наполнен выполнением обязанностей и присвоением благ, которые он приносит, тогда, во веки веков, этот момент никогда не вернется. и ленивец может просить урожай, чтобы иметь возможность снова пахать, и не иметь ее. Студент, который провел семестр в праздности, возможно, в распутстве, не имеет времени заняться своим предметом, когда он находится в экзаменационной комнате с контрольной перед ним. И жизнь, и природа, и закон Божий, который является христианским выражением языческого закона природы, являются суровыми наставниками и требуют, чтобы долг был выполнен в свое время или оставлен невыполненным навсегда.
II. Во-вторых, позвольте мне в нескольких словах пронести светильник этих принципов моего текста и осветить его лучами один или два предмета.
Позвольте мне сначала сказать несколько слов о низшей сфере, к которой относится мой текст. В начале беседы я упомянул эту пословицу как просто внушение долга честно работать и необходимости внимательно следить за возможностями в нашей повседневной работе. Итак, большинству из вас, молодых людей, и многим из вас, молодым женщинам, суждено заниматься обычными ремеслами, профессиями, занятиями коммерцией; и я не считаю ниже достоинства кафедры сказать следующее: не доверяйте никаким способам добиться успеха с помощью уловок, спекуляций, благосклонности или чего-либо еще, кроме совершенно тяжелой работы. Не уклоняйтесь от трудностей, не пытайтесь переложить бремя работы на кого-то из коллег, чтобы облегчить вам жизнь. Отвернитесь от своих задач и помните, что «во всяком труде есть прибыль»; и независимо от того, придет ли к вам прибыль в виде продвижения, положения, продвижения по службе, возможно, партнерства, богатства и тому подобного, или нет, прибыль заключается в работе. Честный труд – залог удовольствия.
Затем позвольте мне применить текст в несколько более высоком направлении. Носите эти принципы с собой, развивая важную часть себя — свой интеллект. Что бы дали некоторые из нас, старых студентов, если бы у нас была гибкость, способность усваивать новую истину и цепкая память, которыми обладаете вы, молодые люди? Некоторые из вас, возможно, по профессии студенты; Мне бы хотелось, чтобы все вы сознательно старались использовать свои мозги максимально эффективно, как Бог дал вам их, вверив их вам. «Ленивец не будет пахать из-за холода». Бездельник не станет читать книг, которые утомляют его интеллект, поэтому он будет просить урожай и не иметь ничего. Среди всего этого потока слабой, глупой, вялой литературы, которой мы поражены в наши дни, мне интересно, многие ли из вас, молодые мужчины и женщины, когда-либо задавались какой-нибудь великой книгой или предметом, который вы не можете понять без усилий. Если вы этого не сделаете, вы не будете верными управителями высшего дара вам от Бога, той великой способности, которая постигает истину и живет ею. Так что вспомните ленивца у камина; и ты выйдешь с плугом?
Я снова говорю: примените эти принципы к еще более высокой работе — формированию характера. Ничего благородного, великого, возвышающего в этом направлении к вам не придет, если только этого не искать, и добиваться с трудом.
«В лесах, на волнах, на войнах она жила,
И будут найдены с опасностью и болью;
Перед ее высокими воротами Небеса предопределили пот,
И бодрствующие часы навсегда останутся.
Мудрость и истина, а также все их возвышающее воздействие на человеческий характер требуют для своего приобретения абсолютных усилий и труда. У вас еще есть возможность. Как я сказал минуту назад, вы можете принять благородные формы. Но при создании персонажа нам приходится работать, как это делает художник по фреске: быстрой кистью по мокрой штукатурке. Он схватывается и затвердевает в течение часа. И люди впадают в привычки, которые становятся тиранией и доминированием, прежде чем они осознают, где находятся. Не позволяйте случайности и обстоятельствам повлиять на вас. Помните, что вы можете созидать себя в формы красоты с помощью благодати Божией, и что для такого строительства необходим прилежный труд и мудрое использование возможностей и понимание времен, о которых говорит мой текст.
И, наконец, пусть эти принципы, примененные к религии, научат нас мудрости и необходимости как можно раньше начать христианскую жизнь. Я ни в коем случае не готов сказать, что крайняя трагедия моего текста может когда-либо проявиться в отношении религиозного опыта любого человека здесь, на земле, поскольку я верю, что в любой момент его карьеры, каким бы ошибочным и запятнанным ни было его прошлое, было, и как бы долго и упорно ни было его пребывание во зле, человек может обратиться к небу и просить, и не напрасно, и никогда не найти там «ничего».
Но хотя все это совершенно верно, я хочу, чтобы вы, дорогие юные друзья, приняли это близко к сердцу: если вы не отдадите себя небесам сейчас, в свои ранние дни, и не примете Его своим Спасителем и не успокоите свои души на Его, а затем примите Его своим Капитаном и Командиром, своим Образцом и Примером, своим Спутником и своей Целью, вы потеряете то, что никогда не сможете восполнить никаким будущим курсом. Вы теряете годы блаженства, мирного общества с Ним, просветления и вдохновения. Вы теряете всю сладость дней, которые проводите вдали от Него. И если бы в конце концов вы все-таки пришли к Нему, у вас было бы одно сожаление, глубокое и постоянное, о том, что вы не пришли к Нему раньше. Если вы откладываете, как некоторые из вас, то, что, как вы знаете, вам следует сделать, а именно: отдать свои сердца небу и стать Его, подумайте о том, что вы таким образом откладываете для себя. Вы получаете многое, что было бы выгодно потерять — горькие воспоминания, оскверненное воображение, угрызения совести, привычки, от которых будет очень трудно избавиться, и ощущение, что вы потратили впустую лучшую часть своей жизни, а у вас остался лишь конец сигареты. принести к Нему. А если вы откладываете, как некоторые из вас склонны это делать, подумайте о риске, которому вы подвергаетесь. Очень маловероятно, что восприимчивость сохранится, если к ней относиться несерьезно. Вы помните, что Феликс однажды трепетал и часто посылал за Павлом; но мы никогда больше не слышим, чтобы он дрожал. И вполне возможно, и вполне вероятно, скорее, чем нет, что вы никогда уже не будете так близки к тому, чтобы быть христианином, как сейчас, если вы отвернетесь от впечатлений, которые производятся на вас в эту минуту, и задушите наполовину сформированная резолюция.
Но есть еще более торжественная мысль. Эта жизнь в целом относится к будущей жизни, как время пахоты относится к жатве, и в Священном Писании есть ужасные слова, которые, кажется, указывают в том же направлении в отношении необратимой и необратимой проблемы упущенных возможностей на земле, как это пословица относится к пахоте и жатве в этой жизни.
Я не осмеливаюсь скрыть то, что мне кажется новозаветным подтверждением и углублением торжественных слов нашего текста: «Он будет просить жатвы и не иметь ничего» словами Учителя: «Многие скажут Мне в тот день: Господи!» Господь, я и я скажем: я никогда не знал Тебя». Пять дев, которые протирали свои сонные глаза и просили масла, когда хозяин был рядом, не получили его, и когда они взывали: «Господи! Господин! открыт для нас», - весь ответ был: «Слишком поздно!» слишком поздно! вы не можете войти сейчас. Ныне, пока еще называется день, не ожесточайте своих сердец.
ПРИТЧИ хх. 17 — ХЛЕБ И ГРАВИЙ
«Хлеб обмана» сладок человеку; но после этого рот его наполнится гравием» (ПРИТЧИ 20). 17.
«Хлеб обмана» — несколько двусмысленная фраза, которая может означать одно из двух, а возможно, и то, и другое. Это может означать либо любое благо, полученное обманом, либо добро, обладание которым обманывает. В первом значении оно, по-видимому, относится прежде всего к несправедливо полученной выгоде, тогда как во втором оно имеет более широкое значение и применимо ко всем бесполезным сокровищам и лживым удовольствиям жизни. Метафора полна домашней энергии, и контраст между сладким хлебом и гравием, который наполняет рот и ломает зубы, несет в себе торжественный урок, на котором постоянно настаивают в этой книге Притчей и который подтверждается опытом каждого человека.
I. Первый урок, который здесь преподают, — это вечность самых преходящих действий.
У нас возникает искушение думать, что дело сделано, и хвататься за сиюминутное удовольствие, игнорируя его постоянные последствия. Но из всех заблуждений, из-за которых люди не видят истинной торжественности жизни, нет ничего более фатального, чем то, которое игнорирует торжественное «после», которое необходимо принять во внимание. Ибо какие бы проблемы во внешней жизни ни имели наши действия, все они оказывают весьма реальное влияние на тех, кто их совершает; каждый из них склонен видоизменять характер, формировать привычки, тащить за собой целый шлейф последствий. Каждый ударяет внутрь и действует наружу. Вся жизнь может быть выражена в содержательном образе: «Сеятель вышел сеять» и «Что посеет человек, то и пожнет». Семя может долго находиться в состоянии покоя, но в свое время появятся зеленые ростки и пройдут все стадии: «сначала пластинка, потом початок, а после этого полное зерно в колосе». Сеятель должен стать жнецом, а жнец должен есть хлеб, приготовленный из продуктов давно минувшего сева. Придется ли нам пожинать урожай ядовитых плевел или полезной пшеницы? «Если бы это было сделано, когда уже сделано, то было бы хорошо, если бы это было сделано быстро»; но так как оно начинает действовать, когда уже сделано, то часто было бы лучше, если бы оно вообще не делалось. Мгновенная пауза, чтобы спросить себя, когда мы искушены ко злу: «А что тогда?» лопнуло бы немало нарисованных пузырей, за которыми мы часто гоняемся.
Есть ли какая-либо причина предполагать, что эти постоянные последствия наших преходящих действий ограничиваются пределами своей жизни? Не кажется ли, что такое настоящее, которое является главным образом непрерывным результатом всего прошлого, по крайней мере, пророчит и гарантирует подобное будущее? Большинство из нас, я полагаю, верят в то, что жизнь, продолжающаяся до и после смерти, является возмездием в большей степени, чем жизнь здесь. Какие бы изменения ни были связаны с оставлением «земного дома сей скинии», кажется глупым предполагать, что в нем мы откладываем в сторону последствия нашего прошлого, проникшие в самих нас. Несомненно, мудрость предполагает, что мы пытаемся принять во внимание весь масштаб наших действий и довести наше видение до тех пор, пока достигаются последствия. Мы все были бы мудрее и лучше, если бы больше думали о «после», будь то в его частичной форме в настоящем или в его торжественном завершении в будущем.
II. Горечь сладкого и неправильного.
Нет нужды отрицать, что «хлеб обмана сладок человеку». Во лжи есть определенное удовольствие, и вкус купленного ею хлеба не становится горьким оттого, что он куплен обманом. Если нам удастся получить благо, которого жаждет любое сильное желание, удовлетворение желания принесет удовольствие. Если человек голоден, для его голода не имеет значения, как он добыл хлеб, который съедает. И то же самое происходит со всеми формами добра, которые апеллируют к чувству. Сладость желаемого и полученного более тонка, но не менее реальна, если она питает какую-либо склонность или вкус высшей природы. Но такая сладость по самой сути своей кратковременна, и даже, пережевывая, «хлеб обмана» превращается в гравий; и глоток его ломает зубы, разъедает десны, мешает дыханию и не дает никакого питания. Эта метафора имеет слишком знакомые иллюстрации из опыта каждого из нас. Как часто мы тешили себя мыслью: «Если бы я мог получить то или это, как бы я был счастлив»? Как часто, получив его, мы были так счастливы, как ожидали? Мы забыли голос совести, который может на мгновение заглушиться, но начинает говорить более угрожающе, когда его запретами пренебрегают; мы забыли, что «хлебом обмана» невозможно удовлетворить наши голодные желания, но что они растут гораздо быстрее, чем их можно им представить; мы забыли зло, которое укрепилось в нас, когда оно насытилось; мы забыли, что воспоминание о былых наслаждениях часто становится нынешней печалью и стыдом; мы забыли о многих последствиях мести, которые непременно следуют за чередой сладких удовольствий, которые являются неправильными.
Итак, даже в этой жизни ничто из того, что неправильно, не сохраняет свою сладость, и ничто из того, что сладко и неправильно, не избегает привкуса сильнейшей горечи «потом». И вся эта горечь усилится в другом мире, если он будет, когда Бог даст нам прочитать книгу жизни нашей, которую мы сами написали. Многие страницы, на которых записана былая сладость, потом будут ощущаться как написанные «внутри и снаружи» с скорбью и скорбью.
Вся горечь сладкого и неправильного убеждает в том, что грех — это самое глупое и самое злое, что может сделать человек.
III. Неизменная сладость настоящего хлеба.
В подчиненном смысле под истинным хлебом можно понимать наши собственные дела, вдохновленные любовью к Богу и одобряемые совестью. Зачастую это может быть болезненно, но боль переходит в спокойное удовольствие, и совесть шепчет предвкушение небесного «Молодец!» добрый и верный слуга». Рулет может быть горьким для губ, но, съеденный, становится сладким, как мед; тогда как хлеб мира сначала сладок, а потом горьк. Высшая мудрость и самая взыскательная совесть абсолютно совпадают в том, что они предписывают, и Писание имеет основание универсального опыта провозглашать, что грех в его более тонких и утонченных формах, так же как и в его более грубых формах, является гигантской ошибкой, и истинная мудрость и разумное уважение к собственным интересам указывают в том же направлении: к жизни, основанной на любви Божией в Господе Иисусе, Господе нашем, как к жизни, которая приносит самые счастливые результаты сегодня и вечное блаженство в будущем. Но не будем забывать, что в высшем смысле Сам Христос есть «хлеб истинный, сходящий с небес». Поначалу он может быть горьким, его съедают слезы покаяния и болезненные усилия по победе над грехом, но даже в первой горечи есть сладость, превосходящая все, что может дать земля. Он «накрывает перед нами стол в присутствии наших врагов», и хлеб, который Он дает, имеет вкус древней манны, как облатки из меда. Только извращенные аппетиты ненавидят этот легкий хлеб и предпочитают любимый египетский лук-порей и чеснок. Сидящие за столом в пустыне, в конце концов сядут за стол, приготовленный в Царстве Небесном.
ПРИТЧИ XXII. 15–23 — КРАТКОЕ РУКОВОДСТВО ДЛЯ ЖИЗНИ
«Сын мой, если твое сердце будет мудрым, мое сердце возрадуется, даже мое. 16. Да, мои поводья возрадуются, когда твои уста будут говорить правильные вещи. 17. Да не завидует сердце твое грешникам, но будь в страхе Господнем весь день. 18. Воистину, есть конец; и ожидание твое не будет отрезано. 19. Слушай, сын мой, и будь мудрым, и направь сердце твое на путь. 20. Не будь среди пьяниц; среди разгульных плотоядных: 21. Ибо пьяница и обжора обеднеют, и сонливость оденет человека в лохмотья. 22. Слушайся отца твоего, родившего тебя, и не пренебрегай матери твоей, когда она состарится. 23. Купите истину, а не продавайте ее; также мудрость, и наставление, и разумение» (ПРИТЧИ XXII). 15-23.
Можно сказать, что заповеди этого отрывка подводят итог учению всей Книги Притчей. Основы морального характера по существу одни и те же во все времена, и эти древние советы очень хорошо подходят для молодой жизни этого поколения. Евангелие, без сомнения, подняло уровень морали и во многих отношениях изменило концепцию и взгляд на добродетели; но ее великое отличие заключается не столько в новизне ее заповедей, сколько в новых мотивах и силах повиноваться им. Почтение к родителям и учителям, привычный «страх Господень», воздержание, рвение к завоеванию и сохранению «правды» всегда признавались обязанностями; но между признанием и практикой лежит долгая утомительная дистанция, и тот, кто черпает вдохновение в Иисусе Христе, будет иметь силы преодолеть ее, делать и быть тем, чем он знает, что он должен.
Этот отрывок можно разделить на четыре части, которые, вместе взятые, представляют собой руководство к поведению молодой жизни, которое обязательно приведет к миру.
I. Во-первых, это обращение к сыновней привязанности и проявление отцовской симпатии (стихи 15, 16). Отцовский тон, характерный для Книги Притчей, скорее всего, рассматривается как тон учителя, обращающегося к своим ученикам как к своим детям. Но представленный здесь проблеск сердца учителя вполне может быть применим и к родителям, и он должен быть верным для всех, кто может влиять на другие, особенно молодые сердца. Мало силы сопутствует советам, которые не подслащены явной любовью. Многие сыновья удерживались от зла, думая: «Что бы сказала моя мать?» и многие здравые увещевания были не чем иным, как здравыми, потому что тон их выдавал, что дающему не очень важно, принято оно или нет.
Настоящий учитель должен отдавать свое сердце урокам и должен внушить своим ученикам убеждение, что их неудачи вонзают в них нож, а их принятие их приносит ему чистейшую радость. С другой стороны, ученик, а тем более ребенок, должен иметь исключительно холодную натуру, которая не отвечает на любовную заботу и не заботится о том, ранит ли он или радует сердце, изливающее на него свою любовь и заботу. Можем ли мы не увидеть, как в этом любовном призыве сияет истина, обращенная к сердцу великого Отца и Учителя, который в глубине Своего божественного блаженства не имеет большей радости, чем то, что Его дети должны ходить в истине? Сердце Бога радуется, когда сердце человека мудро.
Обратите также внимание на широкое общее выражение добра: мудрое сердце, уста, говорящие правильные вещи. Первое является источником, второе — потоком. Только чистый источник изольет сладкую воду. «Если сердце твое станет мудрым» — это более правильный перевод, подразумевающий, что врожденной мудрости не существует, но что ее нужно сделать нашей с помощью усилий. Мы глупы; мы становимся мудрыми.
Что писатель подразумевает под мудростью, он расскажет нам сейчас. Здесь он позволяет нам увидеть, что это благо, которого можно достичь соответствующими средствами. Это основа «правильной» речи. Нет ничего более примечательного, чем торжественное значение, которое Писание придает словам, даже, можно сказать, больше, чем делам, переворачивая тем самым обычную оценку их относительной ценности. Оставляя в стороне случаи неискренности, лжи и тому подобного, речь человека является более верным отражением его самого, чем его дела, потому что менее затруднена и ограничена внешними факторами. Самое ценное вино стекает с винограда в чане под собственным весом, без поворота винта. «Словами своими оправдаешься, и словами своими осудишься». «Злоупотребление великим Божьим даром речи» — один из самых распространенных, наименее продуманных и самых смертоносных грехов.
II. Далее у нас есть одна общая заповедь с гарантированной наградой, которая лежит в основе всякого добра (стихи 17, 18). Дополнение «будь ты» во втором предложении стиха 17 скрывает тесную связь предложений. Лучше рассматривать глагол первого предложения как продолжение во втором. Таким образом, одна заповедь сформулирована отрицательно и положительно: «Стремитесь не к грешникам [то есть не стремитесь подражать или присоединяться к] грешникам, но к страху Господню». Сердце, столь стремящееся, становится мудрым. Итак, мудрость – это результат не воспитания интеллекта, а воспитания желаний и стремлений. Это морально и религиозно, а не просто интеллектуально. Великолепное олицетворение Мудрости в начале книги влияет на последующие части, и ключом к пониманию этой великой концепции является то, что «Страх Господень — начало Мудрости». Греческая богиня Мудрости, какой бы благородной она ни была, по сравнению с этой властной фигурой принадлежит к земле земной. Афина Паллада, с ее ясными глазами и сияющими доспехами, бедна по сравнению с Мудростью Книги Притчей, которая жила с Богом, «или когда-либо была земля», и приходит к людям с любящим голосом и руками, обремененными дарами «долговечности». богатство и праведность».
Тот мудрый человек, который боится Бога страхом, не имеющим мучений и наполненным любовью и благоговением. Тот на пути к мудрости, чье ищущее сердце отворачивается от зла и злых людей и стремится к Богу, как виноградная лоза, ожидающая остановки, или как подсолнух обращается к свету. Для такого искреннего стремления к единому высшему благу необходимо решительное предотвращение желания «грешников». В этом мире, полном зла, не будет сильного стремления к добру и Богу, если не будет решительного воздержания от противоположного. У нас есть лишь ограниченное количество энергии, и если она будет растрачена на множество различных существ, не останется никого, кого можно было бы посвятить небесам. Есть озера, которые сбрасывают свои воды с обоих концов, направляя один поток на восток, в Атлантику, а другой на запад, в Тихий океан; но сердце не может таким образом направлять свои жизненные вопросы. Их необходимо собрать, если они хотят бежать глубоко и сильно. «Весь поток моего существа» должен «направиться к тебе», если мой крошечный ручеек хочет достичь великого океана и потеряться в нем – блаженство.
И такая энергия желания и направления не должна быть случайной, а «весь день». Можно сделать жизнь непрерывным поиском и общением с Богом, даже погрузившись в общие дела и мелкие заботы. Можно бесконечно приближаться к идеалу постоянного «пребывания в доме Господнем»; и без некоторого такого приближения будет мало осознания Господа, которого ищут урывками, а затем забывают в спешке дел или удовольствий. Фотопластинка, экспонированная в течение нескольких часов, получит изображение далеких звезд, которое никогда не появится на пластинке, экспонированной в течение нескольких минут.
Писатель уверен, что такие желания будут удовлетворены, и в стихе 18 об этом говорит. «Награда» (Откр. Вер.), в которой он уверен, является результатом жизни таких искателей Бога. Оно не обязательно относится к будущему после смерти, хотя оно может быть включено в него. Но имеется в виду, что никакие поиски страха Господня не будут тщетными. Здесь делается неявный акцент на «твоем», противопоставляя верное осуществление надежд, возложенных на Бога, столь же верному «отсечению» тех, кто ошибочно зациклен на тварях и тщеславии. Псалом XXXVI. 38, то же самое слово здесь переведено как «награда» и заявляет, что «будущее [или награда] нечестивых будет уничтожено». Великое исполнение этой уверенности предназначено для будущей жизни; но даже здесь, среди всех разочарований и надежд, исполнение которых так часто бывает и разочарованием, остается верным, что единственное стремление, которое не может быть бесплодным, — это стремление к большему от Бога, и единственная надежда, которая обязательно осуществится и будет лучше, когда осуществилась, чем ожидалось, — вот надежда, возложенная на Него. Несомненно, тогда уверенность в том, что, если мы наслаждаемся Господом, Он исполнит желания нашего сердца, является хорошим аргументом и должна быть для нас действенным мотивом для направления желаний и усилий от земли к Нему.
III. Особые заповеди относительно контроля над животной природой следуют в стихах 19-21. Во-первых, обратите внимание на общую фразу из 19-го стиха: «Направляй сердце твое на путь». В самых общих чертах изложена необходимость самоуправления. Есть «путь», которым мы должны довольствоваться путешествием. Это определенный путь, и ноги не должны сбиваться в сторону широкой пустыни с обеих сторон. Ограничение, жесткое подавление аппетитов, принуждение к ним, если они стремятся отвлечься, подразумеваются в самом понятии «пути». И человек должен взять верх над собой и, после всех других указаний, должен быть своим собственным наставником; ибо Бог направляет нас, позволяя нам вести самих себя.
Воздержание в широком смысле слова занимает видное место среди добродетелей, проистекающих из страха Господня, и является самым элементарным примером «руководства сердца». В контексте говорится и о других формах самоограничения в отношении животных аппетитов, но здесь пьянство и обжорство взяты в скобки. Подобным образом они соединены во Второзаконии XXI. 20, в формуле обвинения, которое родители должны выдвинуть против выродившегося сына. Здесь вероятен намек на этот отрывок, тем более что в стихе 22 предостерегается от другого преступления, упомянутого в нем, а именно от нежелания «слушать» родительские упреки. Таким образом, здесь изображен блудный сын, и мы имеем отголоски этого в великой притче, которая описывает сначала распутную жизнь, а затем бедность и нищету.
В то время, когда был написан этот урок, пьянство явно не достигло размеров национального проклятия. Не следует ставить рядом с этим переедание. Но тогда его разрушительные последствия были очевидны, и горький опыт Англии и Америки повторяет в большем масштабе старый урок о том, что наиболее продуктивным источником бедности, нищеты, лохмотья и порока является пьянство. Судьи и социальные реформаторы всех мастей сейчас согласны с этим, хотя потребовалось пятьдесят лет, чтобы вбить это в общественное сознание. Возможно, примерно через пятьдесят лет обществу удастся сделать не очень неясный вывод о том, что полное воздержание и запреты являются разумными. В любом случае, те, кто ищет страха Господня, должны привлечь его и действовать согласно ему.
IV. Последняя часть находится в стихах 22 и 23. Призыв к сыновнему долгу здесь относится не к ученику и учителю, а к ребенку и родителям. Это не изолированное предписание, а подчеркивающее важное, следующее за ним. Но для этого нужно уделить слово. Привычки древности предоставили отцу и матери место, которого в современной семейной жизни крайне не хватает и от отсутствия которого оно во многом страдает. Многие родители в наши дни слабого контроля и преждевременной независимости могут сказать: «Если я буду отцом, где моя честь?» Возможно, в прежние времена между родителем и ребенком не было достаточно доверия, и авторитет, с одной стороны, и подчинение с другой, слишком сильно заменяли любовь; но теперь опасность совсем другая — и это вполне реальная опасность.
Но главным здесь является искреннее увещевание стиха 23, который, как и страх Господень, суммирует все обязанности в одном. «Истина», как и «мудрость», моральна и религиозна, а не просто интеллектуальна. «Мудрость» субъективна, это качество или характеристика благочестивой души; «истина» объективна и может также быть определена как заявленная воля Бога. Обладание истиной – это мудрость. «Вход слов Твоих дает свет». Это делает мудрым простое. Итак, существует такая вещь, как «истина», доступная нам. Мы можем это знать и не должны вечно блуждать среди более или менее вероятных догадок, но можем полагаться на уверенность в том, что мы владеем фундаментальными фактами. Для нас истина воплощена в Господе, как Он торжественно заявил. Эту истину мы, если мы мудры, «купим», не гнушаясь никакими усилиями, жертвами или трудностями, необходимыми для ее достижения.
В низших значениях этого слова наш отрывок должен побудить всех нас, и особенно молодых, напрячь каждый мускул души, чтобы сделать истину для интеллекта нашей собственной. Увещевание необходимо в этот день поклонения деньгам и материальным благам. Гораздо благороднее и мудрее тот молодой человек, который стремится к знанию, чем тот, кто поглощен голодным желанием иметь! Но в высшей области истины покупка совершается «без денег и без цены», и все, что мы можем дать взамен, — это мы сами. Мы покупаем истину, когда знаем, что не можем ее заслужить, и, оставив самоуверенность и самоугождение, соглашаемся получить ее как даровой дар. «Не продавайте его» — пусть никакие материальные блага или выгоды, никакие удобства, леность или мирской успех не искушают вас выбросить его; ибо его плоды лучше золота, и его доход лучше отборного серебра. Мы заключим невыгодную сделку, если продадим его за что-нибудь под звездами; ибо «мудрость лучше рубинов», и в сделке был обманут тот, кто отказался от «истины» и вместо этого получил «весь мир».

ПРИТЧИ XXII. 17, 18 — ПОСЛЕ И НАША НАДЕЖДА
«Будь в страхе Господнем весь день. 18. Ибо конечно есть конец, и ожидание твое не прекратится» (ПРИТЧИ XXII). 17, 18.
Книга Притчей редко выходит за пределы временного, но время от времени туман рассеивается и открывается более широкий горизонт. Наш текст представляет собой один из таких исключительных примеров и примечателен не только тем, что выражает уверенность в будущем, но и тем, что выражает ее весьма ярким образом. «Конечно, есть конец», — говорится в нашей Авторизованной версии, заменяя на полях слово «награда». Последнее слово помещено в текст Пересмотренной версии. Но ни «конец», ни «награда» не передают точной идеи. Слово, переведенное таким образом, буквально означает «то, что будет после». Таким образом, это полная противоположность «концу», на самом деле это то, что находится за пределами конца — «продолжение» или «будущее», как альтернативно указывается на полях Пересмотренной версии, или, еще проще, последующее . Конечно, за концом есть последствие. И затем пословица далее уточняет один из аспектов этого: «Твое ожидание» — или, лучше, потому что проще, твоя надежда — не будет пресечена. И затем, на этих двух убеждениях, что существует, если можно так сказать, последствие и что это время и сфера, в которой самые прекрасные надежды, которые человек может нарисовать себе, будут превзойдены реальностью, оно строит простое частичное увещевание: «Будь в страхе Господнем весь день».
Итак, здесь мы имеем три вещи: уверенность в будущем, вытекающее из этого бессмертие надежды и влияние этих фактов на настоящее.
I. Несомненность будущей жизни.
В этой Книге Притчей, как я уже говорил в большом сборнике популярных изречений, составляющем ее большую часть, нет ни энтузиазма, ни поэзии, ни мистицизма. У него есть религия, и у него очень чистая и высокая мораль, но по большей части он имеет дело с принципами мирского благоразумия, а иногда и с циничными, и в целом представляет собой мудрость рыночной площади. и «человек с улицы». Но время от времени, как я уже говорил, мы слышим звуки возвышенного настроения. Мой текст, конечно, можно было бы разбавить и сузить, чтобы указать только на последствия свершенных в этой жизни дел. И тогда это преподало бы нам просто очень необходимые уроки: даже в этой жизни: «Что посеет человек, то и пожнет». Но мне кажется, что мы вправе видеть здесь, как и в одном или двух других местах Книги Притчей, смутное предвкушение будущей загробной жизни. Мне не нужно утомлять вас цитированием параллельных отрывков, которые разбросаны по всей книге, но я рискну понимать эти слова в более широком смысле, о котором я говорил.
Теперь возникает вопрос: откуда создатели Притч, чей главный интерес заключались в очевидных принципах благоразумной морали, получили это убеждение? Они получили его не от какого-то высокого опыта общения с Богом, подобного тому, который в семьдесят третьем псалме отмечает высшую точку ветхозаветной веры в отношении будущей жизни, где псалмопевец находит себя совершенно блаженным и хорошо, что в нынешнем общении с Богом он должен постулировать его вечное продолжение, и только потому, что он сделал Бога частью своего сердца и поддерживает общение с Ним, он уверен, что ничто не может помешать этому сладкому общению. Они получили это не из какого-то ясного и определенного откровения, такого как мы имеем в воскресении Иисуса Христа, которое сделало будущую жизнь для нас гораздо большим, чем умозаключением, но они получили это, размышляя над фактами этой настоящей жизни как они являлись им, рассматривались с точки зрения веры в Господа и в праведность. Итак, они представляют нам впечатление, которое производят на ум человека, если у него есть «око, следящее за смертностью человека», то есть факты этой земной жизни, а именно. что оно так полно устремленного в будущее, пророческого аспекта, так явно и трагично, и в то же время чудесно и обнадеживающе. Неполное и фрагментарное само по себе, что должно быть что-то за пределами, чтобы объяснить и оправдать ту жизнь, которая есть сейчас. И именно на этом аспекте фрагментарной незавершенности я сейчас хотел бы остановиться.
Иногда можно увидеть ряд домов, в конце одного из них во внешней фронтонной стене торчат тут и там кирпичи и дыры для дымоходов, которые еще предстоит вставить. И так же верно, как говорит эта внешняя стена. что ряд наполовину построен и к нему предстоит пристроить еще несколько многоквартирных домов, так что жизнь, которой мы здесь теперь живем, почти во всех ее аспектах, несомненно, несет на себе печать того, что она тоже является лишь начальной и подготовительный. Иногда в каталоге книготорговца можно увидеть книгу, на которой стоит «первый том»; все это опубликовано». Такова наша теперешняя жизнь — том первый, все, что опубликовано. Наверняка будет продолжение, второй том. Второй том уже готов, и он выйдет, и это будет продолжение первого тома.
В чем смысл того, что из всех существ на земле только мы с тобой и наши братья и сестры не находим в нашей среде достаточно для наших сил? Что означает тот факт, что, хотя «лисицы имеют норы», где они сворачиваются калачиками и отдыхают, «и птицы небесные имеют места для ночлега», где они подсовывают головы под крылья и спят «Сын человеческий» не имеет, где приклонить голову, но смотрит на землю и говорит: «Земля, Господи, полна милости Твоей». Я чужой на земле». В чем смысл этого? Вот что это означает: «Несомненно, есть загробная жизнь».
В чем смысл того, что в человеческой природе заложена странная способность рисовать себе несуществующее так, как если бы оно было на самом деле? Чтобы умы и сердца отправились блуждать в Вечности и иметь стремления и возможности, которые ничто под звездами не может удовлетворить или развить? Смысл этого таков: несомненно, существует загробная жизнь. Человек, написавший книгу Экклезиаста, в момент своего скептицизма, прежде чем он пришел к своему последнему выводу, говорит в стихе, который неправильно переведен в нашем переводе: «Он вложил Вечность в их сердца, поэтому несчастье человека велико». над ним.' Это правда, потому что корень всех наших беспокойств и неудовлетворенности заключается в том, что нам нужен Бог, и Бог в Вечности, чтобы мы могли быть в покое. Но хотя, с одной стороны, «поэтому несчастье человека велико для него», с другой стороны, поскольку Вечность находится в наших сердцах, следовательно, есть ответ на стремления, адекватная сфера для способностей в этом великом будущем, и в Боге, наполняющем его. Вы пойдете в каменоломни, оставленные в результате какого-то великого потрясения или катастрофы забытыми расами, и найдете там наполовину выкопанные и округлые столбы, все еще приставшие к матрице скалы, из которой они были высечены. Такие незавершенные аборты — это все человеческие жизни, если, когда Смерть опустит свой занавес, наступит конец.
Но, братья, Бог не так неуклюже диспропорционирует Свои творения и их место. Бог не так жестоко вкладывает в людей неудовлетворенные стремления и желания, которые никогда не могут быть удовлетворены, как то, что за пропастью не должно быть прекрасной земли будущей жизни. Очевидно, что каждая человеческая жизнь до самого конца содержит в себе способность к прогрессу. Каждая человеческая жизнь до самого конца была образована и обучена, и это, конечно же, для чего-то. В мастерских могут быть мастера, которые берут учеников и обучают их своему ремеслу в течение необходимых лет, а затем поворачиваются и говорят: «У меня нет для вас работы, поэтому вы должны пойти и поискать ее где-нибудь еще». Бог поступает не так. Когда Он обучил Своих учеников, Он дает им работу. Конечно, есть загробная жизнь,
Но это только часть того, о чем идет речь в этой мысли. Это не только состояние, следующее за настоящим, но и состояние, вытекающее из настоящего и его результата. Здесь уместна аналогия с нашей земной жизнью. Сегодняшний день является ребенком всех вчерашних дней, а вчерашнее и сегодняшнее являются родителями завтрашнего дня. Прошлое, наше прошлое сделало нас такими, какие мы есть в настоящем, а то, чем мы являемся в настоящем, делает нас такими, какими мы будем в будущем. И когда мы уходим из этой жизни, мы уходим, несмотря на все изменения, такими же людьми, какими были. Возможно, многое на поверхности изменится, многое будет отнято, слава богу! отпадает неизбежно вследствие прекращения телесной структуры и связи, в которую она приводит нас с чувственными вещами. Многое прибавится, Бог знает сколько, но суть человека останется нетронутой. «Мы все постепенно меняемся», и вдруг, наконец, «Все, кроме основы зла». И так мы несем себя с собой в будущую жизнь, и «что посеет человек, то и пожнет». О, если бы они были мудры, если бы они поняли это, если бы они считали свое потом!
II. Во-вторых, мой текст предполагает бессмертие надежды. «Твое ожидание» — или, скорее, как я сказал, «твоя надежда» — «не будет отсечено». Это характеристика того, что будет в будущем. Какая замечательная поговорка встречается и в этой Книге Притчей: «Праведник имеет надежду на смерть свою». Ах! мы все знаем, как быстро, с течением лет, уменьшается то, на что можно надеяться, и как по мере приближения к концу все меньше и меньше наше воображение устремляется к возможностям печального будущего. А когда придет конец, если не будет последующего, надежды умирающего обязательно должны умереть раньше, чем он сам. Если, пройдя во тьму, мы попадаем в пещеру, у которой нет выхода на другом конце, тогда надежды нет, и вы можете написать над ней мрачное слово Данте: «Оставь всякую надежду, входящие сюда». Но если вдуматься: «Конечно, есть что-то потом», — и закрытая пещера превратится в каменный проход, в котором можно увидеть световую арку в дальнем конце туннеля; и, проходя сквозь мрак, взгляд может устремиться к бледному сиянию за его пределами и предвидеть более обширный эфир, более божественный воздух, «более яркие горящие созвездия, мягкие луны и счастливые звезды», которые ждут нас там. «Праведник имеет надежду на свою смерть». «Твое ожидание не будет обмануто».
Но, кроме того, эта уверенность в будущем открывает нам состояние, в котором воображение превосходит чудесная реальность. Здесь, я полагаю, никто никогда не получал того удовлетворения от сбывшейся надежды, которого он ожидал. Рыба всегда намного крупнее и тяжелее, когда мы видим ее в воде, чем когда ее вынимают и очищают от чешуи. И я полагаю, что в целом, возможно, столько же боли, сколько и удовольствия, приносит надежды, которые гораздо чаще являются иллюзиями, чем реальностью. Они служат своей цели, направляя нас по жизненному пути и стимулируя усилия, но не делают ничего большего.
Но наступает время, если вы верите, что оно есть после, когда все, что мы желали и рисовали себе из возможных благ для наших жаждущих душ, будет ощущаться всего лишь бледным отражением реальности, подобным свету некоего невозникшего солнце на снежных полях, и нам придется сказать: «Нам и половины не сказали».
И, кроме того, если впоследствии это будет так, как мы знаем благодаря Иисусу Христу, Его воскресению и славе, то на протяжении всей вневременной вечности нашим путеводителем будет надежда. Ибо после каждого нового притока блаженства и знания нам придется говорить: «еще не открывается, какими мы будем». «Так пребывают ныне» — и не только теперь, но тогда и вовеки — «эти три: вера, надежда и милосердие», и надежда никогда не прекратится на всем протяжении этого великого будущего.
III. И теперь, наконец, обратите внимание на отношение всего этого к повседневному настоящему.
«Будь в страхе Господнем весь день». Убежденность в будущей жизни и блаженное видение исполнения надежд — не единственные причины для такого увещевания. Боюсь, большой вред был причинен благонамеренными проповедниками, которые черпали большую часть своих сильнейших аргументов, чтобы склонить людей к христианской вере из мысли о будущей жизни. Ведь если бы будущего не было, то было бы так же мудро, так же благословенно, так же возложено на нас «быть в страхе Господнем весь день». Но видя, что такое будущее есть, и видя, что только в нем надежда осуществится и, тем не менее, будет существовать как стремление, к нам, несомненно, приходит торжественный призыв «быть в страхе Господнем весь день», который быть переведенным на христианский язык, значит жить по привычной вере, в общении, любви и послушании Господу и Спасителю нашему Иисусу Христу.
Конечно, конечно, самая кульминация и дурное возвышение глупости закрывает глаза на то будущее, с которым нам всем придется столкнуться; и жить здесь, как это делают некоторые из вас, игнорируя это и Бога, записывая, загоняя и ограничивая все наши мысли узкими пределами вещей присутствующих и видимых. Ибо жить так, как предписывает наш текст, — это верный и единственный способ воплотить в жизнь эти великие надежды.
Братья, это имеет две стороны. Пророк Малахия почти в своих последних словах дает великолепный апокалипсис того, что он называет «днем Господним», который он представляет как имеющий двойной аспект. С одной стороны, оно мрачно, как печь, и сжигает злые корень и ветви. Прошлой осенью я видел лесной пожар, и огромные сосны на мгновение стояли там пирамидами пламени, а затем с грохотом рухнули. Так и будет в дальнейшем с безбожниками. А с другой стороны, тот «день Господень» в видении пророка сиял свежестью, росой и красотой утра, и Солнце Праведности взошло с исцелением в своих крыльях. Какой из двух он будет для нас? Нам всем придется с этим столкнуться. Мы не можем изменить этот факт, но мы можем решить, как нам к этому относиться. Это будет либо исполнение блаженной надежды, «явление славы великого Бога и Спасителя нашего», либо, как сказано в той же Книге Притчей: «Надежда безбожных» будет подобна одной из этих водных растений — папирус или флаг, который, когда воду отнимают, «засыхает раньше всякой другой травы». Нам предстоит определить, станет ли будущее, в которое мы должны вступить, землей, на которой наши надежды расцветут и принесут плоды и снова расцветут бессмертно, или же мы оставим позади себя все остальное, что нам хотелось бы сохранить. возможность предвидеть какое-либо благо. «Конечно, будет потом», и если ты будешь «в страхе Господнем весь день», то вовеки «надежда твоя не будет истреблена».
ПРИТЧИ XXII. 29-35 — ПОРТРЕТ ПЬЯНИЦЫ
«У кого горе? у кого печаль? у кого есть раздоры? кто болтает? у кого раны без причины? у кого покраснение глаз? 30. Те, кто долго задерживается с вином; идущие искать смешанного вина. 31. Не смотри на вино, когда оно красное, когда оно придает свой цвет чаше, когда оно движется правильно. 32. Наконец оно укусит, как змея, и ужалит, как аспид. 33. Глаза твои увидят чужих женщин, и сердце твое заговорит превратные слова. 34. Да, ты будешь как тот, кто лежит посреди моря, или как тот, кто лежит на вершине мачты. 35. Они поразили меня, скажешь ты, и я не был болен; меня избили, а я не почувствовал: когда же я проснусь! Я буду искать его еще раз» (ПРИТЧИ XXII). 29-35.
Эта яркая картина последствий пьянства оставляет из виду его греховность и его более широкие последствия и концентрирует внимание на печальном зрелище, которое представляет собой человек в теле и уме, когда он «вкладывает врага себе в рот, чтобы украсть его мозги». .' Выражаются и отвращение, и насмешка. Писатель предупреждал своего «сына», впечатляя уродством и нелепостью пьянства. Аргумент законный, хотя и не высший.
Яростные вопросы, льющиеся друг другу по пятам в 29-м стихе, полны и отвращения, и мрачного смеха. Два слова, переведенные как «горе» и «печаль», представляют собой бессмысленные восклицания, очень похожие друг на друга по звучанию и имитирующие бессмысленные крики пьяницы. Они выражают дискомфорт так, как это могла бы выразить собака. Это скорее вопли, чем слова. Это одна из прерогатив, завоеванных пьянством, — опуститься до уровня зверей и потерять способность членораздельной речи. Далее соединяются сварливость, сопровождающая определенные стадии опьянения, и бессмысленное сентиментальное горе и хныканье, в которые оно обычно переходит.
Затем следует пара эффектов на организм. Пьяный человек не может постоять за себя и, натыкаясь на препятствия или падая через них, ранится и не знает, откуда взялись царапины и кровь. «Покраснение глаз» — это, пожалуй, скорее «темнота», означающая тем самым затуманенное зрение или, возможно, «черные глаза», как мы говорим, — частый спутник пьянства и соответствующий ранам в предыдущем пункте. Это отвратительная картина, и она должна запечатлеться в воображении каждого молодого мужчины и женщины. Пропитанные алкоголем, жалкие развалины, тысячи которых можно найти в наших больших городах, изображение которых изображено здесь, в свое время большинство из них находились в воскресных школах. Следующее поколение таких бедных существ, многие из них, сейчас учатся в воскресных школах и, возможно, читают этот отрывок сегодня.
В ответе на эти вопросы есть доля иронии. Людям, которые получают в собственность эти шесть драгоценностей, приходится допоздна засиживаться, чтобы заработать их. Какое благородное дело — пожертвовать сном и превратить ночь в день! И они гордятся тем, что являются знатоками нескольких винтажей; они «узнают хороший бокал вина, когда видят его». Какое благородное поле для исследования! Какое достойное применение способностей сравнения и суждения! И как желательны призы, завоеванные благодаря такому тренированному вкусу и тонкому различению!
В стихах 31 и 32 следуют серьезные предостережения и упреки, частично основанные на предыдущей картине. Писатель думает, что единственный способ верного спасения от опасности — это отвести от искушения даже глаза. Он не довольствуется словами «не вкушай», а идет напролом: «не смотри»; и это потому, что сам блеск и цвет могут привлечь. «Когда оно красное», возможно, лучше было бы перевести как «когда оно краснеет само», подразумевая игру цвета, как будто создаваемую самим вином. Слово «цвет», представленное в Авторизованной и Пересмотренной версиях, буквально означает «глаз» и, вероятно, означает пузыри из бисера, мигающие на поверхности. «Двигается правильно» (авторизованная версия) не так близко к значению, как «спускается плавно» (пересмотренная версия). Все это подчеркивает привлекательность винной чаши по цвету, шипению и вкусу.
И затем с поразительной внезапностью наступает конец всему этому очарованию — укус змеи и укус василиска. Вид ядовитой змеи, о которой идет речь в последнем предложении стиха 32, вызывает сомнения, но она определенно гораздо более грозна, чем аспид. Гибкая грация змеи и окрашенная кожа скрывают смертельный яд; и поэтому привлекательная чаша для вина наверняка испортит тех, кто на нее посмотрит. Злые последствия рассматриваются более подробно ниже.
Но здесь необходимо отметить два момента. Данный совет состоит в том, чтобы держаться подальше от искушения. «Не смотри» — это безопасная политика в отношении многих ловушек для молодых людей, которыми изобилует наше современное общество. Совсем не обязательно «видеть жизнь» или знать тайны зла, чтобы быть мудрым и добрым. «Простота относительно зла» — более счастливое состояние, чем вкусить плод с древа познания. Многих молодых людей губило тело и душа похотливым любопытством узнать, какой образ жизни вели развратные мужчины и женщины, какие книги они читали, против чего его предостерегали, или что за место представляет собой театр. , и так далее. Глаза жадные, и из них очень быстрый телефон к желаниям. «Похоть очей» вскоре разжигает «похоть плоти». Есть много бездн сатаны, зияющих для молодых ног; и вообще безопаснее и счастливее их не знать и, таким образом, не иметь осквернительных воспоминаний и не подвергаться опасности впасть в смертные грехи. Независимо от того, был ли автор этой суровой картины пьяницы полным трезвенником или нет, дух его совета не «смотреть на вино» полностью соответствует этой практике. Совершенно очевидно, что если человек является полным трезвенником, он никогда не сможет стать пьяницей. Чего нельзя сказать об умеренном человеке.
Обратите также внимание на то, что во всех сферах жизни конечные результаты любого поведения являются наиболее важными. Последствия трудно просчитать, и они не дают хорошего руководства к действию. Но есть много линий поведения, последствия которых нетрудно просчитать, но совершенно неизбежны. Это ребячество - проходить курс из-за кратковременного удовлетворения вначале, за которым последует длительный дискомфорт. Жить ради сиюминутного удовлетворения желаний и закрывать глаза на известные и гарантированные результаты противоположного рода не может быть уделом разумного человека, не говоря уже о религиозном. Так моралисты проповедовали с тех пор, как в мире появилась такая вещь, как искушение; и люди согласились со здравым смыслом учения, а затем сразу пошли и сделали прямо противоположное.
«Каков будет конец?» должен быть вопросом в каждом начале. Если бы мы выработали в себе привычку удерживать текущие удовольствия в ожидании и не придавать значения текущим преимуществам до тех пор, пока не увидим путь к концу путешествия, было бы меньше неудач и меньше усталых, разочарованных стариков и женщин. , сокрушаться о том, что урожай, который им пришлось собирать и питаться, был таким горьким. Есть и другие, более высокие причины против всякого рода плотских потворств, чем то, что в конце концов оно кусает, как змея, и с ядом худшим, чем когда-либо метнулось змеиное жало; но это причина, и молодые сердца, которые с самой юности к счастью не привыкли смотреть вперед, будут сегодня еще счастливее и более уверены в завтрашнем благе, если они научатся говорить: «И потом — что?
Этот отрывок переходит к новому описанию последствий опьянения, в котором выдвигаются на первый план как отвратительные, так и смехотворные аспекты этого явления. Стих 33, кажется, описывает возбужденное воображение пьяницы, чьи чувства больше не находятся под его контролем, но играет с ним шутки, которые делают его посмешищем для трезвых людей. Можно было бы принять этот стих почти за описание белой горячки. Видятся «странные вещи» и выговариваются извращенные вещи (то есть нереальные или смешные). Писатель остро ощущает унижение для человека, остающегося таким дураком в собственных сбитых с толку чувствах, и столь же остро чувствует абсурдное зрелище, которое он представляет; и он предостерегает своего «сына» от столь глубокой деградации.
Можно задаться вопросом, не являются ли хваленые оживляющие и просветляющие эффекты алкоголя всегда, в меньшей степени, тем же самым обольщением чувств и возбуждением воображения, которые в своей крайней форме делают человека таким жалким и смешным зрелищем. Лучше быть тупым и видеть вещи такими, какие они есть, чем быть блестящими и видеть вещи больше, ярче или иначе, чем они есть, потому что мы видим их сквозь туман. Воображение, возбужденное таким стимулом, не будет работать так эффективно, как если бы оно было возбуждено истиной. Божий мир, увиденный трезвыми глазами, лучше радужных мечтаний о нем. Если нам нужно черпать вдохновение из алкоголя, нам лучше оставаться лишенными вдохновения. Если мы хотим знать чистую правду о вещах, то чем меньше нам придется иметь дело с крепкими напитками, тем лучше. Ясное зрение и самообладание при этом всегда в некоторой степени ухудшаются. Предполагается, что более ранние стадии — это возбуждение, усиление фантазии и воображения, расширение дружеских отношений и так далее. Это последние этапы нашего перехода, когда странные вещи танцуют перед обманутыми глазами, и странные слова произносятся из уст, которые их владелец больше не контролирует. Разве это условие, к которому следует стремиться? В противном случае не выходите на дорогу, ведущую к нему.
Стих 34 добавляет еще одну отвратительную и нелепую черту. Человек, который попытается лечь и заснуть в сердце моря или на мачте корабля, будет явным глупцом и не сможет долго сохранить в себе жизнь. Видели пьяных мужчин, ложащихся спать в таких неприкрытых и нелепых местах, как это; и известен вид тяжелого комка бесчувствия, беспомощно лежащего на дорогах общего пользования, или на железнодорожных путях, или где угодно, куда его занесло воображение. Суть этого стиха, по-видимому, заключается в полной утрате пьяным человеком чувства физической формы и полной неспособности позаботиться о себе. Он не может оценить опасности. Сам инстинкт самосохранения покинул его. Там он лежит, хотя он так же наверняка утонет, как если бы он находился в морской пучине, хотя и на такой неудобной кровати, как если бы он раскачивался на мачте, где он не мог удержать равновесие.
Оцепенение 34-го стиха следует за неестественным возбуждением 33-го стиха, поскольку, собственно, всплески неконтролируемой энергии, в которых человек видит и говорит странные вещи, сменяются коллапсом. В одно мгновение он бушевал в возбуждении, вызванном воображаемыми видами, в следующий - скрючившись во сне, как смерть, - что это за зрелище! Учитель здесь хочет, чтобы его «сын» подумал, что он может дойти до этого, если посмотрит на чашу с вином. «Ты будешь» таким-то и таким-то. Очень невежливо, но очень необходимо настаивать на индивидуальном применении подобных картинок и предлагать умным молодым мужчинам и женщинам смотреть на несчастных существ, которых они могут видеть в винных магазинах, и помнить, что они могут стать такими. как эти.
Стих 35 завершает картину. Монолог подвыпившего человека становится решающим фактором его деградации. Его избивали, и он никогда этого не чувствовал. По-видимому, он начинает шевелиться во сне, хотя и не совсем проснулся; и первое, что он обнаруживает, когда начинает ощущать себя, это то, что он избит и ранен и ничего об этом не помнит. Деградирующим анестетиком является напиток. Лучше переносить все беды, чем заглушить их, заглушив сознание. Нет удара, который человек не мог бы перенести лучше, если он крепко держится за руку небес и полностью открыт для удара, чем если бы он трусливо искал облегчения, более мягкого способа пьяницы.
Но боль от избиения и дискомфорт от пробуждения не останавливают пьяницу. — Когда я проснусь? Он еще не совсем проснулся, чтобы иметь возможность встать и пойти выпить еще. Он находится на стадии жалости к себе и изучения своих синяков, но ему хотелось бы избавиться от оставшейся сонливости, чтобы он мог «снова искать» свое проклятие. Тирания желания, которое просыпается в полную активность раньше, чем это делает остальная часть человека, и ослабленная воля, которая, несмотря на все синяки и неудобства, сразу же уступает всепоглощающему желанию, делают жизнь пьяницы трагичной. В жизни, наполненной плотскими потворствами, наступает момент, когда кажется, что жажда вообще выходит из-под контроля воли. Врачи говорят нам, что потребность в выпивке становится физической болезнью. Да; но это болезнь, созданная пациентом, и он несет ответственность за то, что попал в такое состояние.
Эта трагическая картина доказывает, что в те времена, когда она была написана, существовало много ее оригиналов. Вероятно, в наше время их гораздо больше, по сравнению с населением. Предупреждение, которое оно прозвучало, никогда не было более необходимым, чем сейчас. Если бы все проповедники, родители и дети приняли это близко к сердцу и последовали совету даже не «смотреть на вино»!
ПРИТЧИ XXIV. 11, 12 — ПРЕСТУПЛЕНИЕ ПО ХАЛАТНОСТИ
«Если ты удержишься от спасения тех, кто привлечен к смерти, и тех, кто готов быть убитым; 12. Если скажешь: вот, мы не знали этого; Разве тот, кто размышляет о сердце, не задумывается об этом? и кто хранит душу твою, не воздает ли каждому человеку по делам его?» (ПРИТЧИ XXIV). 11, 12.
То, что называется миссионерским духом, есть не что иное, как христианская церковь, действующая в определенном направлении. Если у человека есть убежденность, здоровье его души, его почтение к истине, которую он научился любить, его необходимая связь с другими людьми, то сделай своим долгом, необходимостью и радостью рассказать то, что он услышал, и говорить то, во что он верит. На этих общих основаниях зиждется вся обязанность последователей Христа проповедовать полученное ими Евангелие; только обязанность давит на них с большей силой из-за большей ценности слова и более глубокого несчастья людей без него. В тексте нет ничего особенного, касающегося христианской миссии, но речь идет о недостатках, которые преследуют всех нас в наших отношениях и в жизни; и полезные истины, которые он произносит, применимы к нашим обязанностям в отношении христианских миссий, потому что они применимы к нашим обязанностям в христианской миссии. отношение ко всем несчастьям, которые находятся в пределах нашей досягаемости. Они говорят о убийственной жестокости и черном грехе халатности, направленной на спасение всех, кому мы можем помочь, от любых страданий, которые им угрожают. Мне кажется, что они наводят на мысль о четырех мыслях, на которых мне сейчас хотелось бы остановиться:
I. Преступление по неосторожности.
Не использовать какую-либо силу — грех; не сделать ничего, что мы можем сделать, — это преступление: отказываться от помощи, которую мы можем оказать, — значит участвовать в творчестве всех страданий, которые мы не смогли облегчить. Тот, кто пренебрегает спасением жизни, убивает. Убийц больше, чем тех, кто с заведомо злым умыслом поднимает жестокие руки против ненавистной жизни. Правители или сообщества, которые оставляют людей без присмотра умирать, которые страдают от роящихся миллионов людей, живут там, где воздух ядовит, а свет мутен, и сначала душа, а затем тело, становятся карликами и умирают; некомпетентные люди на высоких должностях и ленивые на низких, чей эгоизм приводит и чья ошибочная слепота позволяет продолжать создавать условия, губительные для жизни, - на них лежит вина за кровь. Насилие убивает тысячи людей, но пассивная небрежность убивает десятки тысяч.
И когда мы отойдем от этих чисто физических условий и подумаем о мире и о Церкви в мире, где мы найдем слова, достаточно весомые и жгучие, чтобы рассказать, какая фатальная жестокость заключается в бездумном небрежении, столь характерном для значительной части так называемых последователей Христа? ? Нет ничего, в чем так называемый обычный христианин нуждается больше, чем пробуждение к живому чувству личной ответственности за все необлегченные страдания мира. На каждого, кто положил горе человечества на свое сердце и в какой-то мере ощутил его как свое собственное, найдется сотня, к кому они не обращаются и не причиняют боли. В пределах слышимости наших церквей и часовен находятся убогие скопления чахлых и гноящихся мужчин, о которых совершенно верно, что они «тянутся к смерти» и «готовы быть убитыми», и все же было бы преувеличением сказать Говорят, что большая часть наших прихожан бросает на них даже вялый взгляд сострадания, не говоря уже о том, чтобы протянуть руку помощи. Каждому исповедующему христианину необходимо в гораздо большей степени, чем сейчас, внушать, что у каждого из нас есть обязанность, которую нельзя игнорировать или отмахиваться, — знакомиться с вопиющими фактами, которые навязываются всем мыслящим людям, и что мера нашей силы — это мера нашего долга. Вопрос в том, сделала ли церковь все возможное, чтобы осуществить это? необходимо отточить до такой степени: «Сделал ли я все, что мог?» И представление о множестве людей, погибающих в трущобах большого города, необходимо расширить до видения тусклых миллионов людей, гибнущих в большом мире.
II. Оправдание халатности.
Шаркающая просьба: «Вот, мы не знали этого» — это трусливая ложь. Оно признает ответственность за знание и притворяется невежеством, которое, как оно знает, является отчасти ложным оправданием, а поскольку оно истинно, нашей собственной виной. Мы обязаны знать, и самые невежественные из нас знают и не могут не знать достаточно, чтобы осудить нашу небрежность. Многие ли из нас когда-либо пытались узнать, как живут изгои цивилизации, живущие рядом с нами? Наше невежество, насколько оно реально, является результатом греховной праздности. И есть более печальная форма этого невежества, являющегося результатом знакомства. Все мы знаем, как привычки притупляют наши впечатления. Это хорошо, что так должно быть, ибо хирург мало что мог бы сделать, если бы он дрожал и трясся при виде опухоли, над удалением которой ему пришлось работать, как и нам; но знакомство со страданиями не ожесточает его, потому что он стремится устранить страдания, с которыми он познакомился. Но эта же фамильярность ожесточает и ранит всю природу наблюдателя, который ничего не делает, чтобы облегчить ее. Кроме того, существует незнание других страданий, которое является результатом эгоистичной поглощенности собственными заботами. Человек, который заботится только о себе и все мысли и чувства которого текут в направлении его собственного успеха, может видеть перед собой самые острые печали, не испытывая при этом ни малейшего укола братского сострадания и даже не осознавая того, что видят его глаза. . Итак, поскольку оправдание «мы этого не знали» истинно, это не оправдание, а обвинение. Оно обнажает истинную причину преступной небрежности как еще более преступное бессердечие относительно горя и потерь, в которых тонут такие толпы людей, которых мы должны признать братьями.
III. Осуждение халатности.
Великий пример Бога представлен в тексте как контраст всей этой эгоистичной небрежности. Обратите внимание на двойное описание Его, данное здесь: «Тот, Кто размышляет сердцем» и «Тот, кто хранит душу твою». Первый из них представляет нам усердное наблюдение Бога за сердцами человеческими, в отличие от наших ленивых и поверхностных взглядов; и в этом божественном отношении мы находим ужасное осуждение нашего пренебрежения к ближним. Бог, так сказать, «принимает боль», чтобы позаботиться о Своих детях. Разве они не обязаны с любовью смотреть друг на друга? Бог стремится познать их. Разве они не обязаны знать друг друга? Высокомерное пренебрежение человеческими страданиями – это не Божий путь. Это наше? Он «смотрит вниз с высоты Своего святилища и слышит плач узника». Не следует ли нам спуститься с нашей кротовины, чтобы увидеть это? У Бога не так уж много забот в Своих руках, чтобы отметить самую неясную печаль и быть готовым помочь ей. И будем ли мы ссылаться на то, что мы слишком заняты мелкими личными заботами, чтобы проявлять интерес к помощи скорбям и борьбе с грехами мира?
Не менее красноречиво упрекает нашу небрежность и другое имя, примененное здесь к небу. «Он хранит твою душу». Его божественной заботой и общением жизни мы живем; и, конечно, душа, сохраненная таким образом, тем самым обязана стать служителем сохранения для всех, кто «готов быть убитым». Самый сильный мотив стремления спасти других заключается в том, что Бог спас нас. Таким образом, это имя Бога тесно связано с великой христианской мыслью: «Христос отдал Себя за меня». И в этой мысли мы находим истинное осуждение христианства, которое не перехватило у Него энтузиазма самоотдачи и страсти к спасению отверженных и одиноких. Если быть христианином — значит подражать Христу, то это имя мало применимо к тем, кто видит «влекущихся к смерти» и отворачивается от них беззаботно и не осознавая ответственности.
IV. Суд по халатности.
«Не воздает ли Он каждому человеку по делам его?» Такой суд есть и в настоящем, и в будущем как для христиан, так и для других. И не только то, что они делают, но и то, что они непоследовательно не делают, входит в категорию их произведений и влияет на их позицию. Так происходит и в настоящее время, поскольку ни один человек не может лелеять такую искалеченную христианскую жизнь, которая делает возможным такое небрежение, не лишая себя многого, что способствовало бы его собственному росту в благодати и подобии небесам. Неверный слуга становится беднее на фунт, спрятанный в салфетке, который все это время мог быть выложен под проценты у менял, что увеличило бы доход, пока господин отсутствовал. Своей ленью и небрежностью мы лишаем себя блаженного сочувствия и еще более блаженной радости служения и еще более блаженной радости успешных усилий. Давайте не будем забывать, что наши дела следуют за нами как в этой жизни, так и в жизни будущей, и что здесь, как и в будущей жизни, тот, кто выходит с полной корзиной и с плачем разбрасывает драгоценное семя, но с радость, несомненно, придет снова, принося с собой свои снопы. И если мы расширим наш взгляд, чтобы охватить жизнь за ее пределами, какая радость может сравниться с радостью человека, который войдет туда с кем-то, кто будет его радостью и венцом радости в тот день и о ком он сможет сказать: «Вот я и дети, которых Ты дал мне!»
Я смею искренне призвать всех моих слушателей к более добросовестному исполнению этого долга. Я молю вас открыть свои уши, чтобы слышать, и свои глаза, чтобы увидеть, и свои сердца, чтобы почувствовать, и, наконец, свои руки, чтобы помочь несчастьям мира. Торжественные обязанности сопряжены с большими привилегиями. Это ужасное доверие – доверить нам Христа и Его Евангелие. Мы получаем это потому, что от Того, Кто не жил жизнью роскошной легкости, но почувствовал все беды человечества, которые Он искупил, и не удержался избавить нас от смерти, хотя бы и ценой Своей собственной. Мы получаем это не за жизнь, полную праздности и эгоистичного игнорирования печалей наших братьев. Если есть хоть одна слеза, которую мы могли бы высушить, но не вытерли, или одна рана, которую мы могли бы исцелить, но не сделали этого, то это грех; если бы мы могли хоть на зерно облегчить великую кучу скорби и не сделали этого, то это грех; и если погибнет хотя бы одна душа, которую мы могли бы спасти, но не спасли, то небрежность — это не просто упущение долга, но совершение дела, которое «воздастся нам по делам нашим».
ПРИТЧИ XXIV. 30, 31 — САД ЛЕНЬЖАРА
«Я прошел полем ленивца и виноградником человека неразумного; 31. И вот, все оно заросло тернием, и крапива покрыла лицо его, и каменная стена его разрушилась». – ПРИТЧИ XXIV. 30, 31.
Эта картина сада ленивца, кажется, задумана как притча. Без сомнения, ее прямой простой смысл полон бытовой мудрости и вполне соответствует всему тону Книги Притчей; но мы вряд ли сможем отдать должное этому высказыванию мудрецов, если не увидим в «земле, поросшей терниями» и «каменной стене ее разрушенной» апологет состояния души, хозяин которой пренебрег культивируйте и ухаживайте за ним.
I. Прежде всего обратите внимание на то, кто такой ленивый человек.
Следует иметь в виду первое простое значение этого слова. Вся Книга Притчей называет лень самым распространённым источником бедности. Честный труд является для него законом жизни. Он никогда не устает повторять: «В поте лица твоего будешь есть хлеб»; и он осуждает все быстрые способы получения богатства без труда. Без сомнения, первобытная простота жизни, изложенная в этой книге, кажется далеко позади многих изобретательных решений, с помощью которых в наши дни можно обойти закон. Какая часть спекуляций на фондовой бирже и азартных игр «промоутеров компаний» выдержит применение старого неприглядного закона?
Но для внутренней жизни более верно, чем для внешней: «рука прилежных обогащает». В конце концов, различия между людьми, которые действительно «преуспевают», и человеческими неудачами, которые столь часты, носят скорее моральный, чем интеллектуальный характер. В конце концов, было сказано, что гениальность — это «способность прилагать бесконечные усилия»; и хотя это преувеличенное утверждение и неполный анализ, в нем есть великая истина, и именно скромная добродетель упорного труда дает о себе знать в долгосрочной перспективе, без которой самые блестящие таланты мало что дадут. Каким бы одаренным ни был человек, он потерпит неудачу, если не познает великий секрет упорного упорства в зачастую нежелательном труде. Ни один персонаж, достойный развития, не создается без постоянных усилий. Если человек не старается быть хорошим, он обязательно станет плохим. Это старая аксиома, что ни один человек не достигает высшей степени зла сразу, и, конечно же, ни один человек не прыгает на высоту доброты, возможной для его природы, одним прыжком. Ему приходится кропотливо и шаг за шагом подниматься на холм. Прогресс в нравственном облике обеспечивается длительным движением вверх, а не прыжком.
Заметим, что в нашем тексте «ленивому» соответствует «человек, лишенный разумения»; и эта параллель показывает, насколько глупо в таком мире позволять себе развиваться согласно прихотям, склонностям или страстям; а также учит, что «понимание» должно жестко и постоянно воздействовать на действия в качестве направления и сдерживания. Чтобы корабль не разбился о скалы или не затонул в море, рука Мудрости должна держать штурвал. Одного усердия недостаточно, если оно не направляется «пониманием».
II. Что получается от лени.
Описание сада ленивца обращает на себя внимание две вещи: обильный, хотя и бесконтрольный рост бесполезных сорняков и разрушенная каменная стена. Оба эти результата, к сожалению, и очевидно верны в отношении каждой жизни, где не осуществляется жесткий и постоянный контроль. Это знакомый опыт, известный, увы! для слишком многих из нас, что злые вещи, семена которых находятся во всех нас, беспрепятственно растут, если не будет постоянного надзора и самообладания. Если мы не будем тщательно обрабатывать наш небольшой участок садовой земли, он вскоре зарастет сорняками. «Больные сорняки быстро растут», поскольку бытовая мудрость обычного опыта кристаллизуется в важную пословицу. И Иисус научил более печальной истине: «Вырастают тернии, заглушают слово, и оно становится бесплодным». В душе ленивца зло вытеснит добро так же верно, как в борьбе за существование тернии и крапива покроют лицо сада ленивца. В сельской местности мы иногда встречаем разрушенный дом, вокруг которого был сад, и кое-где еще цветет цветок, ищущий воздуха и света среди удушающей массы сорняков. Им не нужна была добрая рука садовника, чтобы заставить их пышно расти; едва может выпустить бледный лепесток, если о нем не заботятся и не охраняют.
Но это не только беспрепятственный рост, но и «каменная стена его разрушилась». Душа была незащищенной. Торжественный императив долга перестает сдерживать или побуждать по мере того, как человек лениво уступает низменным импульсам своей природы. Ничто не препятствует ни выйти, ни войти в незащищенную душу, и тот, кто «не имеет власти над своим собственным духом», но подобен «городу, разрушенному без стен», наверняка рано или поздно позволит многое выйти из того духа, который должен был быть строго заперт, и позволить множеству врагов прийти и захватить город. Пока еще небезопасно допустить, чтобы какое-либо из укреплений пришло в упадок, и сохранить их огромную мощь можно только благодаря постоянной бдительности.
III. Как лень оправдывает себя.
За нашим текстом на расстоянии одного стиха следуют, по-видимому, слова ленивца в ответ на попытку его разбудить: «Еще немного поспишь, немного подремлешь, немного, сложив руки, уснешь». Это цитата из более ранней главы (гл. VI), где «Его лень» направлена на то, чтобы «поразмыслить о путях муравья и стать мудрым». Это сонное прошение, которое не оспаривает мудрость призыва к пробуждению, а просто жаждет немного более роскошной лени, от которой он невольно пробудился. И не правда ли, что мы слишком поздно признаем силу призыва и все же уклоняемся от ответа на него? Разве мы не обманываем себя и не пытаемся обмануть Бога обещанием, что вскоре приступим к исправлению? Этот ленивый спящий просит лишь немногого: «Немного поспать, немного подремать, немного, сложив руки, заснуть». Разве всем нам не знакомо то настроение ума, которое признается в нашей лени и обещает бодрствовать завтра, но охотно заключило бы сделку, чтобы его сегодня оставили в покое? Призыв «Пробудись, спящий, и восстань из мертвых!» звенит из уст Христа в ушах каждого человека, и тот, кто отвечает: «Сейчас хочу, но должен поспать еще немного», может показаться самому себе, что подчинился призыву, но на самом деле отказался от него. «Немного больше» обычно становится гораздо большим; и ответ «сейчас» увы! слишком часто становится ответом «никогда». Когда человек проснулся настолько, что наполовину проснулся, единственная безопасность для него — это немедленно встать и одеться; голова, которая сонно откинулась на подушку после того, как он услышал утренний звонок, вероятно, пролежат там долго. Теперь, не «постепенно», настало время избавиться от оков лени и заняться возделыванием нашего сада.
IV. Как заканчивается лень.
Сон спящего драматично представлен как пробуждение вооруженными грабителями, приносящими мрачное пробуждение. «Бедность» и «нужда» вторгаются в его «сложить руки, чтобы заснуть». Это верно в отношении внешней жизни, где потворство буквальной лени приводит к нужде, и весь ход вещей приводит в исполнение к ленивцу приговор: «Если кто не работает, тот и не ест».
Но более печальная и фатальная картина верна в отношении человека, который сделал свою земную жизнь «небольшим сном» в отношении небесных вещей и, несмотря на свои мольбы, смертью пробуждается к жизни и сознанию себя и Бога. «Бедность» этого человека из-за отсутствия у него всего того, что считается богатством в мире реальностей, куда он идет, действительно придет как грабитель. Я бы поставил перед вами простой вопрос: свойственна ли мне эта роковая леность? Оно может сосуществовать, а зачастую и является следствием неистовой энергии и постоянной работы по обеспечению богатства, мудрости или материальных благ; и контраст между человеком, который полностью рьяно относится к вещам, которые не имеют значения, и полной небрежностью к вещам, которые имеют значение, является трагедией жизни среди нас. Мой друг! если вы допустили, что ваш сад зарос сорняками, будьте уверены, что однажды вы пробудитесь от сна, который вам хотелось бы продолжать, и окажетесь в жизни, где ваша «бедность» придет как грабитель, и ты нуждаешься во всем, что считается сокровищем, «как вооруженный человек».
Еще одно слово. Притчу Христа о сеятеле можно сопоставить с этой притчей. Он сеет истинное семя в наши сердца, но, когда оно посеяно, о нем тоже нужно заботиться и заботиться. Если посеять его в саду ленивца, то он принесет мало колосьев, и плевелы заглушат пшеницу.
ПРИТЧИ XXV. 28 — НЕОБРЕЗАННЫЙ ГОРОД
«Тот, кто не имеет власти над своим духом, подобен городу разрушенному и без стен» (ПРИТЧИ XXV). 28.
Текст дает нам картину состояния общества, когда город без стен не является местом для проживания людей. В сегодняшней Европе все еще есть укрепленные места, но по большей части зубчатые стены превращены в места для прогулок; ворота безворотные; сладкие цветы, цветущие там, где раньше ступали вооруженные ноги; и люди живут безопасно, без засовов и решеток. Но их дух пока не может позволить себе усилить защиту и открыться всем желающим.
Мы можем видеть здесь три момента: город беззащитен или человеческая природа как таковая; защищенный город, человеческая природа, какой бы она ни была в господине; город не нуждается в защите, человеческая природа такая, какой она будет на небесах.
I. Город беззащитен, или человеческая природа как она есть.
Здесь мы находимся в состоянии войны, которая требует постоянной изоляции от врагов. Искушения повсюду; наши враги окружают нас, как пчелы; зло многих видов соблазняет. Мы можем представить себе небольшой гарнизон, удерживающий одинокую заставу против затаившихся дикарей, готовых атаковать, если защитники хоть на мгновение ослабят бдительность. И это более истинная картина человеческой природы, чем та, которой вводит в заблуждение большинство людей. Жизнь — это не игровая площадка, а арена мрачных и серьезных боев. Ни один человек не поступает правильно во сне; ни один человек не поступает правильно без борьбы.
Потребность в постоянной бдительности и самоконтроле исходит из самого склада нашей души, ибо наша природа — не демократия, а царство. У всех нас есть страсти, желания, привязанности, все из которых могут вести к пороку или к добродетели, и все они явно требуют направления, развития и часто подавления. Кроме того, есть особенности индивидуального характера, за которыми нужно следить, чтобы они не стали чрезмерными и греховными. Кроме того, есть качества, которые требуют тщательного развития и стимулирования, чтобы привести их в должную пропорцию. Каждый из нас получает как бы неразвитое «я» и вверил нам потенциальные зародыши, которые ни к чему не приводят или вырываются с такой пышностью, которая удушает, если мы не проявим контролирующую силу. Помимо всего этого, все мы несем в себе тенденции позитивные и только греховные. Не было бы искушения, если бы его не было.
Но малейший осмотр нас самих ясно указывает не только на то, что в нас нужно контролировать, но и на то, что предназначено для контроля. Воля царственная; совесть предназначена для управления волей, и ее голос — всего лишь эхо закона Божьего.
Но хотя все это и правда, слишком печально то, что достижение этого идеала невозможно нашими собственными силами. Наш собственный печальный опыт говорит нам, что мы не можем управлять собой; и наши наблюдения за нашими братьями с полной уверенностью показывают, что они тоже являются жертвой мятежных, анархических сил внутри и искушений, против натиска которых они и мы так же бессильны, как путешественник в каноэ из коры, пойманный в ловушку роковой дрейф Ниагары. У совести есть голос, но нет рук; он может говорить, но если его голос перестанет действовать, он не сможет нас сдержать. Со своего кресла он может приказать волнам, разбивающимся у наших ног, откатиться назад, как это сделал саксонский король, но их волны глухи. Защита себя от мира собственными силами так же беспомощна, как глиняные стены какого-нибудь индийского городища на холме перед современной артиллерией. Мы бы с радостью признали, что самый слабый может сделать многое, чтобы «сохранить себя незапятнанным от мира»; но мы должны, если мы признаем факты, признать, что сильнейший не может сделать всего. Ни один человек не может в одиночку полностью контролировать свою собственную природу; ни один человек, не просвещенный небесами, не имеет ясного и полного представления о долге и ясного представления о себе. Всегда есть какое-нибудь неохраняемое место:
«Если только над собой он не сможет
Возвысь, какой ничтожный человек!
но ни один человек не может подняться настолько, чтобы это «я» не потянуло его вниз. Стены разрушены, и войска грабителей грабят город.
II. Защищенный город, или человеческая природа, какой она может быть в лорде.
Если наши предыдущие замечания верны, они дают нам материал для суждения о том, насколько следует следовать советам некоторых очень популярных учителей морали. Это очень старый совет: «Познай самого себя; и это очень современный вариант
«Самопочтение, самопознание, самоконтроль
Ведите жизнь к суверенной власти».
Но если эти советы приниматься абсолютно и безотносительно к небесам и Его работе, они являются «советами отчаяния», требующими того, что мы не можем дать, и обещающими то, что они не могут дать. Когда мы познаем Христа, мы познаем самих себя; когда Он есть наше «я», тогда и только тогда мы сможем почитать и контролировать внутреннего человека. Тогда город Мансул будет защищен, когда «мир Божий сохранит наши сердца и умы в Господе».
Тот, кто подчиняется небу, является господином самого себя, как никто другой. Внутри него есть свет, который учит его, что такое грех. Внутри него есть любовь, которая гасит пламя искушения, как солнце гасит угольный огонь. У него есть мотив сопротивляться; у него есть сила сопротивления; у него есть надежда на сопротивление. Только так разрушенные стены восстанавливаются. И когда Христос построит наш город на более прочном фундаменте, Он явится во славе Своей и «выложит окна агатами и все пределы твои драгоценными камнями». Верный способ превратить нашу разрушенную землю, «без формы и пустоты», в космос света и красоты — это открыть наш дух для Духа Божьего, чтобы он «растворялся над водами». В противном случае попытки управлять своим собственным духом наверняка потерпят неудачу; но если мы позволим Христу управлять нашим духом, тогда он будет править сам собой.
Но будем всегда помнить, что тот, кто таким образом подчиняется небу и может истинно сказать: «Я живу, но не я живу, но живет во мне Христос», все еще нуждается в защите. Борьба от этого не прекращается; враги все еще кишат; грех не снимается. Будет война до конца, и война навсегда; но Он «сохранит наши головы в день битвы»; и хотя нас часто могут выбить из стен, а аванпосты потерять и сделать зияющие бреши, тем не менее, цитадель будет в безопасности. Если только мы позаботимся о том, чтобы «Он есть слава среди нас», Он будет «огненной стеной вокруг нас». Наша природа, какой бы она ни была в Господе, представляет собой город-крепость, нуждающийся в защите и обладающий защитой, в которой он нуждается.
III. Город беззащитен и не нуждается в защите; то есть человеческая природа, какой она будет в будущем.
«Ворота не будут запираться ни днем, ни ночью», ибо «все, что оскверняет», находится снаружи. Мы знаем лишь немногое об этом будущем; то, что мы знаем, несомненно, будет принадлежать тем, кто здесь «охраняется силой Божией через веру ко спасению». Это спасение положит конец необходимости опеки; хотя оно и оставляет нетронутой благословенную зависимость, мы устоим в безопасности, когда падение невозможно. И невозможность эта осуществится частью, как мы знаем, от изменения обстановки, частью от отпадения плоти, частью от всего согласия наших душ с волей Божией. Наше незнание этого будущего велико, но наше знание о нем больше, и наша уверенность в нем величайшая из всех.
Вот кем мы можем стать. Дорогие друзья! не трудитесь больше над бесконечной и безнадежной задачей управления своими беспокойными душами; вы никогда не сможете восстановить уже разрушенные стены. Оставьте труд, чтобы достичь спокойствия, мира, самообладания. Позвольте Христу сделать все для вас, позвольте Ему обитать в вас и быть всем для вас. Построенные на истинной Скале, мы будем стоять величественно и безопасно среди грохота войны. Он будет охранять нас и обитать в нас, и мы будем как «город, стоящий на холме», неприступный, девственный город. Пусть так будет с каждым из нас, пока будет продолжаться борьба, и в дальнейшем мы можем спокойно надеяться, что будем подобны городу без стен и ни в чем не нуждающимся; ибо ненавидящие нас будут далеко, ибо между нами и ними «утверждена великая пропасть», так что они не смогут пересечь ее и больше беспокоить нас; и мы будем жить в городе Божием, имя которому Салем, городе мира, чей Царь — Сам, его Защитник и его Скала, его Крепость и его высокая Башня.
ПРИТЧИ, XXII. 3. ВЕС ПЕСКА
«Песок тяжел» (ПРИТЧИ, xxvii). 3.
В этой книге притчей содержится очень здоровый ужас перед персонажем, которого она называет «глупцом»; подразумевая под этим не столько интеллектуальную слабость, сколько моральное и религиозное уклонство, которые являются самыми глупыми поступками, в которых может быть виновен человек. Мой текст основан на очень живописном и живом описании, посредством сравнения, фатальных последствий страсти такого человека. Пословица сравнивает две тяжелые вещи, камни и песок, и говорит, что они перья по сравнению с огромной свинцовой тяжестью гнева такого человека.
Теперь мне больше нечего делать с непосредственным применением моего текста. Я хочу сделать из этого притчу. Что легче песчинки? Что тяжелее, чем мешок с этим? Когда зерна падают одно за другим, как легко их можно сдуть! Пусть собираются, и закапывают храмы, и разрушают прочную кладку пирамид. — Песок тяжелый. Накопление легких вещей чрезвычайно тяжеловесно. Бывают ли такие вещи в нашей жизни? Если они есть, что нам делать? Вот вы и поняли ту точку зрения, с которой я хочу посмотреть на слова нашего текста.
I. Первое, что я предлагаю, это то, что они напоминают нам о высочайшей важности мелочей.
Если тривиальные поступки неважны, что значит жизнь человека? На девяносто девять с половиной процентов. жизнь каждого человека состоит из этих легких пустяков; и если в них нет потенциального величия и они не имеют значения, тогда вся жизнь — это «сказка, рассказанная идиотом, полная шума и ярости, ничего не значящая». Маленькие вещи делают жизнь; а если малы, то и так тоже.
Но помните также, что высшая важность так называемых тривиальных действий видится в том, что в малейшей мелочи может быть сконцентрировано и применено столько же благороднейших вещей, которые принадлежат человечеству. человек может сделать, как и величайшие вещи, которые он может совершить. Мы очень плохо разбираемся в том, что велико, а что мало. У нас есть очень вульгарное мнение, что шум и дурная слава, а также получение не великих, но «больших» результатов материального характера делают дела, которыми они достигаются, великими. И мы думаем, что именно тихие вещи, те, которые вообще не говорят внешнему миру, и есть маленькие.
Хорошо! вот вам картинка. Полдюжины потертых, запятнанных путешествиями евреев сидели на берегу реки на траве и разговаривали с горсткой женщин за воротами большого города. За несколько лет до этого произошло то, что мир называет великим событием, почти на той же почве — кровавая битва, которая на время установила императорскую власть тогдашнего цивилизованного мира. Я хочу знать, было ли первое проповедование Евангелия в Европе апостолом Павлом или битва при Филиппах великим событием, и какое из двух было меньшим. Я голосую за евреев на траве, и пусть весь шум борьбы, хотя он и отразился на некоторое время в мире, угаснет, как «небольшая пыль, которая поднимается вверх и легко ложится снова». Не шумные события являются великими; и в бедной женщине, шящей на своем чердаке, может быть проявлено столько же истинного величия, сколько и в некоторых вещах, которые пронеслись по миру и вызвали всевозможные пошлые аплодисменты. Мелочи могут быть и часто являются великими вещами в жизни.
А затем вспомните также, что самые тривиальные действия имеют странную способность сразу приводить к большим результатам, превосходящим все ожидания. Человек в вагоне по какой-то мимолетной прихоти передвигает сиденье, а через пять минут происходит столкновение, и скамейка, на которой он сидел, разлетается вдребезги, а место, где он сидит, остается нетронутым, и случайное движение спас ему жизнь. Согласно старой истории, мальчик, не сумевший подать заявку на ситуацию, наклоняется во дворе и берет в руки булавку, а миллионер видит его в окно и на этом зарабатывает себе состояние. Мы не можем предсказать, что из чего-либо может получиться; и поскольку мы не знаем дальней цели наших дел, будем совершенно уверены, что мы правильно поняли ближнюю их цель. В чем бы ни заключалась проблема, давайте разберемся с мотивом, и тогда все будет правильно. Маленькие семена вырастают в большие деревья, и в этой странной и необъяснимой сети вещей, которую люди называют обстоятельствами, а христиане называют Провидением, единственное, что можно сказать наверняка, это то, что «большое» и «малое» почти перестают быть обоснованными и, безусловно, перестают быть обоснованными. вообще перестают быть важным различием.
Затем я хотел бы, чтобы вы помнили еще одну вещь: именно эти тривиальные действия в своей накопленной силе формируют характер. Мужчин не создают кризисы. Кризисы раскрывают то, чего мы сами сделали по мелочам. То, как мы совершаем малые дела, формирует характер, в соответствии с которым мы будем действовать, когда нас ждут великие дела. Если бы экипаж военного корабля не тренировался на лодке и не занимался огневыми учениями в течение многих спокойных дней, когда все было в безопасности, что бы с ними стало, когда бушует буря или пламя прорывается через переборки? Тогда сейчас не время учиться строевой подготовке. И мы должны формировать свой характер тем, как изо дня в день мы делаем небольшие дела, и находить в них поле для великих добродетелей, которые позволят нам бесстрашно противостоять кризисам нашей судьбы и преодолевать любые трудности. встань на нашем пути. Сегодня геологи по большей части не доверяют теориям, которые должны задействовать великие силы, чтобы сформировать лицо страны. Они говорят нам, что долина с ее глубокими склонами и широким открытым небом, возможно, образовалась в результате медленного движения крошечного ручья, который сейчас стекает по ее основанию, и в результате эрозии атмосферы. Таким образом, мы формируем себя — и это здорово — тем, как делаем маленькие дела.
Поэтому говорю вам, дорогие друзья! подумайте торжественно и с благоговением об этой нашей ужасной жизни. Очистите свой разум от представления о том, что все незначительное, что предлагает вам выбор: сделать это правильно или неправильно; и признайте это как факт: «песок тяжел», мелочи имеют первостепенное значение.
II. А теперь, во-вторых, позвольте мне попросить вас принять это высказывание как намек на непреодолимую тяжесть мелких грехов.
Это лишь одно из применений общего принципа, который я пытался сформулировать; но это так важно, что я хотел бы рассмотреть его отдельно. И я имею в виду то, что накопившееся на человеке давление множества совершенно тривиальных пороков и проступков составляет огромную совокупность, которая тяготит его с ужасающей тяжестью.
Для начала позвольте мне напомнить вам, что, собственно говоря, слова «большой» и «маленький» не следует применять по отношению к вещам, в отношении которых уместно использовать слова «правильный» или «неправильный». Или, выражаясь более простым языком, говорить о «размере» греха так же абсурдно, как и воспринимать поверхностную площадь картины как критерий ее величия. Величина преступления зависит не от величия преступного деяния – по человеческим меркам – а от интенсивности, с которой в нем действует греховный элемент. Ибо поступки порождают преступления, а мотивы порождают грехи. Если вы возьмете немного синильной кислоты и раздавите ее, каждый маленький микроскопический фрагмент будет содержать ядовитое начало; и совершенно неуместно спрашивать, большой он, как гора, или маленький, как пылинка, это все равно яд. Поэтому говорить о величине грехов — значит, скорее, привнести в них чужеродное соображение. Но все же, признавая, что существует реальность в различении, которое люди проводят между большими грехами и малыми, хотя это различие поверхностное и не доходит до сути вещей, давайте разберемся с ним сейчас.
Итак, я говорю, что малые грехи по причине своей многочисленности имеют страшную накопительную силу. Они подобны зеленым мухам на наших розовых кустах или микробам, о которых сегодня так много говорят наши друзья-медики. Как и они, их вредная сила ни в малейшей степени не зависит от их величины, и, как и они, они обладают огромной способностью к воспроизводству. Было бы легче найти человека, который не совершил ни одного греха, чем найти человека, совершившего его только один раз. И было бы легче найти человека, который не сделал бы зла, чем человека, которому не пришлось бы делать второе издание своего греха расширенным. Ибо это нынешняя Немезида всякого зла: оно требует повторения, отчасти для успокоения совести, отчасти для удовлетворения возбужденных вкусов и желаний; так что животное пристрастие к выпивке и тому подобному является типом того, что происходит во внутренней жизни каждого человека, поскольку вторая доза должна быть сильнее первой, чтобы произвести эквивалентный эффект; и так до бесконечности.
И затем помните, что все наши злые дела, какими бы незначительными они ни были, имеют странное родство друг с другом, так что вы обнаружите, что ошибка в одном направлении почти неизбежно ведет к целому ряду последовательных проступков того или иного рода. . Вы помните старую историю о солдате, который был тайно пронесен в крепость, спрятанный в телеге с сеном, и открыл ворота девственной цитадели своим союзникам снаружи. Каждое зло, большое или маленькое, которое мы впускаем в нашу жизнь, а тем более в наше сердце, преследует ту же цель, что и он: «Расширьте дверь, когда вы находитесь внутри, и позвольте нам всем войти за вами». .' «Он берет с собой семь других духов, худших, чем он сам, и они живут там». «Никто из них, — говорит один из пророков, описывая печальных существ, обитающих в руинах заброшенного города, — ни в коем случае не захочет лишиться своей пары», и сатиры островов и лесов объединяются! и провести в городе высокий карнавал. Итак, братья! наши маленькие проступки открывают дверь для великих, и каждый грех делает нас более уязвимыми для нападок любого другого.
Итак, позвольте мне напомнить вам, что здесь, в этих бесчисленных маленьких актах тривиального проступка, которые почти не оказывают никакого влияния на совесть или память, но составляют столь большую часть столь многих наших жизней, лежит один из самых мощных инструментов для того, чтобы сделать мы, какие мы есть. Если мы позволяем себе небольшие проступки, будьте уверены, что мы перейдем от них к гораздо большим. На одного человека, который впадает или сразу впадает в грех, который мир называет грубым, приходится тысяча, которые в него впадают. Шторм сносит только деревья, у которых выжрано сердце и расшатаны корни. И когда вы увидите, как человек, прославившийся мудростью и честью, вдруг падает и обнаруживает свою подлость, будьте уверены, что он начал с небольших отклонений от пути правого. Зло действует под землей; и если мы поддаемся малым искушениям, когда придут великие, мы станем их жертвами.
Позвольте мне также напомнить вам, что выражение «песок имеет вес» существует и в другом смысле. Вас могут с таким же успехом раздавить песчаной кучкой, как и мраморной горой. Не важно какой. Суммарный вес одного так же велик, как и веса другого. И я хочу возложить на совесть всех, кто меня сейчас слушает, мысль, что непреодолимая тяжесть вины является результатом накопления мелких грехов. Дорогие друзья! Я не желаю проповедовать евангелие страха, но я не могу избавиться от ощущения, что в наши дни служение христианской церкви во многом несовершенно, поскольку оно не уделяет достаточного, хотя и печального и сочувственного, внимания простому учение Христа и Нового Завета о будущем возмездии за нынешний грех. Мы «каждый из нас даст отчет за себя небу»; и если счет достаточно длинный, он составит огромную сумму, хотя каждая статья может стоить всего полпенса. Тяжести мелких грехов на всю жизнь будет достаточно, чтобы сокрушить человека чувством вины и ответственности, когда он предстанет перед Судьей. Это все правда, и вы это знаете, и я умоляю вас, примите это к сердцу: «Песок тяжел». За мелкие грехи приходится отчитываться, и они могут сокрушить.
III. И теперь, наконец, позвольте мне попросить вас рассмотреть один или два простых, практических аспекта подобных мыслей.
И, во-первых, я бы сказал, что эти соображения очень ясно высвечивают абсолютную необходимость всестороннего и неусыпного наблюдения за собой. Человек в тропиках не скажет: «Комары настолько малы, что не имеет значения, проникнут ли двое или трое из них под занавески моей кровати». Прежде чем лечь спать, он заботится о том, чтобы никого не было рядом. Кажется, нет ничего более печального, чем самодовольное и легкомысленное поведение, с которым люди позволяют себе сохранять свои высшие моральные принципы и более жесткий самоанализ в отношении «великих» дел, как они полагают, и часто позволяют мелочам заботиться о себе. Что бы вы подумали о капитане парохода, который в тихую погоду плыл по эмпирическому правилу, доставая секстан только тогда, когда начинался шторм? А как насчет человека, который позволяет множеству мелочей, составляющих день, проникать в его сердце и покидать его по своему желанию, и никогда не останавливает ни одну из них у ворот с вопросом: «Как ты сюда вошел?» «Позаботьтесь о пенсах, и фунты позаботятся о себе сами». Следите за своими пустяковыми поступками, и, поверьте мне на слово, великие будут такими, какими они должны быть.
Опять же, не может ли эта мысль каким-то образом снизить нашу легкомысленную и самодовольную оценку самих себя? Я не сомневаюсь, что сейчас среди моей аудитории есть несколько людей, которые более или менее сознательно говорили себе, пока я продолжал: «Какое мне отношение ко всем этим разговорам о грехе, грехе, грехе?» Я порядочный человек. Я выполняю все обязанности своей повседневной жизни, и никто не может сказать, что белки моих глаз черные. Я не совершил никаких великих преступлений. О чем все это? Это не имеет ко мне никакого отношения.
Ну, друг мой! дело в том, что в твоей жизни есть целый ряд вещей, в которых только очень поверхностная оценка мешает тебе признать то, что они есть, - малые дела, но великие грехи. Разве это мелочь — идти, как некоторые из вас продолжают из года в год, при этом на ваше поведение, ваши мысли, вашу любовь и ваши желания совершенно не влияет тот факт, что на небесах есть Бог и что Иисус Христос умер? для тебя? Это мелочь? Оно проявляется во множестве незначительных поступков. Это я даю вам; а ты человек почтенный и соблюдаешь заповеди, как можешь. Но «Бога, в руке которого дыхание твое и все пути твои, ты не прославил». Я говорю, что это не малый грех.
Итак, дорогие братья! Я умоляю вас судить себя по этому стандарту. Я никого из вас не обвиняю в грубых беззакониях. Я ничего об этом не знаю. Но я обращаюсь ко всем вам, как и к самому себе, не должны ли мы признать тот факт, что накопленное множество проступков, которые лишь внешне малы, в своей совокупности тяготят нас «бременем тяжелым, как мороз, и глубоким, почти как жизнь».
Наконец, в таком случае, не должны ли мы все обратиться со смиренным сердцем, с признанием наших проступков, признавая, что, будь то пятьсот или пятьдесят пенсов, которые мы должны, нам нечего заплатить, и не обратиться к Нему кто один может избавить нас от привычки и власти этих мелких накопившихся недостатков, и кто один может снять с наших плеч бремя вины и ответственности? Если оросить песок, он станет плодородной почвой. Христос приносит нам реку воды жизни; вдохновляющая, оживляющая и плодотворная сила новой жизни, которую Он дарует, и песок может стать почвой, а пустыня расцветет, как роза. На наших плечах лежит тяжелое бремя. Ах! да! но: «Вот Агнец Божий, который уносит грехи мира!» Что сокрушило Его под маслинами Гефсимании? Что заставило Его воскликнуть: «Боже мой! Почему Ты оставил меня?» Я не знаю другого ответа, кроме одного, за который мировая благодарность слишком мала. «Господь возложил на Него грехи всех нас».
«Песок тяжел», но Христос понес бремя, «Возложи бремя твое на Господа», и оно упадет с твоих освободившихся плеч, и они будут нести отныне лишь легкое бремя Его любви.
ПРИТЧИ xxxi 10-31 — ПОРТРЕТ МАТРОНЫ
«Кто может найти добродетельную женщину?» цена ее намного выше рубинов. 11. Уверено в ней сердце мужа ее, и не будет ему нужды в добыче. 12. Она будет делать ему добро, а не зло, во все дни жизни своей. 13. Она ищет шерсть и лен и охотно работает руками своими. 14. Она подобна купеческим кораблям; она приносит пищу свою издалека. 15. Встает она еще ночью и раздает пищу дому своему и часть служанкам своим. 16. Она рассматривает поле и покупает его; плодами рук своих насаживает виноградник. 17. Она силой препоясывает чресла свои и укрепляет руки свои. 18. Она видит, что товар ее хорош: свеча ее не гаснет ночью. 19. Она возлагает руки свои на веретено, и руки ее держат прялку. 20. Она протягивает руку свою к бедным; да, она протягивает руки свои к нуждающимся. 21. Не боится она снега для дома своего: ибо весь дом ее одет в багряницу. 22. Она делает себе покрывала из ткани; ее одежда шелковая и пурпурная. 23. Муж ее известен у ворот, когда он сидит среди старейшин земли. 24. Она шьет виссон и продает его; и отдает пояса купцу. 25. Сила и честь — ее одежда; и она возрадуется в будущем. 26. Она открывает уста свои с мудростью; и в языке ее закон доброты. 27. Она внимательно следит за порядком своего дома и не ест хлеба праздности. 28. Дети ее встают и называют ее благословенной; и муж ее, и он хвалит ее. 29. Многие дочери поступили добродетельно, но Ты превосходишь их всех. 30. Благоволение обманчиво, и красота суетна; а женщина, боящаяся Господа, будет хвалиться. 31. Дай ей от плода рук ее; и пусть дела ее хвалят ее у ворот» (ПРИТЧИ xxxi 10–31).
Это описание хорошей «матери-домохозяйки» свидетельствует о почетном положении женщины в Израиле. Это было бы невозможно в восточных странах, где к ней относились лишь как к игрушке и лучшей рабыне. Картина примерно одинаково далека от старого мира и от современных представлений о своем месте. Эта «добродетельная женщина» — не кукла, не выпускница и не публичный персонаж. Ее королевство – это дом. Ее произведения «прославляют ее у ворот»; но там среди старших «сидит» ее муж, а не она. В картине нет сантиментов и света супружеской любви. Рисуется не идеальная женщина и не жена, а идеальная глава семьи, от ведения которой, как и от работы мужа, зависит ее благополучие.
Рядом со старым идеалом достаточно места для современных идеалов, но без него они будут весьма неполными. Если мы возьмем за основу эту картину «оракула, которому научила его мать» царя Лемуила, то художницей станет женщина, и ее мотивом может быть набросок той жены, которую должен выбрать ее сын. В любом случае знаменательно, что книга, начавшаяся с великолепного изображения Мудрости в образе прекрасной женщины, а рядом с ней висело уродливое подобие Глупости, завершилась этим очаровательным портретом. Это акростих, и оковы алфавитной последовательности не благоприятствуют прогрессу и непрерывности мысли.
Но я рискну предложить определенный прогресс в изображении, который устраняет кажущуюся бессвязность и ненужное повторение. Во-первых, это три стиха, образующие своего рода пролог или введение (стихи 10-12). Затем следует собственно картина, которая становится единой, если мы предположим, что она описывает растущий материальный успех прилежной домохозяйки, начиная с ее собственного добровольного труда и постепенно расширяясь до тех пор, пока она и ее семья не станут обеспеченными и среди магнатов ее город (стихи 13-29). Затем следуют два стиха эпилога или заключения (стихи 30, 31).
Представление «добродетельный» неудовлетворительно; ибо речь идет не о моральном совершенстве, ни в более широком, ни в более узком смысле, к которому, к несчастью, сузилось это великое слово по отношению к женщине. Наше разговорное выражение «женщина-преподаватель» справедливо передает идею способностей и общих способностей. Мы уже говорили, что в картине не было света супружеской любви. Это верно в отношении основной его части; но никогда не было произнесено более глубокого и краткого выражения сокровенного блаженства счастливого брака, чем в тихих словах: «Надеется на нее сердце мужа ее», со спокойствием удовлетворения, со спокойствием совершенной уверенности. Узы, объединяющие мужа и жену в истинном браке, мало чем отличаются от тех, которые объединяют нас с Богом. Счастливы те, кто своим доверием друг к другу и мирными радостями, которые оно приносит, приводят к объединенному доверию к еще более глубокой любви, отраженной для них в их собственной! Правда, здесь главным образом картина уверенности в том, что жена не расточительница имущества мужа, но сладкая мысль выходит далеко за рамки непосредственного применения. То же самое и с другой общей чертой в стихе 12. Истинная жена есть источник добра, и только добра, во все дни жизни своей, да и за их пределами, когда память о ней сияет, как спокойный запад после безоблачного заката. Это, так сказать, увертюра, следующая за основной частью пьесы.
Оно начинается с описания усердия в сравнительно скромной сфере. Обратите внимание, что в стихе 13 женщина работает одна. Она трудится «охотно» или, как дословно, «с удовольствием своих рук». В нежелании работать нет никакой выгоды. Любовь делает труд приятным, а труд, наполненный радостью, оказывается успешным. На всех своих страницах Библия восхваляет трудолюбие. Это состояние процветания в материальных и духовных вещах. Тщетно мужчины и женщины пытаются уклониться от закона, который делает «пот лба» непременным условием «едания хлеба». Когда коммерция превращается в спекуляцию (так вежливо называют азартную игру, которая, опять же, является синонимом воровства), она может на какое-то время приносить кому-то гораздо более изысканную еду, чем хлеб, но наверняка рано или поздно приведет к нужде отдельных лиц и людей. сообщества. Основой счастья этой хорошей женщины было то, что она работала с желанием. Нет другой основы ни для удачи, ни для любого другого блага, ни для самоуважения, ни для прогресса в знаниях, добре или религии.
Затем ее горизонт расширился, и она увидела способ увеличить свой запас. «Она подобна купеческим кораблям; она приносит пищу свою издалека». Она смотрит вдаль и видит возможности для выгодного обмена. Она тут же пользуется ими и приступает к работе, пока еще темно. Теперь у нее есть домашнее хозяйство, и она не пренебрегает их комфортом, как и своей работой. Еда и дела ставятся перед ними ранним утром, и их хозяйка встает, как только они. Ее труд приносит богатство, и поэтому стих 16 показывает еще один шаг вперед. «Она рассматривает поле и покупает его» и заработала достаточно денег, чтобы засадить его виноградной лозой, и таким образом добавить новый источник дохода и приобрести новое положение владельца земли.
Но процветание не заставляет ее ослаблять свои усилия, поэтому в стихах 17-19 нам снова говорится о том, что она сокращала часы сна и работала с шерстью и льном, что было бы бесполезной тавтологией, если бы не было каких-то новых обстоятельств, объясняющих повторение. Ободренная успехом, она «препоясывает чресла свои силой», и, поскольку она видит, что «торговля ее прибыльна», она тем более побуждается к труду. Она до сих пор работает своими руками (вер. 19). Но руки, занятые прялкой и веретеном, также простерты с милостыней на раскрытой ладони и простерты в готовности помочь нуждающемуся. Женщина, лишенная чувств из-за богатства, — чудовище. Процветание часто приводит людей к скупости в благотворительных пожертвованиях; но если то же самое произойдет с женщиной, то она проклята вдвойне. Жалость и милосердие занимают свое место в женских сердцах. Если они настолько заняты держанием прялки или пера, что становятся жесткими и нечувствительными к крику страдания, они теряют свою славу.
Затем следует серия стихов, описывающих, как увеличение богатства приносит пользу ее семье и ей самой. Преимущества носят чисто материальный характер. Ее дети «одеты в багряницу», что было названием не только краски, но и вещества. Очевидно, в этот цвет окрашивалась только толстая ткань, поэтому она годилась для зимней одежды, даже если погода в Палестине была настолько суровой, что выпадал снег. Ее дом был обставлен «коврами», или, скорее, «подушками» или «подушками», которые являются более важными предметами мебели, где люди лежат на диванах, чем там, где они сидят на стульях. Ее собственный костюм - костюм богатой женщины. «Пурпур и тонкий лен» — символы богатства, и она достаточно женщина, чтобы носить их. Нет ничего предосудительного в том, чтобы вести образ жизни, соответствующий своему положению. Таким образом, ее дети и она сами пользуются преимуществами ее труда; а муж, у которого, по-видимому, не так уж много собственных дел, получает свою долю от того, что сидит среди богатых и почетных жителей города, «у ворот», главного места встреч для бизнеса и сплетен.
Стих 24 возвращается к теме усердия женщины. Она занялась «судоходным бизнесом», занимаясь экспортной торговлей с «торговцами» — буквально «хананеями» или финикийцами, великими торговцами Востока, от которых, без сомнения, она получила «пурпур» своей одежду в обмен на ее производство. Но платье у нее было лучше, чем любое, сотканное на ткацком станке или купленное за товары. «Сила и достоинство» одевают ее. «Она смеется в грядущее время»; то есть она способна смотреть вперед, не опасаясь бедности, потому что она накопила достаточную сумму. Такое ожидание вперед может напоминать взгляд богатого человека из притчи, самонадеянность, но оно также может быть совместимо с искренним признанием Божьего провидения. Как в 20-м стихе милосердие сочеталось с трудолюбием, так и в 26-м стихе более мягкие качества сочетаются с силой и достоинством и спокойным ожиданием будущего.
Дается представление о «самом пульсе» женской природы. Сила настоящей женщины всегда нежна, а ее достоинство привлекательно и грациозно. Процветание не вскружило ей голову. «Мудрость», сошедшая с небес дева, глубокую музыку призыва которой мы слышали в первых главах Притчей, обитает с этой очень практичной женщиной. Это словосочетание дает урок о том, что Небесная Мудрость имеет поле для проявления в общих обязанностях напряженной жизни, не обитает в отшельниках, монастырях или учебе, но может направлять и вдохновлять заботливую домохозяйку в ее задаче мудрого содержания своей жизни. товары мужа вместе. Старая легенда о нисходящем божестве, которое стало пасти коз, верна и о небесной Мудрости, которая придет и будет жить на кухнях и в магазинах.
Но идеальная женщина обладает не только мудростью в поступках и словах, но и «закон доброты у нее на языке». Процветание не должно лишать ее милосердного поведения. Ее слова должны пылать спокойным пламенем любви, опускающейся до скромных и недостойных вещей. Если богатство приводит к самонадеянному расчету на будущее и поскольку у нас «много добра лежит на многие годы», мы не видим другого применения досугу, кроме как есть, пить и веселиться, то мы фатально ошибаемся в своем счастье и своем долге. Но если нежное сострадание и помощь будут на наших устах, в наших сердцах и делах, процветание будет благословенным.
И эта идеальная женщина не расслабляется в своем усердии, хотя она и преуспела. Стих 27 кажется совершенно ненужным повторением того, что уже было обильно сказано, если только мы не предположим, как и раньше, новые обстоятельства, объясняющие повторное введение прежней характеристики. Это, как мне кажется, возросшее богатство героини, которое могло бы заставить ее ослабить бдительность. Некоторое расслабление можно было ожидать и простить; но в конце, как и в начале, она заботится о своем хозяйстве и сама прилежна. Картина относится только к внешним вещам. Но мы должны помнить, что один и тот же закон применим ко всем и что любое благо, будь то мирское богатство или интеллектуальное, моральное или религиозное, сохраняется только благодаря непрерывному упражнению тех же самых энергий, которые завоевали его вначале.
Стихи 28 и 29 представляют собой панегирик, произносимый детьми и мужем. Первые «поднимаются» как в знак почтения; последняя заявляет о своем превосходстве над всеми женщинами гиперболическим языком, естественным для любви. Счастлив тот человек, который после долгих лет супружеской жизни может повторить оценку своей ранней любви со спокойной уверенностью, рожденной опытом!
Эпилог в стихах 30 и 31 не является продолжением речи мужа. Это сразу указывает на урок из всей картины для царя Лемуила и раскрывает корень описанных достоинств. Красота обманчива. Пусть молодые люди заглянут глубже, чем просто красивое лицо. Пусть молодые женщины стремятся к той красоте, которая не увядает. Страх Господень лежит в основе всякого добра, которое сохранится несмотря на разрывы и утомления супружеской жизни, и всех домашних трудолюбий, которые не являются простым грязным эгоизмом или рабским трудом. Узкая арена семейной жизни представляет собой подходящее место для проявления высочайших дарований и милостей; и женщина, которая сделала дом ярким, завоевала и сохранила любовь мужа и уважение детей, может позволить тому, кто ухватится за более заметные награды, которых так жаждут женщины в наши дни. Она выбрала лучшую часть, которую у нее не отнимут. Она получит «плод рук своих» и сейчас, и в будущем, если страх Господень был корнем, из которого вырос этот плод; и «дела ее прославят ее у ворот», хотя она тихо сидит у себя дома. Хорошо, когда наши дела трубят нашу славу, и когда говорить о них — значит хвалить нас.
Весь отрывок — это прославление домашней жизни, руководство для жен и матерей, прекрасный идеал того, насколько благородной может быть жизнь занятой матери, показ молодым мужчинам того, чего им следует искать, а молодым женщинам того, чего они хотят. следует стремиться. Для следующего поколения было бы хорошо, если бы молодые женщины этого поколения так же заботились о том, чтобы строить клетки, как сети, развивать в себе качества, которые сохраняли бы любовь в доме, а также развивать привлекательность, которая манит его на ноги.

ЭККЛЕЗИАСТ; ИЛИ ПРОПОВЕДНИК
ЭККЛС. я. 4. ЧТО ПРОХОДИТ И ЧТО ПРЕБЫВАЕТ
«Одно поколение проходит, и другое приходит, а земля пребывает вовек» (ЭККЛС). я. 4.
«И мир проходит, и похоть его; а исполняющий волю Божию пребывает вовек» (1 ИОАННА 2). 17.
Великая река может протекать через несколько королевств и носить несколько названий, но ее течение не прерывается. Река времени течет непрерывно, не обращая внимания на даты и календари. Значение, которое мы придаем началу или концу лет и столетий, является сентиментальной иллюзией, но даже иллюзия, которая пробуждает нас к сознанию незаметного скольжения реки, может принести нам пользу, и нам нужна вся помощь, которую мы можем найти. мудрому ретроспективному взгляду и трезвому предвкушению. Поэтому мы должны позволить сезону окрашивать наши мысли, даже если мы чувствуем, что, поддаваясь этому импульсу, мы воображаем то, что не имеет реальности при переходе от последнего дня одного столетия к первому дню другого.
Я не собираюсь обсуждать в этой проповеди ни старый век, ни новый в их более широких социальных и других аспектах. Это было сделано в изобилии. Мы лучше всего внесем свой вклад в то, чтобы дни, годы и столетия стали такими, какими они должны быть, если позволим истинам, исходящим из этих объединенных текстов, проникнуть в нашу индивидуальную жизнь и повлиять на нее. Я соединил их вместе, потому что они столь поразительно противоположны, оба истинны, и, тем не менее, рассматривают одни и те же факты с противоположных точек зрения. «Земля», которая «пребудет вовек», — это не совсем то же самое, что Апостол подразумевает под «миром», который «преходит», а «рода», которые приходят и уходят, — это не совсем то же самое, что люди, «пребывающие для» всегда.' Но все же антитеза реальна и впечатляюща. Горькая меланхолия Проповедника была лишь поверхностью; радостная вера Апостола была намного глубже, и, соединив вместе два набора мыслей и взглядов на человека и место его обитания, мы получаем уроки, которые вполне могут сформировать нашу индивидуальную жизнь.
Итак, позвольте мне попросить вас, прежде всего, взглянуть на…
I. Печальное и поверхностное учение Проповедника.
Теперь, читая книгу Экклезиаста, которую, боюсь, многие люди вообще не читают, мы должны всегда помнить, что дикие и горькие вещи, которые проповедник так обильно говорит на протяжении всей книги, не представляют его конечной цели. убеждения, а мысли, которые он усвоил на своем пути от заблуждения к истине. Его первое слово: «Все суета!» Это убеждение зародилось в его сердце, как оно зародилось в сердце каждого человека, который поступает так же, как он, а именно, ищет твердого добра вдали от Бога. Это его отправная точка. Это не верно. Все не суета, кроме как для какого-нибудь пресыщенного циника, ставшего циничным из-за неудачи своего сладострастия и для которого «здесь все не в порядке», и все кажется желтым, потому что его собственная желчная система не в порядке. Это начало книги, и в ней есть масса других вещей, столь же односторонних, столь же цинично-жестких, а потому поверхностных. Но конец таков: «Давайте послушаем заключение всего дела; бойся Бога и соблюдай заповеди Его, ибо в этом весь долг человека». В его путешествии из одной точки в другую мой текст является первым шагом: «Одно поколение уходит, и другое приходит: земля пребудет вовек».
Он смотрит на человечество и видит, что с одной стороны мир полон рождений, а с другой – смертей. Гробы и колыбели кажутся ему главными предметами обстановки, и он слышит топот, топот, топот поколений, идущих по почве, пронизанной могилами, и потому глухо звенящей в их поступях. Все зависит от точки зрения. Странная история человечества подобна куску расстрелянного шелка; держите его под одним углом, и вы увидите темно-фиолетовый цвет, держите его под другим углом, и вы увидите яркие золотистые оттенки. Посмотрите с одной точки зрения, и вам покажется, что это долгая история исчезающих поколений. Посмотрите на хвост процессии, и вы увидите жизнерадостное зрелище нетерпеливых молодых лиц, идущих вперед, и сильных ног, ступающих по новой дороге. Но все же общий эффект этого бесконечного шествия состоит в том, чтобы внушить наблюдателю мимолетность человечества. И эта здоровая мысль становится еще более острой из-за сравнения, которое автор здесь проводит между мимолетными поколениями и вечной землей. Человек — господин земли и может формировать ее для своих целей, но она остается, а он уходит. Он всего лишь жилец в старом доме, в котором жило несколько поколений жильцов, каждый из которых какое-то время говорил: «Это мое»; и все они разлетелись, а дом стоит. Альпы, через которые штурмовал Ганнибал, через которые готы хлынули на плодородные равнины Ломбардии, через перевалы которых средневековые императоры вели свои войска, через чьи вершины Наполеон привел своих людей, в чьих недрах это поколение прорыло свои туннели, стоят такие же, и так же улыбаться среди их снегов, преходящим существам, проползшим по ним. Первоцвет на скале из года в год цветет на одном и том же месте, и природа и она верны своему завету, но упавшие на них глаза поэта запечатлены пылью. Поколения ушли, а преходящий цветок остался. «Одно поколение приходит, другое уходит», и трагедия становится еще более трагичной, потому что сцена остается неизменной, а «земля пребудет вечно». Вот что должен сказать смысл – «глупые чувства» – и это все, что может сказать смысл. Это все, что можно сказать? Если это так, то горький вывод Проповедника верен: «все суета и погоня за ветром».
Из этого неоспоримого, но, как я утверждаю, частичного факта, он немедленно выводит общий вывод, который невозможно опровергнуть, если принять то, что он сказал в моем тексте, как достаточное и полное описание человека и места его обитания. . Если, говорит он, верно, что одно поколение приходит, а другое уходит, а земля пребывает вечно, и если это все, что следует сказать, то все вещи полны труда. Существует огромная деятельность, но нет прогресса; все это вращательное движение по кругу, по кругу, и одни и те же объекты появляются снова и снова по мере вращения колеса, и жизнь тщетна. Да; так и есть, если только нечего сказать, и жизнь, которая столь бесполезна, также, как мне кажется, необъяснима, если ты вообще веришь в Господа. Если человек, будучи тем, чем он является, полностью подчинен этому закону мутации и разложения, то он не только делается «немного ниже ангелов за страдания смерти», но и уступает этой настойчивой старой матери. -земля, из лона которой он пришел. Если все, что вам нужно сказать о нем, это: «Прах ты, и в прах возвратишься», тогда жизнь тщетна, и Бог не оправдан за то, что создал ее.
И есть еще одно следствие, если это все, что мы можем сказать. Если циничная мудрость Экклезиаста является последним словом, то я не утверждаю, что мораль уничтожена, потому что добро и зло не зависят ни от веры в Бога, ни от веры в бессмертие. Но я утверждаю, что заявление о том, что мимолетная, преходящая жизнь земная — это все, наносит ошеломляющий удар по всей благородной этике и парализует значительную часть высших форм человеческой деятельности, и что, как это было исторически, в большом масштабе, и, вообще говоря, будет так, что человек, чье кредо только «Завтра мы умрем», очень быстро придет к выводу: «Будем есть и пить», а чувственные наслаждения и низшая сторона его натуры станет доминирующей.
Итак, Проповедник не дошел до сути всех вещей ни в своем первоначальном убеждении, что все суета, ни в том, что он положил первым шагом к установлению того, что человек проходит, а земля пребывает. Есть еще что сказать; печальное, поверхностное учение Проповедника нуждается в дополнении.
Теперь обратимся на минутку к тому, что дополняет это.
II. Радостное и глубокое учение апостола.
Циник никогда не видит глубины; это предназначено для мистического глаза влюбленного. Итак, Иоанн говорит: «Нет, нет; это еще не все. Вот истинное положение дел: «Мир проходит, и похоть его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек». не противоречивым, а дополняющим учение о преходящем мире и пребывающих людях. Я не думаю, что Иоанн держал в уме этот стих из Экклезиаста, поскольку слово «пребывать» — одно из его любимых выражений, и оно постоянно встречается. Но даже если он этого не сделал, мы находим в его высказывании необходимую поправку к первому тексту. Как я уже сказал, и теперь осталось только повторить это в предложении, антитеза не так уж полна, как кажется. «Мир» Иоанна — это не «земля» Проповедника, но он подразумевает под этим, как мы все знаем, совокупность сотворенных вещей, включая людей, рассматриваемых отдельно от Бога, и поскольку он включает в себя добровольных агентов, противостоящих небу. и воля Божия. Он имеет в виду землю, оторванную от Бога и ставшую тем, чем ей не суждено было быть, служителем зла, и он имеет в виду людей, поскольку они отделились от Бога и стали чуждыми, если не положительно антагонистическая компания.
Возможно, он имел в виду, говоря словами нашего текста, нарушение существующего порядка вещей, которое он предвидел как надвигающееся и уже начавшее действовать вследствие пришествия Иисуса Христа, сияния истинного Света. Ибо, возможно, вы помните, что в предыдущей части послания он употребляет точно то же выражение, со значительными вариациями. Здесь, в нашем тексте, он говорит: «Мир проходит»; там он говорит: «Тьма прошла, и теперь сияет истинный свет». Он видит начавшийся и продолжающийся процесс, в котором вся кажущаяся прочной ткань безбожного общества растворяется и тает. И говорит он, среди всех этих перемен есть тот, кто остается неизменным, человек, исполняющий волю Божью.
Но хотя бы на мгновение мы можем принять более низкую точку зрения и увидеть здесь прямое противоречие Проповедника. Он сказал: «Люди уходят, а мир пребывает». «Нет», — говорит Джон; «Твои собственные псалмопевцы могли бы научить тебя лучше: «Как одежду переменишь их, и изменятся они». позже наука научила нас такому смыслу, о котором не могли мечтать ни Проповедник, ни Апостол. Ибо как с самого начала действовали силы, которые из огненного тумана образовали солнце и планеты, так и те же самые силы, продолжая действовать, стремятся к концу системы, которую они начали; а сужающееся солнце, уменьшенный свет, пониженная температура и более узкие орбиты, по которым будут вращаться планеты, предсказывают, что «элементы расплавятся от пылкого жара» и что все сотворенное однажды должно прекратить свое существование. Природа — это истинная паутина Пенелопы, вечно тканая и вечно распутываемая, и в самом чисто физическом и научном смысле мир уходит. Но тогда, поскольку мы с вами принадлежим в каком-то сегменте нашего существа к тому, что таким образом проходит, мы подчиняемся одним и тем же законам, и все, что рождено, должно умереть. Так приходят поколения, и в самом своем приходе они несут пророчество об их уходе. Но, с другой стороны, существует внутреннее ядро нашего существа, для которого материальное является лишь временной оболочкой и периферией, которая не содержит ничего материального, но духовного, и которое «пребудет вечно».
Но поднимем мысль скорее в область истинной антитезы, которую размышлял Иоанн, которая есть не столько разрушение материального и стойкость духовного, сколько сущностная бренность всего, что противоречит воле. Бога и сущностной вечности всего, что соответствует этой воле. Итак, говорит он: «Мир проходит, и похоть его». Вместе с ним погибают и захватившие его желания, или, может быть, еще вернее, погибает и предмет желания, а вместе с ним прекращается и возможность их удовлетворения, но само желание остается. Но как насчет человека, чья жизнь была посвящена видимым и временным вещам, когда он оказывается в таком состоянии, когда ничто из этого его не сопровождало? Ничто не могло бы утолить его похоти, если он сластолюбец. Никаких мешков с деньгами, бухгалтерских книг или чековых книжек, если он плутократ, капиталист или скряга. Никаких книг или словарей, если он простой студент. Ничего о его призвании, если он жил для «мира». Но тем не менее аппетит сохраняется. Разве это не будет жажда, которую невозможно утолить?
«Мир проходит, и похоть его», и все, что враждебно небу или отделено от Него, по существу подобно «пару, который появляется на короткое время, а затем исчезает», тогда как человек, исполняющий волю, Божий пребывает вечно, поскольку Он непоколебим среди перемен.
«Свою руку добрый человек упирает в небо,
И позволяет земле катиться и не обращает внимания на ее праздный вихрь».
Он «пребудет вечно» в том смысле, что его работа вечна. В одном очень глубоком и торжественном смысле ничто человеческое никогда не умирает, но в другом — всему, что не движется в том же направлении и не движимо импульсом воли Божией, суждено быть нейтрализовано и сведено к нулю в один момент. последний. Может быть ряд цифр длиной до самых неподвижных звезд, но если перед ними нет значащей цифры, которая исходит из послушания воле Божией, все представляет собой лишь цепочку цифр. и их конечный результат — ничто. И он «пребывает вовек», в самом блаженном и глубоком смысле, в том смысле, что через свою веру, которая зажгла его любовь, и его любовь, которая привела в движение его практическое послушание, он становится участником самой вечности живых существ. Бог. «Это жизнь вечная» — не просто знать, но «исполнять волю» нашего Отца. Ничто другое не продлится долго и ничто не будет процветать, так же как кусок коряги не сможет остановить Ниагару. Соединись с волей Божией, и ты пребудешь.
А теперь позвольте мне, как можно короче, собрать воедино...
III. Простые практические уроки, которые можно извлечь из обоих этих текстов.
Могу ли я сказать, не выглядя болезненным или непрактичным, один урок заключается в том, что нам следует развивать в себе чувство мимолетности этой внешней жизни? Один наш старый автор где-то говорит, что полезно понюхать кусок дерна с погоста. Я знаю, что много вреда было нанесено представлением христианства главным образом как схемы, призванной обеспечить человеку мирную смерть, и что многие болезненные формы благочестия отвели слишком большое место созерцанию черепов и скрещенных костей. Но, несмотря на все это, воспоминание о смерти, присутствующее в нашей жизни, часто положит прохладную руку на пульсирующий лоб; и, как кусок льда, использованный искусным врачом, снизит температуру и остановит слишком бурное биение сердца. «Так научи нас считать наши дни, чтобы мы могли приложить свои сердца к мудрости». Оно будет приносить энергию и побуждать нас говорить, подобно нашему Господу: «Нам должно делать дела Пославшего Меня, доколе есть день; наступает ночь».
Позвольте мне сказать еще раз: очень простой и практический урок состоит в том, чтобы копать глубоко в поисках нашего фундамента, под накопившимся мусором. Если человек желает построить дом в Риме или Иерусалиме, ему придется спуститься на пятьдесят или шестьдесят футов вниз, сквозь черепки керамики, битую черепицу, истертый мрамор и пыль древних дворцов и храмов. Нам предстоит пробить шахту сквозь все поверхностные слои и заложить первые камни на Скалу Веков. Не стройте на том, что дрожит и трясется под вами. Не пытайтесь проложить жизненный путь через водоросли, или, как это называют в Египте, «шудд», который плывет по поверхности Нила, уплотненный на многие мили, но являющийся лишь пленкой на поверхности Нила. река, которая когда-нибудь будет смыта. Стройте на Боге.
И последний урок: давайте позаботимся о том, чтобы наша воля находилась в гармонии с Его, а дело наших рук — с Его делом. Мы можем делать это во всех аспектах нашей повседневной жизни. Разница между работой, которая сморщивается и исчезает, и работой, которая остается, заключается не столько в ее внешнем характере или материалах, на которые она расходуется, сколько в мотиве, из которого она исходит. Так что, если можно так сказать, если две женщины сидят лицом к лицу у одного и того же жернова и вращают одну и ту же ручку, одна из них за одну половину окружности, а другая за другую и перемалывает одну и ту же кукуруза, работа человека может быть «золотом, серебром и драгоценными камнями», которые выдержат искушающий огонь; а другое может быть «деревом, сеном, соломой», которые должны быть сожжены. «Тот, кто творит волю Божию, пребывает вовек».
Итак, давайте настроимся, дорогие друзья! нашим нескольким задачам на предстоящий год. Неважно о веке, оно само о себе позаботится. Делайте свою маленькую работу в своем уголке и будьте уверены в том, что среди перемен вы останетесь неизменным, среди смуты вы сможете стоять спокойно, в смерти вы вступите в более полную жизнь и что то, что для других является концом, будет быть для тебя началом. «А у кого дело устоится, тот получит награду», и сам он пребудет с пребывающим Богом.
Жестокий циник сказал половину правды, когда сказал: «Уходит одно поколение, приходит другое; но земля пребывает». Мистический Апостол увидел истину твердо и увидел ее целиком, когда сказал: «Вот! мир проходит и похоть его; а исполняющий волю Божию пребывает вовек».
ЭККЛС. я. 9. ПРОШЛОЕ И БУДУЩЕЕ
«Что было, то и будет; и что делается, то и будет делаться, и нет ничего нового под солнцем» (ЭККЛС). я. 9.
«Чтобы он больше не жил остаток своего времени во плоти похотям человеческим, но по воле Божией. 3. Ибо времени, прошедшего в нашей жизни, может быть достаточно, чтобы мы исполнили волю язычников» (1 ПЕТР 4). 2, 3.
Если вы внимательно посмотрите на эти два отрывка, я думаю, вы увидите, что они подразумевают две разные и в некоторых отношениях противоречивые мысли о будущем в его отношении к прошлому. Первый из них — это несколько преувеличенное изложение унылой и удручающей философии, которая говорит нам, что как во внешнем мире, так и в отношении человеческой жизни существует огромная деятельность и никакого прогресса, что все движется кругом, как сцены в какой-то круговой панораме, что, пройдя круг, оно возвращается снова, что это одно и то же снова и снова, что жизнь — это, так сказать, беговая дорожка с огромной работой мышц; но все снова ни к чему не приводит. «Реки впадают в море, и море не наполняется, и куда реки берутся, туда они и возвращаются; и ветер идет на юг, поворачивает на север и кружится постоянно. Все полно труда, и все уже сделано, и нет ничего свежего; все плоское, несвежее и нерентабельное».
Что ж, это не совсем так, но хотя это и не совсем так, хотя это и преувеличение, и хотя вывод, который на этом построен, не вполне удовлетворительен и глубок, тем не менее, сама мысль содержит в себе очень многое. это верно и важно и может быть очень полезно и полезно для нас сейчас; ибо существует как религиозный, так и нерелигиозный способ утверждать, что нет ничего нового под солнцем. Это может быть изложение материальной, пресной, бесполезной, ложной философии или это может быть выражение глубочайшего, счастливейшего и миролюбивого религиозного доверия и доверия.
Другой отрывок подразумевает противоположное представление о человеческой жизни: хотя многое в моем будущем может быть точно таким же, как и мое прошлое, существует область, в которой вполне возможно сделать завтра непохожим на сегодня, и так решить и действовать так, чтобы «прошедшее время нашей жизни» могло отличаться от «остального времени нашей жизни во плоти»; что в человеке может произойти великая революция, и что, хотя внешняя жизнь непрерывна и одинакова, задачи, которые предстоит выполнить, одни и те же, и радости одни и те же, может быть такая глубокая и радикальная разница в духе и мотив, по которому они совершаются, заключается в том, что то, что было, не есть то, что будет, и для нас может быть что-то новое под солнцем.
И поэтому сейчас я думаю, что мы можем рассматривать эти два отрывка в их связи – их противоположность и их параллелизм – как подсказывающие нам две очень полезные, взаимодополняющие мысли о неизвестном будущем, которое простирается перед нами – во-первых, о субстанциальном тождестве будущее с прошлым; во-вторых, возможное полное непохожесть будущего и прошлого.
Итак, сначала попытаемся составить впечатление из первой фразы этого убеждения, насколько оно истинно, относительно тождества того, что будет, с тем, что было. Непосредственная связь, в которой произносятся слова, касается, главным образом, внешнего мира, физической вселенной и лишь во вторую очередь и второстепенно — относительно жизни человека. И мне нет нужды напоминать вам, как идея об абсолютном одинаковости и непрерывном повторении прошлого и будущего получила развитие благодаря развитию физической науки в наше время. Кажется, что этому, без сомнения, противоречит постоянное появление новых вещей здесь и там, но они говорят нам, что новизна - это только вопрос расположения, что к атомам никогда не было прибавления с самого начала вещей, что все стоят так же, как были от самого начала и основания всех вещей, и что все, что кажется новым, есть только новое устройство, так что то, что было, есть то, что будет. И тогда приходит другая мысль, на которой мне нет нужды останавливаться ни на мгновение, что нынешнее состояние вещей вокруг нас является результатом единых сил, которые действовали прямо с самого начала. И все же, хотя все это совершенно верно, мы переходим к нашей собственной человеческой жизни и находим там истинное применение таких слов, как эти: завтра должно быть похоже на вчера. Есть один очень важный смысл, в котором верно обратное, и ни одно завтра не может быть похоже на вчера, поскольку, как бы события ни были одинаковыми, мы настолько разные, что даже в отношении самых проторенных и сбившись с дорог повседневной жизни, мы все можем сказать: «Мы еще не проходили этим путем!» Мы не можем вернуть то, что ушло — то, что ушло, ушло во благо или во зло, безвозвратно, как снег или аромат прошлогодних цветов. Осмелюсь сказать, что здесь передо мной многие говорят себе: «Нет! жизнь никогда больше не сможет стать тем, чем была для меня жизнь, и единственное, в чем я совершенно уверен относительно завтрашнего дня, это то, что совершенно невозможно, чтобы оно когда-либо было таким, как было вчера! Несмотря на то, что слово моего текста — истинное слово, то, что было, — это то, что будет. Мне нет нужды останавливаться на основаниях, на которых зиждется эта уверенность, например, на том, что силы, формирующие завтра, такие же, как и силы, формировавшие вчера; что мы с тобой по своей природе одинаковы, и что могучая Рука, которая его формирует, одна и та же; что каждое завтра — дитя всех вчерашних; что то же самое общее впечатление будет пронизывать будущее, как и прошлое. Хотя события могут быть разными, общий отпечаток и характеристики их будут одинаковыми, и когда мы перейдем в новую область человеческой жизни, мы обнаружим, что идем не туда, где до нас не было следов, но что все вокруг нас земля утоптана гладко.
«То, что было, — это то, что будет». Таким образом, хотя это в целом верно в отношении будущего, позвольте мне на минуту или две дать вам один или два простых, простых кусочка избитой мудрости, основанных на такой мысли. И прежде всего позвольте мне сказать вам следующее: «Ну, тогда давайте научимся смягчать наши ожидания относительно того, что нас может ожидать». Особенно я говорю сейчас с молодой частью моей паствы, для которой жизнь только начинается, и для которой она естественным образом окрашена в розовый цвет, и которым предстоит многое новое для них, новые обязанности, новые отношения, новые радости. Но хотя это особенно верно для них, это верно для всех. Это странная иллюзия, в которой мы все живем до самого конца нашей жизни, если только путем размышлений и усилий мы не станем ее мастерами и не увидим вещи в простом дневном свете здравого смысла, что будущее так или иначе станет ярче. , лучше, полнее ресурсов, полнее благословений, свободнее от печали, чем было в прошлом. Мы переворачиваем каждый новый лист, знаменующий новый год, и не можем не думать: «Ну вот! возможно, в его хранилищах для меня припасено что-то более светлое и лучшее». Возможно, это хорошо, что у нас должна быть такая мысль, ибо если бы мы не были так увлечены, хотя бы это было иллюзией, я не знаю, что мы смогли бы жить так, как мы живем. Но не будем забывать в часы тишины, что нет никаких оснований ожидать, что любое из этих произвольных, условных и нереальных различий календарей и дат будет иметь какое-либо значение в той однородной нити нашей жизни, которая просто протекает то же самое, что наматывается с великого барабана будущего на великий барабан прошлого, и все это сплетено из одного волокна, имеет один калибр и один вид материала от начала до конца. Итак, давайте будем довольны тем, где мы находимся, и не воображаем, что, когда я получу то, чего жду, когда я попаду в то положение, которого жду, все будет сильно отличаться от того, что есть сегодня. Жизнь — это одно целое, будущее и прошлое, закономерность проходит от начала до конца, и суть одна и та же. Так что не проявляйте слишком большого энтузиазма, вы, люди, страстно стремящиеся к социальному и политическому прогрессу. Все будет так же, как раньше, возможно, с некоторым медленным, постепенным, бесконечно малым приближением к более высокому идеалу и более благородным стандартам; но не будет ни прыжков, ни разрывов, ни скачкообразного продвижения. Мы должны довольствоваться принятием закона, согласно которому нет ничего нового под солнцем. Подобно тому, как вы приложили бы кусок целебного льда к разгоряченному лбу, возложите этот закон на лихорадочные ожидания некоторых из вас относительно будущего, и пусть сердце бьется тише и с большим удовлетворением от признания этого закона. .
И тогда я могу сказать, что в то же время, хотя я не буду останавливаться на этом более чем на мгновение, давайте воспользуемся той же мыслью, чтобы научить нас умерять наши страхи. Не бойтесь, что что бы ни случилось, это разрушит существенное сходство между прошлым и будущим; и поэтому оставьте все эти резкие и ужасающие мысли, которые смешиваются со всеми нашими ожиданиями грядущего времени, оставьте их очень тихо в стороне и скажите: «Ты был моим Помощником, не оставляй меня и не оставляй меня, о Боже моего спасения». .'
И еще есть один или два момента, которых я хочу затронуть, и позвольте мне просто назвать их. Не давайте настолько преувеличивать эту мысль о существенном сходстве будущего и прошлого, чтобы сгладить жизнь и сделать ее тоскливой, бесполезной и незначительной. Давайте скорее почувствуем, как я скажу сейчас, что, хотя структура остается той же самой, хотя общие характеристики не будут сильно отличаться, внутри этого единообразия есть место для всей возможной игры разнообразия и интереса, а также серьезности и энтузиазма. , и надежда. Они наихудшим образом используют эту неизменность и непоколебимость вещей, которые говорят, как представлен унылый человек в начале книги Экклезиаста, говорящим, что, поскольку все остается таким, каким оно было и было, все есть суета. Это не верно. Не позволяйте однообразию жизни ослабить ваш интерес к великому чуду каждого нового дня, с его новым продолжением древних благословений и непоколебимой милости нашего Господа.
И давайте твердо придерживаться гораздо более глубокой истины о том, что будущее будет таким же, как прошлое, потому что Бог тот же. Божье вчера — это Божье завтра — та же любовь, те же ресурсы, та же мудрость, та же сила, та же поддерживающая Рука, то же всеобъемлющее Присутствие. «Тысяча лет как один день, и один день как тысяча лет»; и когда мы говорим, что нет ничего нового под солнцем, давайте почувствуем, что глубочайший способ выразить эту мысль таков: «Ты тот же, и Твои непоколебимые цели не знают изменения».
Обратимся к другой стороне мысли, подсказанной вторым отрывком текста. Оно говорит нам, как я уже сказал, о возможном полном несходстве между будущим и прошлым. Завтра — это дитя вчерашнего дня, это само собой разумеющееся; «что посеет человек, то и пожнет» — конечно; существует устойчивое единообразие природы, и действующие одни и те же причины придают будущему во многом ту же общую структуру, какой было все прошлое, - будь оно так; и все же в пределах этого тождества в самотождественность завтрашнего дня может быть вдохнута такая полная разница в характерах, темпераментах, мотивах, направлении жизни, что вся моя жизнь может быть революционна, все мое существо, я был скажу: расколотая надвое, моя старая жизнь похоронена и забыта, а новая жизнь может возникнуть из хаоса и из мертвых. Конечно, вопрос, Возможна ли такая переделка? поднимается очень торжественно для людей, для большинства из них, ибо я полагаю, что мы все знаем, что значит быть побежденным раз за разом в попытке избавиться от власти какой-то привычки или зла и изменить поведение и поведение. направление всей жизни, и мы должны сказать: «Больше нет смысла пытаться, моя жизнь должна течь по руслу, которое я для нее проложил; Я заправил постель и должен лечь на нее; Я не могу избавиться от этих вещей». И, несомненно, в некоторых аспектах перемены невозможны. Существуют определенные ограничения естественной предрасположенности, которые я никогда не смогу преодолеть. Например, если у меня нет музыкального слуха, я не смогу стать музыкантом. Если у меня нет математических способностей, бесполезно корпеть над Евклидом, потому что из самых лучших побуждений я ничего из этого не сделаю. Мы должны работать в пределах нашей природной склонности и шить одежду в соответствии с нашей тканью. В этом отношении завтра будет как вчера, и никаких перемен быть не может. И совершенно верно, что характер, который представляет собой великий осадок из вод поведения, становится неустойчивым, привычки становятся стойкими, а воля человека ослабевает от долгого потакания любому образу жизни. Но несмотря на все это, полностью признавая все это, я здесь сейчас, чтобы сказать каждому мужчине и женщине в этом месте: «Друг, с этого момента ты можешь сделать свою жизнь такой непохожей на запятнанную, запятнанную, порочную, несовершенную, греховную». после того, как никакие слова, кроме слов Нового Завета, не смогут выразить этот факт. «Если кто-нибудь будет в Господе, то он новая тварь, все старое прошло». Ибо все мы знаем, как в любой жизни приход какого-то большого убеждения, в которое раньше не верили или не воспринимали, может изменить всю предвзятость, сложившуюся в настоящее время. и его направление; как в любую жизнь приход новой любви, которую раньше не лелеяли и не лелеяли, может облагородить и преобразить всю ее природу; как в любой жизни появление новых мотивов, которым раньше не подчинялись и не признавались, может сделать все новым и иным. Эти три простых принципа — сила убеждения, сила привязанности и сила мотива — достаточно широки, чтобы на них можно было построить это великое, полезное и обнадеживающее обещание, данное всем нам: «Прошлого времени нашей жизни может быть достаточно для нас». исполнить волю язычников», чтобы «отныне мы могли жить остаток нашего времени во плоти по воле Божией».
Вам, кто жил прошлым, мало обращая внимания на высшие силы и принципы любви Христа и Евангелия Божьего в Нем, я предлагаю радикальную революцию; и я говорю вам, что, если хотите, вы можете в этот день начать жизнь, которая, хотя во внешних вещах, в сохранении некоторых привычек, в сохранении характера, будет такой же, как вчера, все будет находиться под влиянием совершенно нового , и инновации, и обновление власти. Я спрашиваю вас, не думаете ли вы, что с вас достаточно, выражаясь языком моего текста, в части повиновения воле плоти; и я умоляю вас, чтобы вы позволили этим великим принципам, этим великим убеждениям, которые окружают и объясняют крест Иисуса Христа, влиять на ваш разум, характер, привычки, желания, мысли, действия; что ты подчинишься новой силе Духа жизни в Господе, которая дарована нам, если только мы подчинимся ей и смиренно возжелаем ее. И к вам, кто в какой-то мере жил под этим могущественным влиянием, я прихожу с посланием для вас и для себя, что грядущее время может, если мы захотим, быть наполненным гораздо полнее, чем оно есть; «Завтра может быть таким же, как сегодня, и гораздо более обильным». Я верю в терпеливое, размышляющее и обстоятельное изучение прошлого. Старая пословица гласит: «Каждый мужчина к сорока годам становится либо дураком, либо врачом»; и любой мужчина или женщина к тому времени, когда им не исполнится десять лет до этого возраста, должны знать, в чем они наиболее слабы, и должны быть в состоянии защититься от слабых мест в своем характере. Я не верю в самоанализ с целью найти в собственном характере человека причины для ответа на вопрос: «Христианин ли я?» Но я верю, что ни один человек не сможет полностью воспользоваться силой, данной им Богом для того, чтобы сделать будущее ярче и лучше, чем прошлое, если у него нет очень ясного, точного, всеобъемлющего и глубокого знания о своих ошибках и неудачах в будущем. прошлое. Я полагаю, что если мост Тей и будет построен снова, то он не будет построен по той же схеме, что и тот, который был сброшен на воду на прошлой неделе; и нам с вами следует на опыте узнать те места в нашей душе, которые поддаются бурям, где больше всего нужно укреплять оплоты и защищать свою природу. И поэтому я говорю: начните с полного признания прошлого, а затем смелой уверенности в возможностях будущего. Давайте подчинимся той великой обновляющей Силе, которая является убеждением, привязанностью и мотивом в одном лице. «Он возлюбил меня и отдал Себя за меня». И поэтому, пока мы смотрим в будущее, мы можем чувствовать, что, поскольку Бог в нас и Христос в нас, мы сделаем его гораздо более ярким и справедливым, чем размытое и запятнанное прошлое, которое сегодня похоронено, и жизнь может уйти. продолжайте с великим блаженством и силой, пока мы не услышим великий голос от Трона, говорящий: «Не будет больше ни смерти, ни печали, ни плача, ни боли, ибо прежнее прошло: «Вот! Я делаю все новое».
ЭККЛС. я. 13. ДВА ВЗГЛЯДА НА ЖИЗНЬ
«Эту тяжелую работу Бог дал сынам человеческим, чтобы они упражнялись в ней» (ЭККЛС). я. 13.
«Он для нашей пользы, чтобы мы были причастниками святыни Его». – К ЕВРЕЯМ 12. 10.
Эти два текста представляют нам человеческую жизнь, как она выглядит для двух наблюдателей. Первый признает, что его формирует Бог; но ему это кажется тяжелым бременем, затратой многих хлопот и усилий; результаты которых кажутся ничем иным, как бесполезными упражнениями. Это огромная активность, и в конце ее не видно ничего, кроме усталости конечностей. Другой наблюдатель видит, по крайней мере, столько же горя и неприятностей, как и первый, но он верит в «Отца духов» и в загробную жизнь; и это, конечно, привносит смысл и более широкую цель в «тяжелый труд» и делает его не бесполезным, а полезным для нашего высшего блага.
I. Прежде всего обратите внимание на мрачную полуправду Проповедника.
Слово, переданное в нашем тексте «труд», любимо писателем. Это означает занятие, которое стоит усилий и причиняет неприятности. Фраза «упражняться с этим» скорее означает утомлять себя, так что жизнь, с точки зрения Проповедника, состоит из усилий без результата, кроме усталости.
Если он и знал это вообще, то очень несовершенно и смутно; и что бы ни думали об обучении по этому предмету, который появляется в формальном заключении книги, вера в будущее состояние, конечно, не оказывает никакого влияния на ее предыдущие части. Они представляют собой этапы, через которые проходит писатель на пути к заключению. Он верит в «Бога», но, что очень важно, никогда не использует священное имя «Господь». Он освободился или хочет изобразить персонажа, который освободился от Откровения и борется с проблемой жизни, ее смыслом и ценностью без какой-либо помощи Закона, Пророка или Псалма. Он сохраняет веру в того, кого он называет «Богом», но его чистый теизм с небольшой верой в будущую жизнь, если она вообще есть, представляет собой веру, не имеющую силы разгадать запутанные тайны жизни и ответить на вопрос: 'Что все это значит?' Острым и циничным взглядом он взирает не только на людей, как в этой первой главе, но и на природу; и что его больше всего поражает, так это огромный объем проделанной работы и трагическая бедность ее результатов. Вопрос, с которого он начинает свою книгу, звучит так: «Какая польза человеку от всего его труда, которым он трудится под солнцем?» И в качестве ответа он смотрит на восходящее и заходящее солнце и находящееся на том же месте после своего путешествия по небесам; и он слышит, как ветер постоянно воет и все же снова возвращается в свои круги; и воды теперь текут реками в море и снова превращаются в пар, а затем снова выпадают дождем и бегут как воды. Этой утомительной монотонности напряженной деятельности в природе соответствует все, что делает человек под небом, и конечным результатом всего этого является «Суета и борьба за ветром».
Писатель подтверждает свой мрачный вывод отрывком из автобиографии, вложенным в уста Соломона. Его изображают предающимся веселью и удовольствиям, роскоши и разврату, утоляющим всякую жажду любой радости и останавливаемым посреди своего бунта убеждением, словно похоронный колокол, звонящий в его сознании. что все это суета. «Он предался мудрости, безумию и безумию»; и во всем он нашел только один результат — огромные усилия и никакой прибыли. Казалось, всему свое время, и какая-то демоническая сила в людях заставляет их трудиться с одинаковой энергией, то над созиданием, то над разрушением. Но для каждой цели он видел, что есть «время и суд», и поэтому «страдания человека были велики для него». Его желчному взору жизненные усилия казались игрой ветра в пустыне, всегда занятого, но иногда занятого нагромождением песка в холмы, а иногда столь же занятого выравниванием его до равнины.
Мы можем считать такой взгляд на человечество гротескно пессимистическим; но нет сомнений в том, что многие из нас придают жизни немногим больше того, что думал Проповедник. Не только жертвы цивилизации вынуждены выполнять утомительное однообразие труда, едва приносящего хлеб насущный; но мы видим вокруг себя мужчин и женщин, изнуряющих свою жизнь в погоне за ложным счастьем, не получающих от этого погони ничего, кроме усталости. Что мы можем сказать о человеке, который в стремлении завоевать богатство или репутацию проживает тяжелые дни, напрягаясь в одном направлении, и позволяет всей лучшей части своей натуры атрофироваться, умирать и уходить невкусной? кстати, терпит скромные радости и удовольствия, проходящие через самую пыльную жизнь. В чем разница между белкой в клетке, которая только своей быстрой скачкой заставляет свою темницу вращаться быстрее, и человеком, который живет тяжелыми днями ради преходящих целей, которых он, возможно, никогда не достигнет? В прежние времена каждая тюрьма была оборудована беговой дорожкой, на которую посаженный заключенный должен был наступать на каждую ступень вращающегося колеса не для того, чтобы подняться, а для того, чтобы не дать ему сломать ноги. Сколько людей вокруг нас работают на такой мельнице, и сколько из них ввязались в нее и своим собственным неправильным пониманием и неправильным использованием жизни превратили ее в тоскливое однообразие бесплодного труда. Проповедник, может быть, более изобретателен, чем здравомыслящий, в своем пессимизме, но давайте не будем забывать, что каждый безбожный человек действительно делает жизнь «суетой и борьбой за ветром».
II. Высшая истина, завершающая истину Проповедника.
Конечно, фрагментарное предложение в нашем втором тексте необходимо дополнить из контекста, и таким образом оно будет выглядеть так: «Бог наказывает нас для нашей выгоды, чтобы мы были причастниками Его святости». Теперь давайте на мгновение рассмотрим мысль о том, что истинный смысл жизни — это дисциплина. Я говорю «дисциплина», а не «наказание», поскольку наказание просто подразумевает факт боли, тогда как дисциплина включает в себя благотворную цель боли. Истинный смысл жизни следует искать не в оценке ее печалей и радостей, а в попытках оценить влияние того и другого на нас. Истинная ценность жизни и смысл всех ее слез и всех ее радостей – это то, чем она нас делает. Если огромные усилия, приложенные к Проповеднику, приводят к укреплению мускулов и выносливости конечностей, то это не «тщеславие». Тот, кто уносит с собой из жизни характер, сформированный по воле Бога, не уходит во всем «нагим, каким пришел». Он обладает развитой личностью, и это величайшее сокровище, которое человек может вынести из многочисленных трудов самой занятой жизни. Если бы мы меньше думали о нашей тяжелой работе и наших тяжелых горестях, а больше о любящей цели, которая их всех определяет, мы нашли бы жизнь менее трудной, менее утомительной, менее загадочной. Одна эта мысль, принятая в наше сердце и честно приложенная ко всему, что с нами происходит, развязала бы многие загадки, утерла бы многие слезы, принесла бы мир и терпение во многие сердца и еще больше сделала бы светлее многие радости. Без этого наша жизнь превратится в хаос; с ним они станут упорядоченным миром.
Но признание руки, которая служит дисциплине, необходимо для завершения миролюбия веры. Мир был бы унылым, если бы мы могли думать только о какой-то непостижимой или безличной силе, которая налагала дисциплину; но если в самые острые муки мы воздадим «благоговение Отцу духов», мы будем «жить». Конечно, любящий отец заботится об образовании своих детей, и любящий ребенок не может не верить, что единственной целью отца во всех его дисциплинах является его благо. Добро, которого стремятся достичь самым суровым наказанием, лучше того блага, которое доставляется слабым снисхождением. Когда рука отца держит розгу, а любящий ребенок получает удары, они могут жалить, но не ранят. «Плотские отцы наши наказывают нас по своему усмотрению», и в их действиях могут быть ошибки и произвол; и ребенок может иногда питать правильное чувство несправедливости, но «Отец духов» не делает ошибок и никогда не бьет слишком сильно. «Он для нашей пользы» несет в себе заявление о том, что глубокое сердце Бога не желает страдать добровольно и не ищет в страданиях ничего, кроме блага Своих детей.
И это еще не все истины, которыми Новый Завет дополняет и заменяет пессимизм Проповедника, поскольку наш текст завершается раскрытием высшей пользы, которую дисциплина призвана принести нам, заключающейся в том, что мы должны быть «причастниками Его святости». Библейская концепция святости в Господе заключается в отделении от творения и возвышении над ним. Святость человека – это отделение от мира и посвящение небу. Он отделен от мира нравственным совершенством еще больше, чем другими Своими качествами, и люди, отдавшие себя Ему, разделят это качество. Эта ассимиляция Его природе — высшая «польза», которую мы можем достичь, и вся цель Его наказания — сделать нас более похожими на Него. «Плотские отцы наши» наказывают с целью краткой земной жизни, но Его наказание направлено за пределы дней «борьбы и суеты» к спокойной вечности.
Таким образом, бессмертие, которое с сомнением мерцало в конце его книги перед глазами Проповедника, является естественным выводом для христианской мысли о моральной дисциплине как великой цели жизни. Несомненно, человек может верить в высшую важность характера и во всю жизненную дисциплину как вспомогательную по отношению к его развитию, и все же не верить в другой мир, где все эти тенденции, часто пресекаемые, должны быть уничтожены. результат достигнут, а обучение закончилось, стержень должен быть сломан. Но такая позиция будет очень редкой и очень абсурдной. Признание моральной дисциплины величайшей целью жизни дает весьма ошеломляющую вероятность будущего. Конечно, Бог не прилагает к нам столько усилий, чтобы сделать из нас не больше, чем Он делает из нас в этом мире. Несомненно, человеческая жизнь становится «смятением, еще более запутанным», если за ней тщательно, усердно, постоянно ухаживают, проверяют, вдохновляют, развивают всеми разнообразными переживаниями печали и радости, а затем, в момент смерти, прерывают, как человек может сломать приклеился к его колену, и осколки были отброшены и забыты. Если мы можем сказать: «Он для нашей пользы, чтобы мы могли быть причастниками Его святости», мы имеем право сказать: «Мы будем подобны Ему, ибо увидим Его, как Он есть».
Экклс. iii. 2. «ВРЕМЯ САЖАТЬ»
«Время сажать» (Экклс). iii. 2.
Писатель перечисляет в этом контексте ряд противоположных вариантов поведения, расположенных попарно, каждый из которых подходит в нужный момент. Представленная таким образом точка зрения кажется ему удручающей, делающей жизнь трудной для понимания и бесцельной. Нам всегда кажется, что одной рукой мы созидаем, а другой разрушаем. Корабль никогда не движется на две мили одновременно в одном направлении. История человеческих дел кажется столь же бесцельной, как игра ветра на песках пустыни, которые он иногда складывает в огромные холмы, а затем разбрасывает.
Поэтому он заключает, что только Бог, который назначает времена года, требующие противоположного поведения, может понять, что все это значит. Машинист знает, почему он поворачивает свой двигатель, а не колеса, которые в последовательные моменты по его воле вращаются в противоположных направлениях.
Конечно, это односторонняя точка зрения, поскольку следует помнить, что Книга Экклезиаста представляет собой бортовой журнал путешественника, ищущего истину, и рассказывает нам обо всех блужданиях и ошибках его мышления, пока он не достиг гавани. вывода, который он объявляет в последнем слове: «Выслушайте суть всего: бойся Бога и соблюдай Его заповеди, ибо в этом весь долг человека».
Я не имею сейчас никакого отношения к выводу, к которому он приходит, но факты, с которых он исходит, значительны и важны. В жизни есть вещи, так устроил Бог, которые можно делать только подобающим образом и большей частью всего в известные времена года; и секрет успеха заключается в понимании настоящего долга и быстром его исполнении.
И это особенно верно в отношении вашего времени жизни, мои юные друзья. Есть вещи, очень важные вещи, которые, если вы не сделаете их сейчас, с подавляющей вероятностью вы вообще никогда не сделаете; и я уверен, что вы не сделаете их и наполовину так же хорошо. И поэтому я хочу попросить вас взглянуть на эти слова, которые, при законном расширении смысла писателя и восприятии их в некотором роде параболическим образом, могут суммировать для нас все особые обязанности молодежи. «Время сажать».
I. Итак, мое первое замечание таково: вы сейчас находитесь во времени посева вашей жизни.
Ни один мудрый лесник не станет пытаться передвигать кустарники или высаживать их в своем саду или лесу, кроме как поздней осенью или ранней весной. И наша жизнь так же находится под властью закона времен года, как зеленый мир леса и полей. Говоря вообще и допуская существование многих исключений, годы между детством и, скажем, двумя или двадцатью тремя годами для юноши или девушки по большей части улаживают основные очертания их характера и тем самым определяют их характер. историю, которая, в конце концов, в основном является результатом их характера.
Перед вами открываются широкие возможности по формированию красоты, чистоты, святости и силы вашего характера.
Во-первых, у вас нет прошлого или почти ничего не написано повсюду, которое трудно стереть. У вас практически чистый лист, на котором можно написать то, что вам нравится. Ваш жизненный этап предрасполагает вас к новизне. Новые вещи радуют вас, тогда как для нас, пожилых людей, новая мысль, пришедшая в наш мозг, подобна новому предмету мебели, входящему в переполненную комнату. Все остальные части нужно расставить, и это доставляет больше хлопот, чем что-либо еще. Вы еще гибки и пластичны, как железо, вытекающее из доменной печи расплавленной струей, которое через полчаса станет твердым стержнем, который не сможет согнуть ни один человек.
Все это вам в пользу, и поэтому, дорогие юные друзья, думаете вы об этом или нет, добровольно или нет, я хочу, чтобы вы помнили, что этот ужасный процесс происходит неизбежно и постоянно в каждом из вас. Вы сажаете, признаете ли вы этот факт или нет. Что вы сажаете?
Ну, во-первых, вы приобретаете привычки, которые являются не чем иным, как затвердевшими действиями, подобно тому, как сок, который сочится из сосны, жидкий или почти жидкий, когда он выходит и подвергается воздействию воздуха, затвердевает и живучий. Старая легенда о человеке в башне, который протянул тонкую нить к своему окну, к которой привязывалась еще одна ниточка, а затем еще толще, и так все увеличивалась, пока он не натянул трос, является настоящей притчей о том, что происходит в башне. каждую человеческую жизнь. Какой-то поступок, тонкая пленка, как паутина, тянет за собой более толстую, по тому неизбежному закону, что дело, сделанное однажды, имеет тенденцию быть сделано дважды, и что во второй раз оно легче, чем в первый. Утром человек с большим трудом прокладывает тропу по снегу, но каждый раз, когда он идет по ней, она становится немного труднее, а тропа немного шире, и идти по ней становится легче. Играешь с тигренком в какое-то приятное, сомнительное наслаждение и думаешь, что он всегда останется таким невинным, с распускающимися когтями, не способными пролить кровь, но он растет — растет. И он растет согласно своему виду, и то, что когда-то было игрушкой, со временем превратилось во взрослого и хищного дикого зверя. Вы создаете привычки, что бы вы ни создавали, и вы сеете в свои сердца семена, которые прорастут и принесут плоды по роду своему.
Тогда помните: вы сеете веру. Боюсь, большинство из нас приходят к своему мнению случайно; как девочка из известной истории, которая говорила о себе только то, что «она ожидала, что вырастет». Именно так большинство из вас приходит к тому, что вы называете своим мнением. Они приходят к вам, а вы не знаете, как. Молодежь восприимчива ко всему новому. Вы можете научиться многому легче, чем многие из нас, пожилые люди. Поставьте человека, который никогда не учил алфавит, выучить буквы, и посмотрите, какая это для него задача. Или, если он впервые возьмет в руку ручку, посмотрите, как трудно ее согнуть затекшему запястью и толстым костяшкам пальцев. Настало время формирования вашего мнения, формирования рационального и разумного представления о себе и окружающем вас мире. Позаботьтесь о том, чтобы посеять в ваших сердцах истину, под защитой которой вы сможете жить многие дни.
Опять же, вы прививаете характер, который является не только привычкой, но и чем-то большим. Вы создаете себя, что бы вы ни создавали. Вы начинаете с почти безграничных возможностей, и они узки, узки и узки в зависимости от ваших действий, пока вы не проложите рельсы, по которым вы путешествуете, — одну узкую линию, с которой вы не можете сойти. Характер человека — это, если можно использовать химический термин, «осадок» его действий. Да ведь, чтобы сделать флакон духов, нужны акры роз; и вся долгая жизнь человека представлена в его конечном характере. Характер сформирован, как те меловые скалы на юге, построенные высотой в восемьсот футов, возвышающиеся над бурным морем; и все они состоят из останков микроскопических животных. Итак, вы выстраиваете огромную прочную структуру — себя — из всех своих дел. Вы формируете свой характер, свои привычки, свои мнения. И вы также создаете свою репутацию. И вы не сможете от этого избавиться. Настало время сделать хороший или плохой альбом, по мнению других людей.
Итак, юноши и девушки, юноши и девушки, я хочу, чтобы вы помнили о необратимых последствиях ваших самых мимолетных поступков. Ничто не умирает так, как это делает человек. Ничего! Вы зайдете в музей и увидите стоящую плиту из красного песчаника с небольшими вмятинами и ямочками на ней. Кто они такие? Следы летающего ливня, продолжавшегося пять минут, неизвестно сколько тысячелетий назад. И они есть и будут, пока мир не сгорит. Итак, все наши мимолетные дела записаны здесь, в нашем постоянном характере. Все, что мы сделали, заложено там, в свидетельстве камней:
«В нашей душе звучит эхо,
И расти во веки веков».
Сейчас вы живете во «время сеять».
II. Обратите внимание также на то, что точно так же, как сейчас время сеять, наступит время и жать.
Я не знаю, имел ли в виду автор моего текста жатву, когда он поставил в противовес моему тексту другое предложение: «и время вырывать посаженное». Вероятно, поскольку большинство других пар являются противоположностями, и здесь мы должны видеть скорее противоположность, чем результат; разрушительное действие выдергивания, а не охранительное действие сбора урожая. Но как бы то ни было, позвольте мне напомнить вам, что для каждой человеческой души и каждого человеческого поступка существует непреложный великий торжественный закон возмездия.
Что же содержится в этом законе? Две вещи: результаты схожи по виду и больше по количеству. Закон подобия и закон увеличения оба относятся к действию закона возмездия. Итак, будьте уверены, вы обнаружите, что все ваше прошлое живет в вашем настоящем; и что настоящее, по сути, не более чем результат прошлого. То, что ты посадил в юности, пожнешь, будучи мужчиной. В нашей таинственной жизни все сеет и жнет, смешавшись, вплоть до самого конца. Каждое действие, в свою очередь, является потомком всех предыдущих и родителем всего последующего. Но тем не менее, хотя это и правда, время вашей жизни — это преимущественно время сева; и время моей жизни, например, — это преимущественно время жатвы. Есть очень много вещей, которые я не смог бы сделать сейчас, если бы захотел. В нашем прошлом есть очень многое, что я и люди моего возраста хотели бы изменить; но они стоят там, и ничто не может стереть следы того, что когда-то было. Мы должны пожинать плоды, и вы когда-нибудь тоже это сделаете.
И я скажу вам, что вам придется пожинать, так же уверенно, как и то, что вы сидите на этих скамьях. У вас будет увеличенный рост ваших нынешних характеристик. Мужчина фотографирует на чувствительной пластинке размером в половину моей ладони; а затем он увеличивает его до любого размера, который ему нравится. И это то, что жизнь делает для всех нас. Картины, нарисованные в воображении молодого человека, в мечтательном сердце молодой женщины, будь то ангелы или звери, неизменны; и с возрастом они будут становиться все больше и больше и больше. Вы пожнете не столько, сколько посеяли, а «кто-то в шестьдесят раз, а кто-то во сто крат».
И вы пожнете еще большую власть своих ранних привычек. В Книге Притчей есть мрачный стих, в котором говорится о человеке, скованном цепями своих грехов. И это всего лишь говорит о том, что многое из того, что ты решил делать, когда ты был мальчиком, тебе придется делать, когда ты станешь мужчиной; потому что вы потеряли способность, хотя иногда и не желание, делать что-либо еще. Есть люди, которые сеют ветер, и они не пожинают ветер, но приходит закон увеличения, и они пожинают бурю. Есть люди, которые, согласно старой греческой легенде, сеют зубы дракона, а пожинают вооруженных солдат. Есть некоторые из вас, которые сеют в плоть, и, поскольку Бог жив, вы «от плоти пожнете тление». «Что посеет человек, то и здесь он пожнет».
И напомню вам, что этот закон наследования плодов наших дел ни в коей мере не исчерпывается жизненным опытом. Всякий раз, когда пробуждается совесть, она тотчас же свидетельствует не только о нарушенном законе, но и о живом Законодателе; и не только о возмездии здесь, но и о возмездии в будущем. И я, со своей стороны, считаю, что современная форма христианства и тенденции современной кафедры, под влиянием некоторых богословских дискуссий о деталях понятия возмездия, которые продолжались в последние годы, сделали служителей Евангелия слишком осторожны в проповедях, а слушатели нерасположены принять весть о «ужасах Господних». Мои дорогие друзья! возмездие не может остановиться на этой стороне могилы, и если вы идете туда, вы несете с собой необходимость унаследовать результаты своей жизни здесь. Умоляю вас, не отбрасывайте подобных мыслей с мыслью, что я размахиваю перед вами каким-то устаревшим учением, годным только для того, чтобы пугать старух и детей. Автор Книги Экклезиаста не был слабоумным и суеверным фанатиком. Он был гораздо более склонен к скептицизму, чем к фанатизму. Но при всем том, при всей своей симпатии к юношеской широте и щедрости, при его терпимости ко всем родам и образам жизни, при всех его сомнениях и расспросах, он пришел к этому, и в этом заключалось его учение к молодым людям, которые в Идея, которую он собрал вокруг своего стула: «Радуйся, о молодой человек, своей юности». И да веселит тебя сердце твое во дни юности твоей, и пусть ходит по путям сердца твоего и пред очами твоими». Во что бы то ни стало, Бог поместил вас в справедливый мир и хотел, чтобы вы извлекли из него все хорошее. «Но», и это не ради усыпления, «знай, что за все это Бог приведет тебя на суд», и соответственно формируй свой характер.
III. И далее, скажу я вам, раз сие так, то вам особенно нужно над этим задуматься.
Это так, потому что вы особенно рискуете их забыть. Имеется в виду, что молодые люди должны жить импульсом, а не размышлением.
«Если природа не проявит свою силу
О раскрытии цветка,
Кто может прожить хотя бы час?
Дни расчета наступят довольно скоро; и я не хочу их торопить. Я не хочу возлагать старые головы на молодые плечи. Я бы предпочел увидеть молодых, во многом. Но я хочу, чтобы ты не опускался до уровня зверя, живущего только инстинктами и импульсами. У вас есть мозги, и вам предназначено их использовать. У вас есть великий божественный дар разума, который смотрит вперед и назад, и хотя у вас еще мало опыта, вы можете, если хотите, поразмышлять над такими вещами, о которых я только что вам говорил, и принять их в свои сердца. , и жить соответственно. Мой дорогой юный друг! наслаждайтесь собой, живите весело, поддавайтесь своим порывам, радуйтесь прекрасной жизни, которая разворачивается вокруг вас, и сильной природе, расцветающей внутри вас. А затем возьмите еще один урок: «Обдумай путь ног твоих» и помни, что все время, пока ты танцуешь на цветочной дорожке, ты сеешь то, что тебе придется пожинать.
Затем, еще дальше, вам особенно необходимо обдумать эти вещи, потому что, если вы этого не сделаете, вы непременно пойдете не так. Если вы не посадите добро, кто-то другой посадит зло. Необработанное поле — это не поле, на котором ничего не растет, а поле, полное сорняков; и мир, и плоть, и дьявол, искушения вокруг вас и злые тенденции в вас, если их не подавлять и не держать в стороне, обязательно наполнят ваши души всевозможными семенами, которые прорастут до горечи. , и яд, и смерть. Ой! думай думай! ибо это единственный шанс уберечь ваши сердца от злобы: подумайте, что вы сеете, и подумайте, какой будет урожай. Есть некоторые из вас, как я сказал, сеющие в плоть, юноши, живущие нечистой и порочной жизнью, и «кости их полны грехов юности их». Некоторые из вас позволяют каждому ветру приносить чертополох тщеславия и разбрасывать его по всем вашим сердцам, чтобы они выросли колючими и одаренными роковой силой самоумножения. Есть среди вас и молодые люди, и молодые женщины, чья жизнь разделена между манчестерскими делами и той постыдной жаждой простых развлечений, которая съедает все достоинство и серьезность молодых людей этого города. Умоляю вас, не впадайте в привычки легкомыслия, распущенности и греха из-за отсутствия заботы о себе. Помните, если вы не обдумываете путь своих ног, вы обязательно свернете налево.
Опять же, вам необходимо обдумать эти вещи, потому что, если вы потратите это время впустую, оно никогда больше к вам не вернется. В августе сеять кукурузу бесполезно. В этом мире есть вещи, которые человек может получить только в молодости, например, хорошее образование; деловые привычки, трудолюбие, трудолюбие, сосредоточенность, самообладание, репутация, которая может принести пользу в будущем. Если вы не начнете получать их до того, как вам исполнится двадцать пять, вы никогда их не получите.
И хотя уверенность не столь абсолютна в отношении духовных и религиозных вещей, кости ужасно взвешены, и шансы ужасно малы, что молодой человек, который, как и некоторые из вас, провел свои ранние годы в церкви или часовне, в еженедельно занимается искренней проповедью и не принял Спасителя, сделает это, когда состарится. Он может; он может. Но гораздо более вероятно, что он этого не сделает.
IV. Вывод всего этого: начните прямо сейчас доверять Иисусу Христу и служить ему.
Это лучшее, что можно сажать: простая уверенность в Его смерти для вашего прощения, в Его силе сделать вас чистыми и непорочными; простое подчинение Его заповедям. Ой! дорогой юный друг; если они есть в ваших сердцах, все будет хорошо. Привычка будет на вашей стороне, а это много; и вы будете спасены от многих страданий, которые могли бы случиться с вами, если бы вы сначала ошиблись, а затем исправились.
Если вы посадите черенок дерева жизни в своем сердце, оно, когда вырастет, даст вам все. Люди в южных морях, если у них есть пальма, могут добывать из нее хлеб и питье, еду, одежду, кров, свет, материалы для книг, веревки для лодок, иголки для шитья и все остальное. Если вы возьмете Иисуса Христа и посадите Его в свои сердца, из этого все выйдет. Это Дерево «приносит двенадцать видов плодов и каждый месяц приносит плод Свой». Со Христом в вашем сердце все остальные прекрасные вещи будут посажены там; и с Ним в вашем сердце все зло, которое вы, возможно, уже посадили там, будет искоренено. Точно так же, как когда какая-нибудь сильная экзотика переносится в какую-то далекую страну и там укореняется, она уничтожает более слабую растительность того места, куда попадает; так и со Христом в моем сердце грехи, злые привычки, страсти, похоти и все другие нечистые отродья и потомки умрут и исчезнут. Возьми же Его, дорогой друг! простой верой к своему Спасителю. Он посеет доброе семя в вашем духе, и «вместо шиповника вырастет мирт». Ваша жизнь станет плодотворной добротой и радостью, согласно этому древнему обещанию: «Праведник процветет, как пальма; он вырастет, как кедр на Ливане. Посаженные в доме Господнем будут процветать во дворах Бога нашего. Они и в старости будут приносить плоды».
ЭККЛС. iii. 11. ВЕЧНОСТЬ В СЕРДЦЕ
«Он все сотворил прекрасным в свое время, и вложил Он мир в сердце их» (ЭККЛС). iii. 11.
Существует значительная трудность понять, какой именно смысл следует вложить в эти слова и какое точное отношение они имеют к общему ходу мыслей писателя; но одна или две вещи, во всяком случае, совершенно ясны.
Проповедник перечислил все разнообразные превратности процветания и невзгод, строительства и разрушения, общества и одиночества, любви и ненависти, для которых достаточно простора и грани в одной короткой человеческой жизни; и его вывод, как всегда в первой части этой книги, состоит в том, что, поскольку существует такое бесконечное разнообразие возможных занятий и каждое из них длится лишь короткое время, то и его противоположность имеет такое же право на существование как сам по себе; поэтому, возможно, было бы так же хорошо, если бы человек ничего не делал, как делал бы все эти противоположные вещи, которые нейтрализуют друг друга и конечным результатом которых является ничто. Если бы было время рождаться и время умирать, ничтожество было бы тем же самым, когда все закончится. Если есть время сажать и время срывать, какой смысл сажать? Если есть время для любви и время для ненависти, зачем лелеять привязанности, которые преходящи и могут смениться своими противоположностями?
И затем в его уме проходит еще один поток мыслей, и он видит еще один проблеск, несколько иной, и, по сути, говорит: «Нет! это не все правда — Бог произвел все эти различные изменения, и хотя каждое из них кажется противоречащим другому, в своем месте и в свое время каждое из них прекрасно и имеет право на существование». Контекст жизни и даже затруднения и тьма человеческого общества, а также разнообразие земных условий — если их ограничить своими собственными пределами и рассматривать как части целого — все они содействуют достижению цели. Как в случае с колесами, вращающимися в разные стороны в какой-то огромной сложной машине, но при этом входящими друг в друга своими зубцами, может возникнуть результирующее прямое движение, вызываемое даже этими явно антагонистическими силами.
Но второе предложение нашего текста добавляет мысль, в некотором смысле противоположную этой.
Слово, переведенное как «мир», очень часто встречается в Ветхом Завете и всегда имеет одно значение, и это значение — вечность. «Он вложил вечность в их сердце».
Итак, вот два антагонистических факта. Это преходящие вещи, превратности, движущиеся в естественных пределах, временные события, прекрасные в свое время. Но есть и противоположный факт: человек, которого таким образом бросает, как в какой-то великой битве, которую ведут гигантские силы в насмешке, от одной изменяющейся вещи к другой, имеет отношение к чему-то более продолжительному, чем преходящее. Он живет в мире мимолетных перемен, но «вечность» у него в «сердце». Итак, между ним и его жилищем, между ним и его занятиями существует пропасть непропорциональности. Он подвержен этим изменениям и все же несет в себе подавленное, но бессмертное сознание того, что он принадлежит другому порядку вещей, который не знает превратностей и не боится распада. Он обладает подавленными и неверно истолкованными стремлениями, которые, хотя и голодают, все же продолжают жить после неизменного Бытия и вечного Покоя. .' Из этих двух фактов, — говорит наш текст, — где человека и что человека, его природы и его положения, поднимается туман недоумения и тьмы, который окутывает весь ход божественных действий, — если только мы действительно не достигли этой центральной высоты. видения над туманами, которое эта Книга Экклезиаста выдвигает, наконец, как заключение всего вопроса: «Бойтесь Бога и соблюдайте Его заповеди». Если преходящие вещи своими многочисленными и последовательными волнами отбросят нас в надежную безопасность на Скалу Веков, тогда все будет хорошо, и многие тайны станут ясными. Но если нет, если мы не нашли или, скорее, не последовали единственному данному Богом пути гармонизации этих двух наборов переживаний — жизни в преходящем и стремления к вечному — тогда их антагонизм омрачает наши мысли о мудром и любящем человеке. Провидение, и мы потеряли ключ к запутанной загадке, которую представляет тогда мир. «Он сотворил все прекрасным в свое время: также Он вложил Вечность в их сердце, чтобы ни один человек не мог познать дело, которое Бог творит, от начала до конца».
Таким образом, будучи частичным, но, возможно, не совсем неадекватным взглядом на ход мысли в словах, стоящих перед нами, я могу теперь приступить к расширению соображений, таким образом привлеченных к нашему вниманию в них. Их можно объединить в три основных: сознание Вечности в каждом сердце; отсюда вытекающая диспропорция между этой нашей природой и порядком вещей, в котором мы живем; и, наконец, возможное удовлетворение этой тоски в сердцах людей – возможность, на самом деле не упомянутая в нашем тексте, но раскрытая в последнем слове этой Книги Экклезиаста и разъяснённая нам в Господе.
I. Считайте, что вечность заключена в каждом человеческом сердце.
Выражение это, конечно, несколько сложное, даже если мы в целом примем данное мною объяснение. Это может быть либо декларация фактического бессмертия души, либо это может означать, как я скорее предполагаю, сознание вечности, которое является частью человеческой природы.
Первая идея, несомненно, тесно связана со второй и имела бы здесь соответствующий смысл. Тогда мы должны были бы увидеть контраст между бессмертным существованием человека и преходящими пустяками, на которых он испытывает искушение сосредоточить свою любовь и надежды. Своими телами мы принадлежим к одной группе существований, а душой — к другой. Хотя мы являемся частями преходящего материального мира, тем не менее, в этой внешней оболочке обитает личность, не имеющая ничего общего с разложением и смертью. В этих мимолетных кадрах обитает искра вечности. Законы физического роста, приращения, зрелости и распада, которые управляют всем материальным, не применимы к моему истинному «я». «В наших углях есть нечто живое». Что бы ни случилось с волосами, которые седеют и редеют, и руками, которые морщинятся и парализуются, и сердцем, изнуренным сильными ударами, и кровью, которая забивается и свертывается наконец, и помутневшим глазом, и всем тленным телом ; тем не менее, как говорили язычники: «Не все я умру», но глубоко внутри этого преходящего глиняного дома, который должен треснуть, рухнуть и распасться на элементы, из которых он был построен, живет бессмертный гость, бессмертный личное я. В сердце, самом сокровенном духовном существе каждого человека, обитает вечность в этом смысле слова.
«Общие места», — скажете вы. Да; общие места, это слово означает две вещи: истины, которые затрагивают всех нас, а также истины, которые, поскольку они настолько универсальны и в которые так полностью верят, почти бессильны. Конечно, еще не время прекращать проповедовать такие истины, поскольку они забыты подавляющим большинством людей, которые их признают. Слава Богу! Основой работы нас, проповедников, является повторение банальных мест, которые Его благость сделала привычными, а наша леность и грех сделали устаревшими и бессильными.
Мой брат! вы были бы мудрее, если бы вместо того, чтобы с помощью банального сарказма по поводу банальных мест с кафедры переворачивать острие утверждений, которые, как вам известно, истинны и которые, если они истинны, являются бесконечно торжественными и важными, вы бы честно попытались заставить привычные пренебрегать истина обитает в вашем разуме и сердце. Лишите его всеобщности и думайте: «Это правда обо мне. Я живу вечно. Моя внешняя жизнь прекратится, и прах мой обратится в прах, но я буду бессмертен». И спросите себя: что тогда? «Неужели я «обеспечиваю плоть для удовлетворения ее похотей» более или менее утонченно и забываю позаботиться о том, что живет вечно? Вечность в моем сердце. Какое безумие продолжать так, как если бы я либо вечно оставался среди явлений времени, либо, оставив их все, полностью умер и покончил с собой!»
Но, наверное, более верно другое толкование этих слов. Доктрина бессмертия, по-видимому, не изложена в этой книге Экклезиаста, за исключением одного или двух весьма сомнительных выражений. И более соответствует всему его тону предположение, что здесь Проповедник утверждает не то, что сердце или дух бессмертны, но то, что, независимо от того, бессмертны они или нет, в сердце заложена мысль, сознание вечности — и тоска после него.
Позвольте мне выразить это другими словами. Мы, братья, единственные существа на этой земле, которые могут думать мысль и говорить слово – Вечность. Другие существа счастливы, погруженные во время; у нас другая природа, и нас беспокоит мысль, которая сияет высоко над ревущим морем обстоятельств, в котором мы плывем.
В настоящее время меня не интересуют метафизические загадки, собравшиеся вокруг этой концепции, и я не хочу спрашивать, является ли она положительной или отрицательной, адекватной или неадекватной. Достаточно того, что слово имеет значение, что оно соответствует мысли, обитающей в умах людей. Для нашей цели совершенно не имеет значения, является ли это позитивной концепцией или просто отказом от всех ограничений. «Я знаю, что такое Бог, если ты меня не спрашиваешь». Я знаю, что такое вечность, хотя и не могу определить это слово так, чтобы удовлетворить метафизика. Маленький ребенок, которого воспитывала в коттедже какая-то бабушка Лоис, знает, что она имеет в виду, когда говорит ему: «Ты будешь жить вечно», хотя и ученый, и учитель были бы озадачены, если бы пришлось выразить это другими словами. Когда мы говорим, что вечность течет вокруг этого берега и отмели времени, люди понимают, что мы имеем в виду. Сердце отвечает сердцу; и в каждом сердце лежит эта торжественная мысль — навсегда!
Как и все другие первичные мысли человеческой души, ее можно усилить в силе и ясности, или же ею можно пренебречь, противостоять ей и почти полностью раздавить. Мысль о Боге естественна для человека, мысль о добре и зле естественна для человека — и все же могут быть атеисты, ослепившие им глаза, и могут быть деградированные и почти животные натуры, которые сожгли свою совесть и назвали сладкое горьким. и зло добро. Таким образом, люди могут настолько погрузиться в настоящее, что теряют сознание вечности — подобно тому, как человек, пронесшийся над Ниагарой, ослепленный брызгами и оглушенный порывом, ничего не увидел бы и не услышал бы за пределами зеленых стен окружавшей его смерти. . И все же голубое небо с его мирными просторами простирается над водами.
Итак, мысль есть во всех нас — предчувствие и сознание; и само это всеобщее предчувствие позволяет установить реальность невидимого порядка вещей, на который оно направлено. Великая планета, движущаяся по дальнему кругу нашей системы, была открыта потому, что в следующий раз она колебалась на своем пути необъяснимым образом, если только какая-то неизвестная масса не притягивала ее из-за миллионов миль темного космоса. И в нашем духе есть «возмущения», которые невозможно понять, если только по ним мы не сможем угадать тот далекий и невидимый мир, который имеет силу издалека влиять на свои орбиты маленьких жизней смертных людей. Оно влечет нас к себе — но, увы! притяжению можно сопротивляться и мешать ему. Мертвая масса планеты поддается рисованию, но мы можем отразить принуждение, которое вечный мир окажет на нас, - и поэтому сознание, которое должно быть нашим благородством, поскольку оно является нашей прерогативой, может стать нашим позором, нашим несчастьем. и наш грех.
Та Вечность, которая запечатлена в наших сердцах, — это не просто мысль о вечном Бытии или о вечном порядке вещей, с которыми мы каким-то образом связаны. Но с ним связаны и другие идеи, помимо идей простой продолжительности. Мужчины знают, что такое совершенство. Они понимают значение совершенной доброты; у них есть представление о бесконечной Мудрости и безграничной Любви. Эти мысли — материал всей поэзии, нить, из которой воображение создаёт все свои дивные гобелены. Эта «способность к Бесконечности», как ее называют люди – что является лишь прекрасным способом выразить ту же мысль, что и в нашем тексте – которая является прерогативой человеческих духов, также является проклятием многих духов. Злоупотребляя ею, они превращают ее в роковой дар и превращают в неудовлетворенное желание, гложущее их души, в голодную тоску, которая «ревет и страдает от голода». Зная, что такое совершенство, они обращаются к ограниченным натурам и сотворенным сердцам для своего покоя. Имея навязчивую мысль об абсолютном Доброте, совершенной Мудрости, бесконечной Любви, вечной Жизни, они пытаются найти существо, соответствующее их мысли здесь, на земле, и поэтому их мучает бесконечное разочарование.
Мой брат! Бог вложил вечность в твое сердце. Вы не только будете жить вечно, но и в вашей нынешней жизни вы будете осознавать то вечное, бесконечное и вседостаточное Существо, которое живет наверху. Вы нуждаетесь в Нем, и знаете вы об этом или нет, но усики вашего духа, как какое-то вьющееся растение, не взращенное заботливой рукой, но разрастающееся в диком виде, прощупывают пустоту, чтобы ухватить ту опору, которая им нужна для их плоды и их сила.
По складу нашего духа, по возможностям, которые забрезжили перед нами, по мыслям, «сама сладость которых доказывает, что они рождены для бессмертия», — по всем этим и тысячам других знаков и фактов в каждой человеческой жизни мы говорим: , «Бог вложил вечность в их сердца!»
II. А затем обратимся ко второй идее, которая есть здесь. Диспропорция между этой нашей природой и миром, в котором мы живем.
Автор этой книги (соломон или нет, нам нет нужды здесь обсуждать) смотрит на мир; и, в соответствии с преобладающим тоном всех предыдущих частей его размышлений, находит в этой прерогативе человека еще один повод сказать: «Все есть суета и томление духа».
Два факта встречают его антагонистическими друг другу: место, которое занимает человек, и природа, которую человек несет. Где находится это существо с вечностью в сердце? над чем ему работать? что ему следует любить и держаться, чему доверять и на чем строить свою жизнь? Толпа вещей, каждая из которых вполне хороша, но каждая имеет свое время — и хотя они прекрасны в свое время, но с его течением тускнеют и исчезают. Никакое умножение времен не создаст вечности. И вот с этой мыслью в сердце человек оказывается среди объектов, совершенно недостаточных для удовлетворения этой мысли.
Христос сказал: «Лисицы имеют норы, и птицы небесные имеют гнезда, а Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову», — и хотя эти слова имеют свой собственный и самый патетический смысл в истории Его собственной земной жизни труд и тяжелый труд ради нас, мы можем также осмелиться дать им дальнейшее применение, что все низшие существа покоятся здесь, и что чем более истинно человек является человеком, тем меньше он может найти среди всех теней настоящее — подушка для головы его, место упокоения для сердца его. Животная природа чувствует себя как дома в материальном мире, а человеческая — нет.
Каждое другое существо представляет собой самое точное соответствие между природой и обстоятельствами, силами и занятиями. Один только человек подобен бедной наземной птице, унесенной ветром в море и плывущей полуутопленной с цепким оперением в океане, где голубь «не находит покоя для подошвы своей ноги», или как какое-то существо, которое любит заглянуть в небо. солнечный свет, но погружается в самые глубокие уголки темной шахты. Посреди вселенной, отмеченной лучшими приспособлениями существ к их обитанию, один только человек, глава всех, представляет собой неслыханную аномалию: он окружен условиями, не соответствующими всей его природе, неадекватными за все его силы, которыми он не может питаться и питать все свое существо. «Для какой цели это расточительство?» «Неужели ты создал всех людей напрасно?»
Все «красиво в свое время». Да, и именно по этой причине, как сказано в другом стихе Книги Екклезиаста: «Поскольку для всякой цели есть время и суд, то великое несчастье человека постигнет его». Было счастливо, когда мы любили; но наступает день безразличия, отчуждения и разделения. Наш дух был рад, когда мы сажали; но время вырывания посаженного обязательно приближается. Блаженно было изливать свою душу в излиянии любви или в полноте мысли, и время говорить было радостным; но наступает темный день тишины. Когда мы сплели сердца и сложили руки, это было радостно, и время, когда мы обнялись, было благословенно; но время воздержаться от объятий неизбежно приближается. Хорошо для глаз видеть солнце, но так же несомненно, что, когда оно катится в свое ложе на западе и «оставляет мир во тьме» и для нас, все земные занятия угасают и увядают, а все имущество сморщивается и истощается. , и все ассоциации обрываются, обрываются и заканчиваются, и вихрь времени крутится и уносит все, что оно когда-то нам принесло.
И вот человек с вечностью в сердце, с голодом в духе неизменного целого, абсолютного блага, идеального совершенства, бессмертного существа — обречен на беговую дорожку преходящей революции. Ничто не пребывает в одно время: «Ибо все, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордыня житейская, не от Отца, но от мира. И мир проходит, и похоть его». Оно ограничено, оно изменчиво, оно ускользает из-под нас, когда мы стоим на нем, и потому тайна и недоумение нисходят на провидение Божие, и несчастье и одиночество входят в сердце человека. Эти изменчивые вещи не соответствуют нашему идеалу, не удовлетворяют наши желания, они не длятся даже нашей продолжительности.
«Несчастье человека велико для него», — говорилось в тексте, процитированном минуту назад. И не так ли? Достаточно ли для тебя этой нынешней жизни? Иногда вам кажется, что это так. Многие из нас привычно действуют, понимая, что это так, и относятся ко всему, что я говорил о диспропорции между нашей природой и нашими обстоятельствами, как к неверному по отношению к ним. «Этого мира мне недостаточно!» вы говорите: «Да! это; только дайте мне получить еще немного и оставить себе то, что я получаю, и со мной все будет в порядке». Итак, нужно «немного больше», не так ли? И этого «немного большего» всегда будет желать, и, кроме того, всегда будет желать гарантии постоянства, а в отсутствие этого возникнет голод, который не сможет утолить ничто из того, что принадлежит земле. Помните ли вы горький опыт бедного блудного сына, «он охотно наполнил бы свое чрево шелухой»? Он изо всех сил старался питаться роговыми непитательными стручками, но не мог; и после них он все еще «умирал от голода». То же самое происходит со всеми нами, когда мы пытаемся наполнить душу и удовлетворить дух землей или чем-то, что на ней держится. Утолить этим голод сердца так же невозможно, как утолить голод тела мудрыми высказываниями или благородными чувствами.
Я обращаюсь к вашему реальному «я», к вашему собственному прошлому опыту. Не правда ли, что глубоко под поверхностью удовлетворенности миром и вещами мира скрывается в вашей душе дремлющее, но слегка дремлющее чувство нужды и неудовлетворенной потребности? Не правда ли, оно просыпается иногда от прикосновения; что нежный, угасающий свет заката, или спокойная бездна могучих небес, или какая-нибудь музыкальная мелодия, или строка в книге, или печаль в сердце, или торжественность великой радости, или близкое соприкосновение с болезнь и смерть или более прямые призывы Священного Писания и Христа вызывают в ваших сердцах задумчивую тоску и болезненное чувство пустоты и недостаточности во всех обычных делах вашей жизни? Это не может не быть так; ибо хотя и верно, что наша природа в некоторой степени подчинена тому, над чем мы работаем, и хотя возможно атрофировать самые глубокие части нашего существа длительным пренебрежением или голоданием, тем не менее, вы никогда не сделаете это так тщательно, если не Сидящая тоска будет время от времени вырываться наружу, и крик голода эхом разносится по душе. Многие из нас делают все возможное, чтобы замолчать это. Но я, со своей стороны, верю, что как бы вы ни сокрушили и не ожесточили свои души равнодушием, честолюбием, мирскими заботами, легкомысленными или грубыми удовольствиями или любым из тысяч других способов, которыми вы можете это сделать, - все же есть какой-то отклик в самом сердце на мои бедные слова, когда я заявляю, что душа без Бога — это пустая и больная душа!
Эти вещи, которых даже в свое время красоты недостаточно для человеческой души, имеют все, кроме времени, чтобы быть прекрасными, а затем они тускнеют и умирают. Великий ботаник создал то, что он назвал «цветочными часами», чтобы отмечать часы дня по раскрытию и закрытию цветов. Это была изящная и в то же время жалкая мысль. Один за другим они расправляют свои лепестки, и их разные цвета светятся на свету. Но одна за другой они устало закрывают свои чашки, и наступает ночь, и последняя из них складывается, и все скрываются во тьме. Так что наши радости и сокровища, если бы их было достаточно, не могли бы длиться долго. После летнего дня наступает летняя ночь, а через небольшой промежуток времени наступает зима, когда все погибают и безлистные деревья молчат.
«Голые, разрушенные хоры, где допоздна пели сладкие птицы».
Мы цепляемся за эти временные блага и радости, и естественный закон перемен сметает их от нас одно за другим. Большинство из них не длятся так долго, как мы, и причиняют нам боль, когда уходят от нас. Некоторые из них существуют дольше, чем мы, и они причиняют нам боль, когда мы уходим от них. В любом случае наша власть над ними временная, и неизвестно, что печальнее: голые грядки, где все выветрилось и не осталось ничего, кроме клубка гниения, или цветущая красота, из которой призван человек. , оставляя других пожинать то, что он посеял. В лучшем случае оба события достаточно трагичны — и наверняка постигнут всех нас. Мы живем, а они исчезают; мы умираем, а они остаются. Мы снова живем, а они далеко. Факты таковы. Мы можем сделать их радостью или печалью по своему усмотрению. Временность пронизана всем нашим имуществом, занятиями и удовольствиями. У нас есть жажда вечности в наших душах, мысль о вечности в наших сердцах, предназначение вечности написано в нашем сокровенном существе, и потребность соединиться с вечностью, провозглашаемая даже самыми недолговечными пустяками времени. Либо эти вещи будут благословением, либо проклятием нашей жизни. Что вы имеете в виду, говоря, что они будут для вас?
III. Эти мысли побуждают нас задуматься о возможном удовлетворении нашей души.
Эта Книга Экклезиаста призвана скорее утвердить истину об утомлении и пустоте безбожной жизни, чем о блаженстве благочестивой. Это запись борьбы души — «исповедь пытливого духа», которая чувствует и пробивается сквозь множество ошибок и множество частичных и неудовлетворительных решений великой проблемы жизни, пока не достигнет той, в которой он можно отдохнуть. Когда он достиг этой цели, его работа окончена. Итак, окольный путь описан в книге полностью, а в одном предложении изложен вывод, к которому он пришел, даже когда он был наиболее сбит с толку. «Вывод всего дела» — «Бойтесь Бога и соблюдайте Его заповеди». Это все, что нужно мужчине. Это «весь человек». «Все не есть суета и томление духа», но «все содействует ко благу любящим Бога».
Проповедник в свое время узнал, что можно утолить жажду вечности, которая когда-то казалась ему сомнительным благом. Он узнал, что любящее Провидение сделало дом человека настолько малоподходящим для него, что он мог искать «город, имеющий основания». Он узнал, что всю боль мимолетной красоты и увядшие цветы человеческой доброты можно превратить в торжественную радость. Стоя в центре, он видел порядок вместо хаоса, и когда он вернулся после всех своих поисков к старой простой вере крестьян и детей в Иудее, бояться Бога и соблюдать Его заповеди, он понял, почему Бог поставил вечность в сердце человека, а затем швырнул его, как в насмешку, среди бурных волн изменчивого океана времени.
И мы, имеющие еще одно слово от Бога, можем иметь более полное и еще более благословенное убеждение, основанное на нашем собственном счастливом опыте, если захотим, что для нас возможно утолить эту глубокую жажду, утолить это стремление. У нас есть Христос, которому мы можем доверять и которого можем любить. Он отдал Себя за нас, чтобы были прощены все наши многочисленные грехи против вечной любви и наше виноватое расточительство наших сердец на преходящие сокровища. Он пришел среди нас, Слово в человеческой плоти, чтобы наши бедные глаза могли видеть Вечного, идущего среди вещей времени и чувств, и могли различать в Нем красоту за пределами «всего прекрасного». Он пришел для того, чтобы мы через Него могли ухватиться за Бога, как в Нем Бог держится над нами. Как в таинственном и трансцендентном союзе божественное принимает в себя человеческое в личности Иисуса, и Вечность смешивается со Временем; мы, доверяясь Ему и отдавая Ему свое сердце, получаем в нашу бедную жизнь нетленное семя, и для нас душеудовлетворительные реальности, пребывающие вечно, смешиваются и достигаются через тени, которые проходят.
Братья, отдайтесь Ему! В сознательном недостоинстве, в смиренном покаянии возложимся на Иисуса Христа, Жертву нашу, за прощение и мир! Доверьтесь Ему и любите Его! Живите Им и для Него! И тогда самые возвышенные мысли наших сердец, стремящиеся к абсолютному совершенству и неизменной любви, будут более чем исполнены в Том, Кто больше всего, о чем когда-либо мечтал человек, потому что Он есть совершенство человека и Сын Божий. .
Любите Христа и живите в Нем, принимая Его за мотив, источник и самую атмосферу вашей жизни, и тогда никакие способности не будут ослабевать из-за недостатка ни стимула, ни поля, и никакая усталость не охватит вас, как если бы вы были незнакомец из твоего дома. Ибо если Христос рядом с нами, то все у нас хорошо. Если мы будем жить для Него, сила этого мотива заставит всю нашу природу расцвести, как весенний лес, и сухие ветви раскроются в листву. Если мы пребудем в Нём, мы будем дома, где бы мы ни находились, подобно патриарху, который раскинул свой шатер во многих странах, но всегда имел один и тот же шатер, куда бы он ни шёл. Итак, у нас будет одно жилище, хотя его место в пустыне может меняться, и нам не нужно будет заботиться о том, будет ли лагерь под пальмами и возле колодцев Елима или среди засухи Мары, пока то же покров защищает нас, и тот же столп огненный горит над нами.
Любите Христа, и тогда вечность в сердце не будет великой ноющей пустотой, а будет наполнена вечной жизнью, которую дает и есть Христос. Превратности действительно станут источником свежести и прогресса, как это и задумал Бог. Все, что, будучи нашей вседостаточной частью, становится несвежим и бесполезным даже в свое время, будет облачено в небесный свет. Все это будет прекрасно и приятно, пока оно существует, и его красота не будет омрачена уверенностью в его упадке, а его пустое место не будет болью, когда оно исчезнет.
Примите Христа Спасителем и Другом, своим Путеводителем и Поддержкой во времени, а Его Самого — своей Вечностью и Радостью, и тогда все разногласия примирятся — и «все будет вашим — будь то мир, или жизнь, или смерть, или настоящее, или грядущие дела; все ваше, и вы Христовы, и Христос Божий».
ЭККЛС. ст. 1-12 – УРОКИ ПОКЛОНЕНИЯ И РАБОТЫ
«Держи ногу твою, когда идешь в дом Божий, и будь более готов слушать, чем приносить жертву глупцам, ибо они не думают, что делают зло. 2. Не торопись устами твоими, и сердце твое да не торопится произнести что-либо пред Богом, ибо Бог на небесах, а ты на земле; поэтому пусть твои слова будут немногими. 3. Ибо мечта приходит от множества дел; и голос глупца познается по множеству слов. 4. Когда ты даешь обет Богу, не откладывай его исполнение; ибо не благоволит Он к глупым: плати, что обещал. 5. Лучше не давать обета, чем дать обет и не исполнить. 6. Не позволяй устам твоим вводить плоть твою в грех; и не говори пред ангелом, что это было заблуждение: для чего Богу прогневаться на голос твой и разрушить дело рук твоих? 7. Ибо во множестве снов и многих словах бывает и разная суета; а ты бойся Бога. 8. Если ты увидишь притеснение бедных и насильственное извращение правосудия и справедливости в провинции, не удивляйся этому: ибо тот, кто выше самого высокого, ценит; и будут выше их. 9. При этом польза от земли для всех: самому царю служит поле. 10. Кто любит серебро, тот не насытится серебром; ни тот, кто любит изобилие с увеличением. Это тоже тщеславие. 11. Когда умножается добро, умножаются и пожирающие его; и какая польза от владельцев его, кроме созерцания их своими глазами? 12. Сладок сон трудящегося, мало ли он ест или много; но изобилие богатого не позволит ему уснуть» (ЭККЛС). т. 1-12.
Этот отрывок состоит из двух или, возможно, трех, очевидно, не связанных друг с другом частей. Ошибки в поклонении, упомянутые в стихах 1-7, не имеют ничего общего с узаконенным грабежом в стихе 8, а демонстрация безрассудства алчности в стихах 10-12 не имеет никакой связи ни с одной из предыдущих тем. Но они сводятся к единству, если рассматривать их как приложения в разных направлениях той горькой истины, которую ставит перед собой писатель, проходящей через всю жизнь. «Все суета». Этот принцип можно даже проиллюстрировать на примере поклонения, и неясный стих 7, завершающий раздел о недостатках поклонения, по-видимому, эквивалентен более знакомому завершению, которое знаменует собой похоронный звон по многим человеческим занятиям в этой книге: «Это также тщеславие.' В 10 стихе оно стоит в обычной форме.
В стихах 1-7 мы читаем предостережение против ошибок в поклонении, которые делают даже его «суетным», нереальным, пустым и бесплодным. Они бывают трех видов, расположенных как бы в хронологическом порядке. Молящийся сначала рассматривается как идущий в дом Божий, затем возносящий в нем свои молитвы, а затем покинувший его и возвратившийся к своей обычной жизни. У автора есть предостережения относительно поведения до, во время и после публичного богослужения.
Обратите внимание, что во всех трех частях его предостережений его любимое слово осуждения появляется как описание тщеславного поклонения, которому он противостоит правильному образу действий. Те, кто впадает в осужденные недостатки, являются «глупцами». Если в этот класс входят все, кто портит свое богослужение такими заблуждениями, то церковь, в которой они состоят, должна быть огромных размеров; ибо недостатки, содержащиеся в этих древних словах, сегодня процветают в полном расцвете и, кажется, преследуют давно устоявшееся христианство столь же пагубно, как и давно устоявшийся иудаизм. Если бы мы могли изгнать их из наших религиозных собраний, было бы меньше жалоб на плохие результаты столь очевидно христианских молитв и проповедей.
Плодотворное и приемлемое поклонение начинается еще до его начала. Итак, наш отрывок начинается с поведения верующего на пути к дому Божьему. Он должен держать ногу; то есть идти обдуманно, вдумчиво, с осознанием того, что он собирается сделать. Ему следует «приблизиться, чтобы услышать» и, приближаясь, задуматься о том, какова должна быть его цель. У наших предков воскресенье начиналось в субботу вечером, и отчасти по этой причине его священное влияние, во всяком случае, перешло и на понедельник. Какова вероятность того, что поклонение людям, которые говорят о политике или скандалах прямо у дверей церкви, принесет много пользы? Является ли чтение газет на скамьях, которое, как говорят нам в Англии, небезызвестно и в Америке, хорошей подготовкой к поклонению Богу? Самый сильный дождь стекает с пересохшей земли, если только он не был предварительно смягчен легким падением влаги. Сердца, у которых нет росы предыдущего размышления, делающей их восприимчивыми, вряд ли смогут испить большую часть потоков благословений, которые могут падать вокруг них. Формальный поклонник, который идет в дом Божий, потому что это тот час, когда он всегда уходит; любопытный поклонник (?), который действительно приближается, чтобы услышать, но чтобы услышать человека, а не Бога; и все другие виды простых внешних поклоняющихся, которые составляют такую большую часть каждой христианской общины, — получают для начала необходимый им урок из этой заповеди.
Обратите внимание: правильная подготовка к поклонению лучше, чем само поклонение, если оно совершается «глупцами». Лучше приблизиться с истинной целью, чем приблизиться с неправильной. Заметьте также, что причина тщетности «жертвоприношения глупцов» состоит в том, что «они не знают»; и почему они не знают, как не потому, что приблизились не для того, чтобы услышать? Поэтому, как правильно сказано в последней части стиха, «они творят зло». Все держится вместе. Независимо от того, насколько часто мы посещаем дом Божий, если мы приходим к нему с неподготовленными умами и сердцами, мы останемся в неведении, и поскольку мы таковы, наши жертвы будут «злыми». Если бы веер этого принципа был применен к нашим благопристойным общинам, которые одевают свое тело для церкви гораздо тщательнее, чем свою душу, то какое облако соломы отлетело бы!
Затем следует руководство к поведению в акте поклонения. Та же заботливость, которая удерживала ногу на пути, должна сохранять и сердце, когда оно находится в доме Божием. Его возвышение и наше смирение должны сдерживать поспешные слова, выкрикивающие самые высокие желания или каким-либо образом опережающие чувства и эмоции подготовленных сердец. Не то чтобы урок остановил пылкий поток настоящего желания. Существует тип спокойного поклонения, которое сохраняет спокойствие, потому что холодно. Ее лозунгами являются благопристойность и трезвость — обе вещи достойны восхищения и дороги прохладным христианам. Другие люди, помимо толпы в Пятидесятницу, думают, что люди, чьи губы воспламенены Духом Божьим, «опьянены», если не вином, то, во всяком случае, нездоровым энтузиазмом. Но излияния души, наполненной не только ощущением, что Бог на небе, а мы на земле, но и уверенностью, что Он близок к ней, а она к Нему, не являются опрометчивыми и поспешными, как бы они ни были пылкими. Осуждаются слова, которые движутся быстрее мыслей и чувств, или которые исходят из сердец, не приведенных в терпеливое подчинение, или из таких, которым недостает благоговейного осознания величия Божия; и такие недостатки могут быть свойственны самому спокойному богослужению и не обязательно заражать самое пылкое. Не поспешны те молитвы, которые идут в ногу с желаниями просящего, когда они отнимают время у обетований Божиих. Не сыпь те уста, которые ждут, чтобы сказать, пока ухо не услышит.
«Пусть твоих слов будет немного». Язычники «думают, что будут услышаны за многословие». Ему не нужно во многих словах рассказывать о наших желаниях Тому, кто знает их во всей полноте, так же, как ребенку нужно много слов, когда он разговаривает с отцом или матерью. Но «немногие» следует измерять количеством потребностей и желаний. Самая короткая молитва, не одушевленная сознанием нужды и трепетом желания, слишком длинна; самое длинное, которое оживляется ими, достаточно короткое. Что происходит с огромным процентом публичных и частных молитв, которые представляют собой просто повторения, произносимые потому, что это правильно, потому что все всегда их произносили, а не потому, что молящийся человек действительно хочет того, о чем он просит или ожидает? чтобы получить от них еще больше за то, что они спрашивают?
Стих 3 дает основание для увещевания: «Сон приходит через множество дел» — когда человек очень занят каким-либо делом, оно может преследовать его во сне так же, как и мысли наяву. «Голос дурака звучит сквозь множество слов». Сон — следствие давления дел, но голос дурака — причина, а не следствие потока слов. В чем же тогда смысл? Вероятно, что такой поток слов как бы превращает голос говорящего на время в голос дурака. Многословные молитвы, более обильные, чем благочестивые чувства или эмоции, делают приносящего «глупым», а его молитву неприемлемой.
Третье направление относится к поведению после богослужения. Он устанавливает общий принцип, согласно которому обеты следует давать, и делать это быстро. Острое понимание человеческой природы предполагает важность быстрого выполнения обетов; ибо в исполнении постановлений, составленных под влиянием святилища, даже более, чем в других ведомствах, опасны промедления. Многие молодые сердца, тронутые истиной, решили жить христианской жизнью, ушли из дома Божьего и откладывали и откладывали, пока дни не сгустились в месяцы и годы, а намерение навсегда осталось неисполненным. Ничто так не ожесточает сердца, не ожесточает волю и не обжигает совесть, как быть доведенным до точки таяния, а затем остыть до прежней формы. Все добрые намерения и духовные убеждения можно отнести к обетам; и верно, что лучше их не создавать, чем создавать и не выполнять.
Стихи 6 и 7 неясны. Первое, по-видимому, относится к человеку, который дает обет, а затем просит, чтобы священник или другая церковная власть освободили его от обета. Его уста, т. е. произнесенное им обещание, вводят его в грех, если он не исполняет его (ср. Втор. 23, 21, 22). Он просит освобождения от своего обещания на том основании, что это грех слабости. «Ангела» лучше всего понимать как священника (посланника), как в Малахии ii.7. Такое нарушение обета вызовет гнев Божий; ибо «голос», обещавший то, чего не сделает рука, грешит.
Стих 7 переводится по-разному. В Пересмотренной версии в начале говорится: «Это сбывается», и продолжается «через множество мечтаний, сует и многих слов». Но это едва ли соответствует контексту, который требует здесь аргумента против необдуманных речей и обетов. Смысл кажется лучше переданным либо в переработанном тексте, который предлагает Делич: «Во многих снах и во многих словах есть также много суеты» (так, по существу, Auth. Ver.), либо, как Райт, вслед за Хитцигом и т. д., сказано: «Во множестве снов есть и суета, и [в] многих словах [также]». Возвращается сравнение со стихом 3, и кружащиеся видения бесплотных мечтаний уподобляются необдуманным словам многословных молитв, поскольку и то, и другое — суета. Так писатель достигает своей любимой мысли и показывает, как тщеславие заражает даже преданность. Заключительное наставление «бояться Бога» резко контрастирует с ошибочным внешним поклонением, внутренней сдачей и преданностью, которые защитят от такого пустого лицемерия. Если сердце право, то и губы не сильно ошибутся.
Стихи 8 и 9 не имеют прямой связи с предыдущими, а их связь со следующими (стихи 10-12) незначительна. Их значение сомнительно. Согласно преобладающему сейчас мнению, злоупотребления правительства в стихе 8 относятся к периоду автора; и последние статьи не утешают страдальцев, как может показаться при первом чтении, мыслью, что Бог стоит выше хищных сановников, но предлагают читателям не удивляться, если мелкие чиновники будут грабить, поскольку та же самая коррупция распространяется вверх по всем уровням чиновников. Такому гнилому положению вещей противопоставляется в стихе 9 счастливое состояние народа, живущего под патриархальным правлением, где царь черпает свои доходы не от угнетения, а от земледелия. Пересмотренная версия дает это изображение на полях. Связь этих стихов со следующими может заключаться в том, что они учат суете богатства при таком состоянии общества, как они описывают. Какой смысл собирать богатство, когда голодные чиновники «наблюдают», чтобы на него наброситься? Насколько лучше довольствоваться скромным достатком тихой деревенской жизни! Если сохранить перевод стиха 9 в Авторизованной версии и Пересмотренной версии, то возникнет разительный контраст между грабежом города, где люди живут, охотясь друг на друга (как они и по-прежнему в значительной степени делают, поскольку «торговля» (часто нет ничего лучше), и здоровая естественная жизнь страны, где добрая земля приносит плоды и прибыль одного человека не является потерей для другого.
Таким образом, эти стихи могут быть связаны с последующим мудрым обесцениванием денег. Эта низкая оценка основана на трех основаниях, которые великие торговые державы, такие как Англия и Соединенные Штаты, должны были втолковать им в уши. Во-первых, ни один человек никогда не получает достаточно мирских богатств. Аппетит растет быстрее, чем баланс у банкира. Это потому, что желание, обращенное к внешнему богатству, на самом деле нуждается в чем-то другом и запуталось в своем объекте. Бог, а не деньги или их ценность, является приносящей удовлетворение собственностью. Это так, потому что все аппетиты, питаемые земными вещами, увеличиваются по мере удовлетворения и требуют все больших глотков. Измученный вкус нуждается в более сильных стимуляторах. Опытному курильщику опиума приходится увеличивать дозы, чтобы добиться того же эффекта. Во-вторых, гонка за богатством — это гонка за призраком, потому что чем больше у человека их, тем больше людей появляется, чтобы поделиться ими. Бедняк обходится одним слугой; у богатого человека пятьдесят; и его собственная часть его богатства очень мала. Его собственная еда — лишь малая часть той огромной еды, за которую ему трудно платить. Это так, в-третьих, потому, что в погоне он расстраивает свою физическую природу; а когда он заполучил свое богатство, оно только не дает ему спать по ночам, думая, как ему сохранить его и сохранить в безопасности.
То, что так дорого стоит, что имеет так мало силы для удовлетворения, что всегда должно быть меньше желания алчного человека, что так дорого стоит сохранить, что набивает подушку шипами, - это, несомненно, тщеславие. Честный труд вознаграждается сладким сном. Старая легенда рассказывала о недремлющих стражах, хранивших сокровища золотого плода. Миллионер должен жить в зарешеченном доме и всегда быть начеку, чтобы какая-нибудь группа спекулянтов не обрушила его акции или какое-то изменение в численности населения не сделало бы участки его города бесполезными. За плечами успешного бизнесмена стоит черная забота. Лучше выполнить дневную работу и заслужить ночной отдых, чем быть рабом своего богатства, как и все люди, делающие его своей целью и высшим благом. Если бы эти уроки глубоко запечатлелись в сердцах молодых англичан и американцев!

ЭККЛС. ст.15 – НАГЫЙ ИЛИ Одетый?
«Как он вышел из чрева матери своей, нагим, вернется, чтобы уйти, как пришел, и не возьмет от труда своего ничего, что можно было бы унести в руке своей» (ЭККЛС). т. 15.
«… Дела их следуют за ними» (Отк. xiv. 13.
Следует отметить, что эти два резко контрастирующих текста не относятся к одним и тем же людям. В первом говорится о богатом мирском человеке, во втором — о «мертвых, умирающих в Господе». Непреодолимая мрачность одного подобна темному фону, на котором ярче сияет торжествующая уверенность другого и углубляет усугубляющий ее мрак. Конец человека, вынужденного уйти с земли нагим и с пустыми руками, приобретает новую трагическую силу, когда он сопоставлен с участью тех, «чьи дела следуют за ними». Какими бы затасканными и банальными ни были оба типа мыслей, их, возможно, можно пробудить в новой живости путем сопоставления; и если в этой проповеди мы не можем сказать ничего нового, старая истина не будет неуместна до тех пор, пока она не будет внедрена в нашу повседневную практику и не повлияет на нее. Нам лучше всего удастся извлечь уроки из нашего текста, если мы подумаем, что мы должны оставить, что мы должны взять и что мы можем взять.
I. Что мы должны оставить.
Проповедник в этом контексте раскрывает огромный массив ограничений и недостаточности богатства. Одержимое, оно не может насытить, поскольку аппетит растет по мере того, как он снисходит к себе. Его рост едва поспевает за ростом потребителей. Оно не приносит никакой выгоды своему так называемому владельцу, кроме «созерцания его глазами», а необходимость наблюдать за ним держит их открытыми, когда ему хочется заснуть. Его часто хранят во вред владельцу, он часто исчезает в результате неудачных спекуляций, а наследники владельца становятся нищими. Но даже если все эти возможности благополучно будут исчерпаны, человеку придется умереть и оставить все это позади. «Он не должен брать из своего труда ничего, что может унести в руке»; то есть смерть отделяется от всех, с кем нас связывает жизнь тела. Вещи, которые не являются частью нашего истинного «я», являются нашими в очень модифицированном смысле, даже если нам кажется, что мы ими владеем, и срок обладания имеет определенный конец. «У саванов нет карманов», как гласит суровая старая пословица. Сколько людей жили в домах, которые мы называем своими, сидели на наших сиденьях, ходили по нашим землям, носили в своих кошельках деньги, которые есть в наших! Стоит ли «игра свеч», когда мы отдаем свой труд ради столь несовершенного и кратковременного владения, которым мы наслаждаемся самым полным и самым долгим из всех земных благ? Конечно, мудрый человек не будет придавать большого значения владению всем, что может лишить его холодная, непреодолимая рука. Конечно, напрасно тратится жизнь, которая тратит свою энергию на облачение в одежды, которые будут полностью сброшены с нее, когда обнаженное «я» «вернется, чтобы уйти тем, чем оно пришло».
Но есть и другие вещи, помимо этих земных благ, от которых нас отделяет смерть. Оно уносит нас далеко от звуков человеческих голосов и изолирует нас от живых людей. Честь и репутация перестают быть слышны. Когда умирает выдающийся человек, какой грохот противоречивых суждений раздается над его могилой! и как он превосходит их всех! Похвала или порицание, благословение или запрет одинаково бессильны достичь неслышащего уха и взволновать небьющееся сердце. И когда одно из наших маленьких «я» уходит из жизни, мы больше не слышим голоса порицания или похвалы, любви или ненависти. Стоит ли трудиться ради «пустого призрака умирающей славы» или даже ради объятий любящих рук, которые так верно и так скоро нужно ослабить?
Впрочем, есть и другие вещи, которые следует оставить, как принадлежащие только настоящему порядку и связанные с телесной жизнью. Для материальной работы не останется места, и большая часть всех наших знаний устареет, когда воссияет потусторонний свет. Как мы вскоре увидим, в самой материальной работе есть постоянный элемент, и если при выполнении преходяще, мы живем ради вечности, такая работа будет продолжаться; но если мы подумаем о духе, с которым печальное большинство выполняет свои повседневные задачи, будь то более материального или более интеллектуального характера, мы должны признать, что очень большая часть всех дел жизни должна прийти к концу здесь. В нем нет ничего, что выдержало бы путешествие через великую бездну или могло бы выжить в том порядке вещей, к которому мы идем. Что делать человеку в другом мире, если предположить, что существует другой мир, где бухгалтерские книги и мельницы устарели? Или что делать ученому или учёному в ситуации, когда нет места ни словарям и грамматикам, ни острой критике, ни тщательному научному исследованию?
Физические науки, лингвистические знания, политическая мудрость устареют. Поэзия, которая заново прославляет и интерпретирует настоящее, потеряет свой смысл. Половина проблем, которые нас здесь мучают, перестанут существовать, а большая часть другой половины будет решена простой сменой позиции. «Если будут языки, они прекратятся; если есть знание, оно исчезнет»; и всем нам следует задуматься, есть ли в нашей жизни что-нибудь, что мы можем унести, когда все «земное земное» кануло в небытие.
II. Что мы должны принять.
Мы должны взять себя в руки. Это тот же самый «он», который уходит «нагим, каким пришел»; это тот же самый «он», который «вышел из чрева матери» и «возрождается» как бы в новую жизнь, только «он» своей земной жизнью развит и раскрыт. Растение зацвело и дало плоды. То, что было простой возможностью, стало фактом. Теперь есть фиксированный персонаж. Преходящие владения, отношения и занятия земной жизни ушли, но человек, которого они создали, остался. И в характере преобладают привычки, которые настаивают на своем и память о которых, как мы можем полагать, неизгладимо записана во всем прошлом. Что бы смерть ни лишила нас, нет оснований предполагать, что она затрагивает сознание и личностную идентичность или преобладающие установки и склонности нашего характера. И если мы действительно перейдем в другую жизнь «не в полном забвении и не в полной наготе», но неся совершенную память и облачившись в одежду, сотканную из всех наших прошлых поступков, то нет больше необходимости осуществлять торжественный и непрерывный акт суда.
III. Что мы можем взять.
«Их дела следуют за ними». Это слова Духа относительно «мертвых, умирающих в Господе». Нам не нужно бояться исказить великую истину о том, что «не делами праведности, но по Своей милости Он спас нас», если мы твердо усвоим большую уверенность, которую благословенно содержит этот текст. Дела христианина вечны в той мере, в какой они гармонируют с божественной волей, в той мере, в какой они имеют вечные последствия для него самого, какие бы последствия они ни имели для других. Если мы живем, открывая свои умы и сердца притоку божественной силы, «действующей в нас как для того, чтобы желать, так и для того, чтобы действовать по Его благоволению», тогда мы можем быть смиренно уверены, что эти «дела» вечны; и хотя они никогда не станут основанием нашего принятия, они всегда обеспечат «великое вознаграждение». У многих смиренных святых наступит момент удивления и благодарности, когда они увидят, что эти его «дети, которых дал ему Бог», сгруппировались вокруг него, и им придется сказать: «Господь, когда я видел Тебя нагим или в темнице и посещал Ты? Откровения небес принесут много апокалипсисов и благодарных удивлений. Мы помним благородное объяснение Мильтоном этих великих слов, которое вполне может заставить замолчать наши слабые попытки обеспечить их соблюдение:
«Твои дела, и милостыня, и все твои добрые дела
Не стоял позади, и в могиле не топтали,
Но как вера указала своим золотым жезлом,
Следовал за ними к вечной радости и блаженству».
Итак, жизнь здесь и там будет для христианской души одним непрерывным целым, только там, пока «дела их следуют за ними», «они отдыхают от своих трудов».
ЭККЛС. VII. 8 — ФИНИС КОРОНАТ ОПУС
«Конец дела лучше, чем начало» (ЭККЛС). VII. 8.
Эта Книга Экклезиаста представляет собой запись поисков главного блага. Проповедник пробует одно за другим и рассказывает о своем опыте. Среди них много ошибок. Это последний урок, который он хотел, чтобы мы усвоили, а не ошибки, благодаря которым он его достиг. «Развязка всего дела» — это то, что он рекомендовал бы нам, и к нему он прокладывает путь через ряд горьких преувеличений, частичных истин и несмешанных ошибок. Этот текст представляет собой одно из ряда парадоксальных высказываний, некоторые из них очень правдивы и прекрасны, некоторые сомнительны, но все они из тех вещей, которые обычно говорят измученные люди - соль, оставшаяся в луже. когда прилив утихнет. Текст представляет собой высказывание утомленного человека, который пережил так много разочарований и видел так много хороших начал, омраченных, и так много кораблей, выходящих из порта с развевающимися флагами и тонущих в море, что он не думает ни о чем хорошем, пока все не закончится; немного стоит начинать — лучше всего покой и свобода от всех внешних забот и обязанностей; и, что лучше всего, быть мертвым и покончить со всей катушкой. Очевидно, что «конец вещи» здесь является параллелью «дню смерти» в стихе 1, который здесь предпочтительнее «дня рождения». Это безбожный, изношенный мирской взгляд на дело, который бесконечно печален и совершенно неверен.
Но с другой точки зрения в этих словах есть правда. Жизнь, прожитая для Бога, укорененная в Господе, жизнь самоотречения, любви, чистоты, напряженного «стремления к цели», лучше в своем «конце», чем в «начале». ' К такой жизни мы все призваны, и это возможно для каждого. Пусть мои бедные слова помогут некоторым из нас сделать это своим.
I. Тогда наша жизнь имеет конец.
Каждому из нас трудно осознать это среди суеты и напряжения ежедневных обязанностей; и не совсем полезно много думать об этом; но еще вреднее скрывать это из виду, как это делают многие из нас, и вести себя по привычке так, как будто никогда не наступит время, когда мы перестанем быть там, где были так долго, и когда больше не будет возникать ежедневных призывов к временным занятиям. Мысль о неизбежности и близости этого конца часто становилась стимулом к дикой, чувственной жизни, как это наглядно показала история ослабления нравственности во время эпидемий и во времена, когда война шествовала по земле. «Давайте будем есть и пить, ибо завтра мы умрем» — это явно способ рассуждения, который нравится обычному человеку. Но полное забвение того, что есть цель, не менее вредно и может привести к чрезмерному потворству чувственным желаниям как к другой крайности. Возможно, молодежь особенно нуждается в напоминании о мысли о «конце», потому что они с большей вероятностью забудут ее, и потому что им особенно стоит потратить время на то, чтобы помнить об этом. Им еще предстоит пройти долгий путь до «конца», чтобы сделать из него то, что они хотят. В то время как у нас, находящихся дальше по этому пути, меньше времени и возможностей формировать свой путь с целью его завершения, а у тех из нас, кто в пожилом возрасте, нет особой необходимости проповедовать память о том, что произошло так долго. близко к нам. Именно молодому человеку Проповедник дает свой последний совет: «радуйтесь здоровью своему и поступайте путями сердца его и пред очами его», но при этом знайте, что «ибо за них Бог пожелает». привести его на суд».
И в этом совете заложена мысль, что «конец, который лучше начала», — это не старость с ее ограничениями и обязательными воздержаниями, и не смерть, которая, как полагает мрачное кредо книги в ее центральных частях, такова. быть завершением всего сущего, но, помимо этого, состоянием, в котором люди будут пожинать то, что они посеяли, и унаследовать то, что они заработали. Именно это состояние придает всю важность смерти — привратник, открывающий дверь в будущую жизнь воздаяния.
II. Конец во многих отношениях будет не лучше начала.
Поставьте рядом младенца и старика. Подумайте о неразвитой силе, гладкой щеке, румяном цвете лица, радости физического благополучия одного, о слабеющих чувствах, шатающихся членах, пониженной жизненной силе, многочисленных болях и недомоганиях другого. В этом отношении конец хуже начала. Или сделайте еще один шаг вперед в жизни и подумайте о молодости с ее неизрасходованной энергией и утомленным стремлением к отдыху, которое приходит в конце; молодости с ее быстрой, открытой восприимчивостью ко всем впечатлениям и роговой поверхностью бессердечия, обросшей умом стариков; молодости с ее неразвитыми силами и бесконечными возможностями, которые в старости стали жесткими и фиксированными; юности, с богатым подарком перед ним в виде континента времени, который в старости был смыт океаном, так что остался лишь обвалившийся берег, на котором все еще можно стоять; молодости с ее богатством надежд и надежд старых, которые представляют собой торжественные предприятия, немногочисленные и скудные, - и затем скажите, не хуже ли конец, чем начало.
А если мы пойдем дальше и подумаем о смерти как о конце, разве это не потеря, потеря в самом реальном и ужасном смысле? Быть изгнанным из мира, «покинуть теплые края и веселый день», потерять друзей и возлюбленных и быть изгнанным в тоскливую страну — это потеря. Но, кроме того, мысль о конце как о состоянии возмездия поражает все сердца как торжественная и ужасная.
III. И все же конец может быть лучше.
Чувственное снисхождение, которое проповедует Экклезиаст в первых частях, никогда не приведет к такому концу. Оно порождает отвращение к жизни, о чем свидетельствуют примеры всех времен и сегодня. Эпикурейский эгоизм приводит к утомлению всех усилий и труда. Если мы будем достаточно неразумны, чтобы сделать кого-то из них нашими проводниками в жизни, то единственной желаемой целью будет полное прекращение бытия и сознания.
Но есть и лучший смысл, в котором это парадоксальное высказывание является простой истиной, и этот смысл мы все можем осознать. Что это будет за конец, яркость которого намного затмит радость рождения на свет ребенка мужского пола? Не будет ли это рождением в лучшую жизнь, чем та, которая наполняет и часто тревожит здесь «три шестьдесят лет»? Не будет ли это концом пути, в котором вся наша природа будет полностью развита и все возможности роста и деятельности будут использованы в полной мере? который обеспечил все, чем мы могли обладать? у которых были счастливые воспоминания и спокойные надежды? Не будет ли это концом, приносящим с собой общение с Высшим, радость, которая никогда не угаснет, деятельность, которая никогда не утомит? Несомненно, христианское небо лучше земли; и чтобы небеса могли стать нашими.
Этой высшей и совершенной цели мы достигнем через веру в Господа и через союз через веру с Ним. Если мы соединимся с Господом и будем едины с Ним, наш конец во славе будет настолько лучше, чем это наше начало на земле, поскольку полная слава летнего дня превосходит туманы и морозы унылой зимы. «Путь праведных — как свет сияющий, который все более и более сияет до совершенного дня».
Если конец не лучше начала, он будет бесконечно хуже. Золотые возможности исчезнут; потраченные впустую годы будут безвозвратны. Яркие огни погаснут; грех запечатлеется в памяти; раскаяние будет горьким; дурные привычки, которым нельзя удовлетвориться, будут мучить; утомленная душа, помраченное понимание, мятежное сердце сделают конец ужасно, бесконечно, всегда хуже начала. От всего этого нас может спасти Иисус Христос; и, наполняя чашу жизни, пока мы идем по дороге, Он сохраняет лучшее вино до конца и делает «конец дела лучше начала».
ЭККЛС. viii. 11 – НЕПРАВИЛЬНО ИСПОЛЬЗОВАННАЯ ОТДЫХА
«Поскольку приговор за злое дело не исполняется быстро, поэтому сердце сынов человеческих полностью настроено творить зло» – ЭККЛАС. viii. 11.
Когда фараон Исхода увидел передышку, он ожесточил свое сердце. Смиренный страхом перед Моисеем, он был готов обещать что угодно; наглый в своей гордости, он проглатывает свои обещания, как только страх утихает, его раскаяние и его отказ от него в совокупности добавляют новый груз на его шею. Он был всего лишь ярким примером всеобщей ошибки. Я полагаю, что у каждого народа есть своя пословица, высмеивающая контраст между обетом больного и грехами выздоровевшего человека. Ожесточенный моралист Ветхого Завета был уверен, что такой пример непостижимого легкомыслия человека не останется незамеченным. Его укоренившаяся привычка вытаскивать на свет изнанку человеческой натуры наверняка сочла бы эту иллюстрацию человеческой натуры приятной пищей. Он заключил здесь в этих кратких, горьких словах целую теорию состояния человека, промысла Божия, злоупотреблений им и цели, к которой все это ведет.
I. Обратите внимание на задержку исполнения приговора.
Каждое «злое дело» уже приговорено. «Кто не верует, — сказал Христос, — уже осужден»; и это один из случаев общей истины. В тексте приговор записан как вынесенный, хотя исполнение на время приостановлено. Каков основной факт, выраженный в этой метафоре? Божье доскональное знание и недовольство всяким злом. Когда видишь мерзости, совершаемые на земле, и ни одной молнии не сверкает с ясного неба, то нелегко поверить, что вся мерзость известна небу; но Его взгляд простирается дальше, чем Он желает протянуть руку. Он сидит молчаливым наблюдателем и смотрит; молчание не свидетельствует о безразличии. Приговор вынесен, но исполнение откладывается. Оно не полностью отсрочено, ибо есть последствия, которые немедленно преследуют наши злые дела и являются как бы предчувствием еще более полного наказания. Но при нынешнем порядке вещей связь между злодеяниями человека и страданиями в целом незначительна, неясна и частична. Зло торжествует; добро нередко страдает. Если кто-то на мгновение задумается о многочисленных злах мира, которые окутывают его как бы атмосферой горя, — о войнах, рабстве, угнетении, личных печалях, — а затем подумает, что существует Бог, который если все это будет передаваться из поколения в поколение, мы, кажется, находимся перед тайной из тайн. Древний псалмопевец воскликнул в восхищении и удивлении: «Суды Твои — великая бездна»; но отсутствие Его судов, кажется, открывает более глубокую пропасть, в которую, кажется, грозит падение даже великим горам Его праведности.
II. Причины этой задержки.
Это не только тайна, но и «тайна любви». Мы можем лишь немного заглянуть в это, но мы можем заглянуть настолько далеко, чтобы быть уверенными в том, что кажущаяся пассивность Бога, которая выглядит так, будто он предоставляет злу беспрепятственно творить свою волю, является молчанием Бога, который «не по своей воле причиняет страдания». и «медлен на гнев», потому что Он есть совершенная любовь.
Основание необходимости отсрочки исполнения приговора лежит отчасти в испытательном характере настоящей жизни. Если бы за злодеяниями всегда следовало быстрое возмездие, послушание было бы только послушанием страха, а Бог не желает такого послушания. Было бы невозможно, чтобы испытания вообще могли продолжаться, если бы в каждый момент осознавались все последствия наших действий. Такое положение вещей немыслимо и было бы столь же запутанным в моральной сфере, как если бы погода урожая и весенняя погода происходили вместе. Опять же, великая причина, по которой приговор за злое дело не исполняется быстро, заключается в собственном сердце Господа и Его желании привлечь нас к Себе благами. Он не ищет принудительного послушания; Он не желает, чтобы мы были преданы злу или чтобы нас обременяли последствия нашего греха, и поэтому Он удерживает Свою руку. Следует помнить, что Он не только сдерживает таким образом приближение Своей руки суда, но вместо нее протягивает руку благословения. Он ходит вокруг нас, привлекая нас к Себе, и, в терпении обладая духом Своим, отмечает все наши грехи, но все равно любит и благословляет. Он дает нам виноградник, хотя мы не даём Ему плодов. Однако Он не гневается, но посылает Своих посланников, и мы побиваем их камнями. Он все еще ждет: мы продолжаем нагромождать год за годом мятежное забвение, и ни молния не сверкает из очей Его, ни возглас утомленного терпения не исходит из Его уст, ни порыв внезапной стрелы из Его длинно натянутого лука. Бесконечное терпение Бога не имеет никакого объяснения, кроме того, что Он любит нас слишком сильно, чтобы оставить неиспользованными любые средства, чтобы привести нас к Нему, и что Он задерживается вокруг нас, чтобы завоевать наши сердца. О редкая и неизреченная любовь, терпеливая любовь терпеливого Бога!
III. Злоупотребление этой задержкой.
Мы умеем превращать чистые дары Бога в яд и практикуем дьявольскую химию, с помощью которой извлекаем яд из цветов Эдема и роз сада Божьего. Я не думаю, что для многих людей передышка, которая знаменует собой Божье общение с ними, на самом деле приводит к сомнениям в Его праведности, или в Его силе, или в Его существе. У нас есть достаточно доказательств этого; и кажущееся обратное свидетельство, возникающее из-за безнаказанности злодеев, справедливо отбрасывается нашими моральными инстинктами и сознанием, а также соображением, что могучий размах Божьего провидения слишком велик, чтобы мы могли решить весь круг путем малая часть окружности, которую мы видели. Но что делает большинство людей, так это просто позволяют безнаказанности притупить их чувство добра и зла, и продолжают идти своим путем, не задумываясь серьезно о Божьих благословениях, чтобы вытеснить Его из своего разума; они «презирают богатство Его долготерпеливой благости» и никогда не позволяют ей «привести их к покаянию». Для бездумных умов большинства из нас длительное сохранение безнаказанности убаюкивает нас мечтой о ее вечности. Безбожная неблагодарность человека – такая же глубокая тайна, как и любящее терпение Бога. Странно, что при такой постоянной неудаче Его любви к победе Бог все еще упорствует в этом. Более семидесяти раз по семь раз Он упорствует в прощении непокорного ребенка, согрешившего против Него, и более семидесяти раз по семь раз ребенок упорствует в злоупотреблении любовью Отца, которая все еще остается, – злоупотреблении грехом превыше всех грехов.
IV. Конец задержки.
Приговор вынесен. Невозможно, чтобы оно не было выполнено. Когда Бог сделал все и видит, что точка безнадежности достигнута, или когда время пришло по другим причинам, тогда Он позволяет приговору вступить в силу. Он удержал ангелов-разрушителей от Содома, но в конце концов послал их. В истории народов и людей есть момент, когда беззаконие «полно», и когда Бог видит, что лучше всего — по мировым или личным причинам — положить ему конец. Итак, наступают кризисы для наций и для отдельных людей; а закон божественного дела таков: «Недолгое дело совершит Господь на земле». Долгие годы Ной строил ковчег и подвергался насмешкам со стороны поколения, чей приговор был вынесен, но еще не приведен в исполнение; но настал день, когда он вошел в его убежище, и «пришел потоп и погубил их всех». На протяжении поколений Ему хотелось собрать народ Иерусалима на Свое лоно, «как курица собирает цыплят своих под крылья свои, но они не хотели»; но настал день, когда римские солдаты бросили свои факелы в прекрасный дом, где их отцы восхваляли Его и грешили против Него, и он остался для них пустым. Давайте не будем высокомерными и жертвами нашего легкомыслия и невнимательности, а будем бояться.
Вспомним также, что интенсивность казни усугубляется всеми грехами, совершенными во время промедления. Благодаря им мы «сокровенствуем гневом в день гнева». Наконец Он говорит Своим ангелам: «Сейчас», и меч падает, и правосудие свершилось. «Мельницы Божьи мелют медленно, но мелют очень мелко». Суть всего в том, что каждое наше зло уже приговорено; наказание откладывается за наши грехи и потому, что Христос умер. Бог добивается наших сердец и пытается заставить нас полюбить Его, удерживая приговор, которым мы ежедневно злоупотребляем. Разве не должны мы принять Его долготерпение и принять Его дары как знак терпеливой нежности Его сердца? Или мы должны быть подобны «зверям, которые погибают», не зная ни руки, которая их кормит, ни руки, которая их убивает. Задержка с выплатой «справедливого вознаграждения» только усугубляет его вес, когда он падает. Как и в некоторых рычагах, чем медленнее движение, тем больше сила подъема.
ЭККЛС. Икс. 8. ЗАБОР И ЗМЕИ
«…Кто ломает изгородь, того укусит змея» (ЭККЛС). Икс. 8.
Здесь имеется в виду, вероятно, не такая живая изгородь, какую мы привыкли видеть, а сухокаменная стена или, может быть, земляная насыпь, в расщелинах которой могла бы затаиться змея, чтобы ужалить неосторожную руку. Связь и цель текста несколько неясны. Это одно из ряда похожих на пословицы высказываний, которые, кажется, иллюстрируют единую мысль о том, что каждый вид работы имеет свою собственную подходящую и особую опасность. Итак, говорит Проповедник, если человек роет яму, стенки ее могут обрушиться, и он может упасть. Если он сносит стену, его могут ужалить. Если он работает в карьере, может произойти падение камня. Если он лесной человек, то дерево, которое он рубит, может его раздавить. Что тогда? Следует ли сделать вывод: сидите спокойно и ничего не делайте, потому что, что бы вы ни делали, вы можете пострадать? Ни в коем случае. Автор этой книги ненавидит праздность почти так же сильно, как он делает то, что он называет «глупостью», и его вывод изложен в следующем стихе: «Мудрость полезно направлять». То есть, поскольку всякая работа имеет свои опасности, работайте осторожно, используя свой мозг так же, как и мышцы, и не суйте руку в углубление в стене, пока не посмотрите, нет ли там змей. в этом. Является ли эта очень полезная максима благоразумия всем, чему следует усвоить? Думаю, нет. Предыдущее предложение, во всяком случае, воплощает в себе известную метафору Ветхого Завета. «Кто роет яму, тот упадет в нее» часто встречается как выражение возмездия в натуральной форме, которое обрушивается на хитрого заговорщика, направленного против процветания других людей, и вывод, который подсказывает мудрость при таком применении этого предложения, таков: «Копайте разумно, ', но 'Не копать вообще'. Таким образом, в моем тексте «стена» может обозначать ограничения и границы нашей жизни, и вывод, который подсказывает мудрость при таком применении этого высказывания, заключается не в «Сноси разумно», а в «Держи забор поднятым и сохраняй его». обязательно держитесь правой стороны». Ибо любая попытка снести его, что в переводе означает нарушение законов жизни, предписанных Богом, обязательно приведет к появлению шипящей змеи с ее ядом.
Именно в этом аспекте я хочу взглянуть на слова перед нами.
I. Прежде всего возьмем ту мысль, которая лежит в основе моего текста, — что вся жизнь дана нам жестко замурована.
Первое, чему учится ребенок, это то, что он не должен делать то, что ему нравится. Последний урок, который должен усвоить старик: ты должен делать то, что должен. И между этими двумя крайностями жизни мы всегда пытаемся относиться к миру как к открытому общему пространству, по которому мы можем странствовать по своему желанию. И не успели мы пройти и нескольких шагов, как нас встречает какой-то сторож и говорит: «Нарушители границы, вернитесь на дорогу!» Жизнь жестко ограждена и ограничена. Жить так, как хочешь – прерогатива скотины. Жить так, как должно, признавать и повелевать, подчиняясь законам и ограничениям, заложенным в самой нашей природе и предписанным нашими обстоятельствами, — это свобода и слава человека. Я говорю, что есть ограничения — заборы со всех сторон. Мужчины поставили заборы; и они часто похожи на жалкие деревянные щиты, которые иногда можно увидеть, ограничивающие ширину дороги. Но в отношении этих обычных ограничений и правил, которые не имеют более высокой власти или законодателя, чем общество и обычай, вы должны принять еще более твердое решение, чем в отношении более высоких законов, что, если вы вмешаетесь в них, возникнет множество змеи выходят шипеть и кусать. Ни один человек, который бросает вызов узким принципам и мелким ограничениям общепринятых обычаев и не ставит во внимание мнение окружающих его людей, но должен решиться на злословие, клевету и сопротивление любого рода. Это цена, которую мы платим за то, что подчиняемся законам Бога и не обращаем внимания на условности людей.
Но помимо всего этого, позвольте мне напомнить вам в полудюжине предложений о различных ограничениях или заборах, которые ограждают нашу жизнь со всех сторон. Существуют обязательства, которые мы имеем, и отношения, в которых мы находимся, с внешним миром, законами физической жизни и всем, что касается внешнего и материального. Существуют отношения, в которых мы находимся, и обязательства, которые мы имеем перед самими собой. И Бог так создал нас, что, очевидно, большие участки природы каждого человека даны ему с целью обуздывать, обуздывать, принуждать, а иногда совершенно сокрушать и истреблять. Бог хранит наши порывы под замком. Все наши животные желания, все наши естественные склонности сохраняются при условии, что мы контролируем их и удерживаем их в строго обозначенных пределах, которые Он установил и которые мы можем легко обнаружить. Кроме того, существуют отношения, в которых мы находимся, а также обязательства и ограничения, под которыми мы, следовательно, находимся перед окружающими нас людьми. Высоко над ними всеми и в каком-то смысле включая их всех, но еще выше них, находится всеохватывающее отношение, в котором мы стоим к небу, которое является источником всех обязательств, источником и целью всех долгов, которое включает в себя нас со всех сторон, и чья воля создает пограничные стены, внутри которых только и может безопасно жить человек.
Иногда мы по глупости чувствуем, что жизнь, таким образом огороженная, ограниченная этими высокими границами с обеих сторон, должна быть неинтересной, однообразной или несвободной. Это не так. Стены — это благословение, подобное парапету на горной дороге, который удерживает путников от падения со скалы. Это тренировочные стены, как говорят наши инженеры-гидрографы, которые, построенные в русле реки, надежно ограничивают ее воды и создают хороший промыв, дающий жизнь, вместо того, чтобы позволять им смутно бродить и застаиваться на огромных полях реки. грязь. Свобода состоит в том, чтобы добровольно держаться в пределах, установленных Богом, а все остальное — не свобода, а распущенность и бунт, а по сути рабство самого гнусного типа.
II. Итак, во-вторых, заметьте, что каждая попытка сломать ограничения вносит в жизнь яд.
Мы живем в великой автоматической системе, которая сама по себе мстит за каждое нарушение закона. Мне нет нужды напоминать вам, разве что в двух словах, о том, как мстит за нарушение простых физических законов, запечатленных в нашей конституции; но уверенность, с которой болезнь преследует все нарушения законов здоровья, является лишь прообразом в низшем и материальном мире гораздо более высокой и торжественной уверенности, с которой «душа согрешающая, она умрет». Где бы человек ни выступал против каких-либо законов материальной вселенной, они быстро с ним расправляются. Мы командуем ими, как я уже сказал, подчиняясь им; и разница между их соблюдением и нарушением - это разница между машинистом, стоящим на своем паровозе, и несчастным, которого он поймает, когда он мчится по рельсам. Но это лишь притча о высшей вещи, о которой я хочу вам поговорить.
Грубые формы нарушения простых законов воздержания, воздержания и чистоты также в большинстве случаев влекут за собой видимое и ощутимое наказание. Кто разрушит стену воздержания, того укусит змея. Дрожащие руки, сломанная конституция, испорченная репутация, исчезнувшие амбиции, потраченные впустую жизни, нищета, стыд и ослабленная воля, смерть — вот змеи, которые во многих случаях кусают преступника. В данный момент передо мной стоит человек, который раньше сидел на одной из этих скамеек, который приехал в Манчестер многообещающим молодым человеком, ребенком многих молитв, с мячом у его ноги, на одном из ваших огромных складов, единственная надежда своего дома, якобы христианин. Он начал возиться со стеной. Сначала вынули крошечный кусочек камня, который не пропускал дневной свет; затем немного больше и еще больше. И змей вонзил в него свои клыки, и если бы вы видели его сейчас, то он — неуклюжая развалина, вне общества и, как мы иногда с трепетом думаем, без надежды. Молодые люди! «Кто ломает изгородь, того укусит змея».
Подобным же образом существуют и другие формы «грехов плоти, отмщенных тем же», о которых я не смею говорить здесь более ясно. Я вижу много молодых людей в моей общине, много незнакомцев в этом великом городе, живущих, я полагаю, в квартирах и, следовательно, без особых ограничений. Если бы вы взяли пару циркулей, опустили одну их ножку возле Зала свободной торговли и сделали там круг длиной в полмили, вы получили бы пещеру гремучих змей. Если вы понимаете, о чем я. Низкие театры, низкие мюзик-холлы, казино, места еще более мерзкие — вот змеи, шипящие, извивающиеся и готовые укусить. Не кладите руку на отверстие змеи. Берегите книги, картинки, песни, товарищей, которые могли бы сбить вас с пути. О, если бы голос стоял у некоторых дверей, которые я знаю в Манчестере, и кричал этот текст в уши дураков, мужчин и женщин, которые туда входят!
Только на этой неделе я услышал об одном человеке, занимавшем хорошее положение в этом городе, и в первые дни, я думаю, о члене моей собственной общины, который в лохмотьях просил милостыню от двери к двери. А причина заключалась в том, что стена была разрушена и змей ударил. Так всегда бывает; не всегда с такими фатальными внешними последствиями, но будьте уверены в том, что «Бог не поругается; «Что посеет мужчина», так и женщина, «то и пожнет». Ибо помните, что есть и другие способы разрушения стен, кроме этих грубых и ощутимых преступлений с телом; и есть и другие виды возмездия, которые приходят с безошибочной уверенностью, помимо тех, на которые могут обратить внимание другие. Я не хочу подробно останавливаться на этом, но позвольте мне напомнить вам об одном или двух из них.
Укусы некоторых змей воспаляют, некоторых парализуют; и то или иное из этих двух явлений — либо воспаленная совесть, либо парализованная совесть — является результатом всякого проступка. Я не знаю, что хуже. В этой часовне сейчас сидят мужчины и женщины, которые слушают меня, возможно, наполовину заинтересованно, без малейшего подозрения, что я говорю о них. Укус змеи привел к оцепенению их совести. Что еще хуже — ненавидеть свой грех и в то же время обнаруживать вокруг себя его скользкую оболочку, так что я не могу его разорвать, или любить его и чувствовать себя в нем совершенно комфортно, не имея внутреннего упрека, когда я сделай это? Будьте уверены в том, что всякое преступление и неповиновение немедленно воздействует на совесть делающего, иногда возбуждая ее в муках мучительного раскаяния, чаще убаюкивая ее роковым сном.
Я не говорю о возмездии, которое мы налагаем на себя за то, что нагружаем нашу память ошибками и недостатками, часто загрязняя ее мерзкими фантазиями или накапливая в ней длинную пожизненную серию действий, ни одно из которых никогда не имело и следа ссылки. в них до небес. Я не говорю, кроме одного предложения, о возмездии, которое приходит от привычки ко злу, которая тяготит людей и делает для них почти невозможным когда-либо избавиться от своего греха. Я не говорю, разве что в одном предложении, об извращенном отношении к небу, неспособности познать Его, пренебрежении, а иногда и неприязни к мысли о Нем, которая прокрадывается в сердце человека, живущего во зле и грех; но я выражаю все в двух словах: каждый грех, который я совершаю, сказывается на мне самом, поскольку его вирус переходит в мою кровь как вина и как привычка. И затем я напоминаю вам о том, во что вы верите, что за пределами этого мира находится торжественное судилище Божие, где мы с вами должны дать отчет за наши дела. О брат, будь уверен в том, что «кто ломает изгородь» — здесь и сейчас, а также и там, — «его укусит змея»!
Это все, что касается моего текста. Ему больше нечего сказать. Должен ли я закрыть книгу и сделать это? Есть только одна система, которая может сказать что-то еще, и это Евангелие Иисуса Христа.
III. И вот, переходя от моего текста, я должен сказать напоследок: Если хотите, весь яд можно вывести из ваших вен.
Наш Господь использовал ту же самую метафору в другом аспекте и с другим историческим применением, когда Он сказал: «Как Моисей вознес змея в пустыне, так должно быть вознесено и Сыну Человеческому, чтобы всякий верующий в Него мог вознестись». не погибни, но имей жизнь вечную».
Вот представление Христа о состоянии нашего мира — стан людей, лежащих, укушенных змеями и приближающихся к смерти. То, о чем я говорил, возможно, в слишком абстрактных терминах, — это состояние каждого из нас. Трудно заставить людей, когда они собираются сотнями, чтобы послушать проповедь, изложенную в общих чертах, осознать это. Если бы я мог достать вас одного за другим и «петлить» вас; и вместо множественного «ты» используй «ты» в единственном числе, возможно, я смогу связаться с тобой. Но позвольте мне попросить вас попытаться осознать каждый для себя, что этот укус змеи, как результат разрушения стены, справедлив для каждой души в этом месте, и что Христос подтвердил это представление. Как вывести этот яд из крови? Изменить свой образ жизни? Да; Я тоже это говорю; но исправление жизни избавит от яда в характере тогда, когда вы вылечите водобоязнь промыванием кожи больного, и не раньше. Переклеить обои в столовых — это очень хорошо, но бесполезно это делать, если канализация неправильная. У всех нас проблема с дренажем. Человек не может исправить себя до глубины своего греховного существа. Если бы он мог, то не трогал бы прошлое. Это остается прежним. Если бы он мог, это не повлияло бы на его отношение к небесам. Покаяние — если бы оно было возможно без смягчающего влияния веры в Господа — само по себе покаяние не решило бы проблему. Насколько люди могут видеть и насколько заявляют все человеческие системы: «То, что я написал, я написал». Его невозможно стереть. Невозвратное прошлое навсегда останется стереотипным. Затем следует послание о прощении и очищении, которое является самой сутью всего, что мы, проповедники, должны сказать, и которое говорилось большинству из вас так часто, что почти невозможно придать ему какую-либо свежесть или силу. Но я еще раз должен проповедовать вам, что Христос принял в Свою сокровенную жизнь и Самость все собранные последствия мирового греха; и тайной Его сострадания и реальностью Его таинственного союза с нами, людьми, Он, безгрешный Сын Божий, стал грехом за нас, чтобы мы могли стать в Нем праведностью Божией. Медный змей, поднятый на шесте, был подобен змею, яд которого убивал, но в нем не было яда. Христос пришел, безгрешный Сын Божий, ради нас с вами. Он умер на Кресте, в Жертве за грех каждого человека, чтобы рана каждого человека была исцелена и яд вышел из его вен. Он поразил злокачественную черную голову змея Своей раненой пятой; и поскольку Он был изранен, мы исцелились от наших ран. Ибо грех и смерть выпустили в Него свою последнюю стрелу, и, как какое-то ядовитое насекомое, которое может ужалить один раз, а затем должно умереть, они оставили свое жало в Его израненном сердце, и не осталось ни одного для тех, кто уповает на Него.
Итак, дорогой брат, вот простое условие, а именно вера. Одного взгляда томного глаза отравленного, каким бы налитым кровью и тусклым он ни был и каким бы почти ни был задернут пеленой смерти, было достаточно, чтобы исцелить его. Взгляд наших сознательно грешных душ на того дорогого Христа, который умер за нас, отнимет вину, силу, привычку, любовь ко злу; и вместо крови, насыщенной ядом греха, в наших жилах будет Дух жизни в Господе, который «сделает нас свободными от закона греха и смерти». «Обратитесь к Нему и будете спасены, все концы земли!»
ЭККЛС. Икс. 15 — ПУТЬ В ГОРОД
«Труд глупца утомляет каждого из них, потому что он не знает, как идти в город» (ЭККЛС). Икс. 15.
На первый взгляд это кажется просто проявлением простой практической мудрости, соединенной с одними из горьких слов, которые Экклезиаст любит говорить о тех, кого он называет «глупцами». Кажется, в другой метафоре повторяется та же идея, которая была представлена в предыдущем стихе, где мы читаем: «Если железо тупо, и он не точит лезвия, то должно ему приложить еще большую крепость; но мудрость полезно направлять». Другими словами, умение лучше силы; мозг экономит мышцы; лучше наточи свой топор, чем вспотеть, нанося жестокие удары тупым. Прерогатива мудрости – руководить грубой силой. Итак, в моем тексте та же самая общая идея представлена под другой фигурой. Огромные усилия могут закончиться ничем иным, как усталостью ног, если путник не знает своей дороги. Человек, заблудившийся в лесу, может бежать до упаду и ночью оказаться в том же месте, откуда он вышел утром. Путь должен быть известен, а цель ясна, если мы хотим, чтобы усилия принесли какую-то пользу.
Эта фраза «как пройти в город» кажется своего рода пресловутым сравнением чего-либо очень простого и заметного, точно так же, как наши предки говорили о любой очевидной истине, что она «проста, как дорога». в Лондон. Дорога в столицу наверняка будет хорошо обозначена, и тот, должно быть, действительно дурак, кто этого не видит. Итак, наш текст, хотя на первый взгляд, как я говорю, является просто сарказмом и образцом простой, практической проницательности, тем не менее, как и почти все высказывания в этой Книге Экклезиаста, он имеет более глубокий смысл, чем кажется на первый взгляд; и может применяться в более высоких и важных направлениях. Оно несет в себе большую истину и в яркой метафоре воплощает горький опыт, который, я полагаю, мы все можем подтвердить.
I. Прежде всего, мы учитываем труд, который утомляет.
«Работа утомляет каждого из них». Слово, переведенное как «труд», по-видимому, несет в себе как идею усилий, так и проблем. Или, если вернуться к знакомому различию в современном английском языке, это слово на самом деле охватывает как работу, так и беспокойство. И это печальная и торжественная мысль, что слово с этим двойным элементом должно быть тем, которое наиболее применимо к усилиям подавляющего большинства людей. Полагаю, никогда в мировой истории не было времени, когда жизнь текла так быстро, как в этих великих центрах цивилизации и торговли, в которых мы с вами живем. И ужасно думать, что большая часть всего этого заканчивается ничем иным, как усталостью конечностей и истощением. Это истина, которую необходимо проверить опытом, и я смело верю, что каждый мужчина и женщина в этой часовне теперь могут сказать более или менее отчетливо: «Аминь!» к утверждению, что всякая жизнь, за исключением явно и в высшей степени религиозной, представляет собой беспокойство и работу без соответствующего удовлетворительного результата и без каких-либо постоянных последствий, кроме истощения.
Начнем снизу. Например, возьмем человека, который открыто отбросил ограничения добра и зла и совести и привычно делает вещи, которые, как он знает, являются неправильными. Любой грех – это ошибка и преступление. Ни один человек, стремящийся к цели через дым пыток, не достигает цели, к которой он стремится. Или, если он это сделает, он получит что-то, что лишит пряники всей позолоты и всю сладость успеха. Они добавляли в винный спирт какой-то ингредиент с очень неприятным вкусом, чтобы его нельзя было пить. Чаша, которой грех достигает человека, хотя вино движется правильно и на него очень приятно смотреть, прежде чем его попробовать, обманывает метилированными спиртами. Мужчины и женщины прилагают больше усилий и усилий, чтобы проклясть себя, чем когда-либо, чтобы спасти свои души. Конец всякой работы, которая начинается с отбрасывания совести в сторону, таков: «Труд глупых утомляет каждого из них».
Сделайте шаг выше — респектабельный, обеспеченный манчестерский человек, успешный в бизнесе. Он поставил перед собой задачу создать крупный концерн и добился успеха. У него прекрасный дом, кареты, оранжереи; у него есть 'J.P.' своему имени; он пользуется высоким авторитетом и на переменах. Его имя придает респектабельность всему, с чем оно связано. Он «пришел в город»? Получил ли он то, что рассчитывал получить, когда начинал свою карьеру? Он преуспел в своей непосредственной и меньшей цели; Удалась ли эта непосредственная и меньшая цель принести ему то, что, как он думал, она принесет ему? Или он стал жертвой этих…
«Жонглирование злодеями…»
Это бледность у нас в двояком смысле;
Которые держат слово обетования в ушах,
И разрушить его надежду?
Нам говорят, что если в одну колонку записать стоимость руды, добытой на всех австралийских золотых приисках, а в другую — сумму, которую стоило ее добыть, то последняя сумма превысит первую. В Манчестере немало людей, которые вложили в яму, из которой выкапывают свое богатство, больше, чем когда-либо из нее вынут. И их труд тоже оставляет в их жизни очень темный и пустой болезненный центр, «и утомляет каждого из них». И поэтому я могу пройти весь круг. Мы, студенты, до тех пор, пока наше стремление к знанию не имеет в себе в качестве высшего, направляющего мотива, а также конечной цели и результата славы и служения Богу, подпадаем под удар того же осуждения, что и более грубые и низшие формы жизни. о котором я говорил. Но куда бы мы ни посмотрели, если в сердце и в жизни нет высшего уважения к небу и общения с Ним, то эта характеристика является общей для всех путей, так что, хотя каждый из них может удовлетворить некоторую непосредственную и частичную необходимость нашей природы, ни одна из них не адекватна всей окружности человеческого существа, и ни одна из них не способна в течение всей продолжительности этого существования быть его удовлетворением и покоем. Поэтому я говорю: любой труд, каким бы успешным он ни был с точки зрения более короткого кругозора, и каким бы благородным он ни был — за исключением самого благородного из всех, — весь труд, который заканчивается только сохранением того, что погибает при использовании или того, что мы оставляем после себя. нас здесь, когда мы уходим отсюда, осуждают за безрассудство и труд, утомляющий людей, достаточно глупых, чтобы отдаться этому.
Мне нет нужды напоминать вам о чудесном разнообразии метафор, под которыми нам представлена в Писании эта изношенная мысль, в которую, однако, нам так трудно поверить и воплотить в жизнь. Позвольте мне вкратце вспомнить один или два из них. «Почему вы тратите деньги свои на то, что не является хлебом, и труд свой на то, что не приносит пользы?» «Они высекли себе резервуары, разбитые резервуары, в которых нет воды». «Их паутина не станет одеждой». Это может потребовать слова объяснения. Метафора такова. Вы все подобны паукам, тщательно и старательно плетущим свою паутину. В нем недостаточно вещества, чтобы сделать из него пальто. Вы никогда не покроете себя продуктом своего мозга или собственных усилий. Нет одежды в паутине безбожной жизни.
Ах! брат, все эти земные цели, которые некоторые из моих друзей, слушающих меня, преследуют теперь как единственные цели своей жизни, столь же глупы и столь же недостаточны для достижения того, к чему они стремятся, как это было бы стремление утолить неистовую жажду поднеся к губам золотую чашу, которая пуста. У некоторых из нас есть целый буфет, полный таких вещей, и мы варьируем свои занятия в зависимости от склонностей и задач. У некоторых из нас такой только один, но все они пусты, и губа пересыхает после того, как к ней поднесли чашу, как и прежде.
II. Итак, подумайте теперь, во-вторых, о глупом невежестве, которое делает труд утомительным.
Метафора моего текста говорит, что причина, по которой «дурак» так утомляется после дневного перехода, заключается в том, что он не решает утром, куда он идет и как ему туда добраться; и вот, начав идти в никуда, он добился того, ради чего отправился. Он «не знает, как идти в город» — что в переводе на простой и не метафорический английский означает, что многие люди разрушают свою жизнь из-за отсутствия ясного представления о своей истинной цели и о том, как обеспечить себе безопасность. это.
Нет ничего более трагичного, чем отсутствие у основной массы людей сколько-нибудь обдуманных и определенных взглядов на цель жизни и на путь, который следует предпринять для ее достижения. Очевидно, что для успеха любого предприятия необходимы две вещи. Во-первых, должно быть самое определенное и ясное представление о том, к чему стремятся; а во-вторых, что должен быть мудро продуманный план достижения этой цели. Если их нет, если вы пойдете наугад, пробежав некоторое время в одном направлении, а затем повернувшись в другом направлении, вы не сможете рассчитывать на то, что достигнете цели.
Теперь я хочу спросить некоторых из моих друзей: вы когда-нибудь уделяли десять минут осознанности, чтобы попытаться осознать и выразить простыми словами то, ради чего вы живете, и как вы хотите этого добиться? Конечно, я знаю, что вы много думали и планировали ближайшие цели, без которых материальная жизнь вообще не может быть прожита. Я не думаю, что кого-то здесь можно обвинить в том, что он недостаточно подумал о том, как добиться успеха в бизнесе или в избранной сфере жизни. Я вовсе не имею в виду такую цель; но я хочу обратить ваше внимание на нечто большее. Вы подобны людям, которые тщательно снабжают корабль и берут для своего проводника самую лучшую информацию о том, каким курсом ему следовать, и никогда не думают, что они собираются делать, когда доберутся до порта. Итак, вы говорите: «Я собираюсь быть таким-то и таким-то». Ну и что тогда? «Что ж, я собираюсь постараться добиться успеха». Будь то коммерческое, будь то интеллектуальное, будь то социальное, будь то в сфере привязанностей или что бы то ни было. Ну и что тогда? «Ну, тогда я буду продвигаться в материальном достатке, надеюсь, или в мудрости, или быть окруженным любящими лицами детей и тех, кто мне дорог». Что тогда? «Тогда я умру». Что тогда?
Только когда вы дойдете до этого последнего вопроса, столкнетесь с ним и ответите на него, можно будет сказать, что вы приняли во внимание всю совокупность обстоятельств и стали регулировать свой курс в соответствии с требованиями здравого смысла и здравого смысла. . И очень многие из нас живут, тщательно приспосабливая средства к целям в отношении всех меньших и более непосредственных целей жизни, но никогда не сталкивались с более крупным вопросом, который сводит все эти меньшие цели к незначительности. Простой детский допрос, который в известной балладе сорвал мишуру со скелета и показал войну во всей ее безобразности, лишает многие из ваших жизней всяких претензий на разумность. — Что хорошего из этого вышло в конце концов? Можете ли вы ответить на вопрос, заданный губами младенца, и сказать: «Наконец-то из этого выйдет это добро». Что у меня будет Бог и Иисус Христос в моем сердце?
Брат! если бы я только мог довести вас до того, что вы бы потратили полчаса на то, чтобы обдумать, кем вам следует быть, и спросить себя, соответствуют ли ваши цели в жизни тем, какими должны быть ваши цели, я бы сделал больше, чем Боюсь, мне придется поступить с некоторыми из вас. Натуралист может, взяв в руки скелет, кое-что сказать о повадках и стихии существа, которому он принадлежал. Если у него полая грудина, он знает, что оно предназначено для полета. В вашей природе запечатлено безошибочно, что ваша судьба – не ползти, а парить. Не напрасно Вестминстерский катехизис закладывает основу всего в этом главном вопросе для всех людей: «Какова главная цель человека?» Спросите об этом и не успокаивайтесь, пока не ответите на него.
Затем есть еще одна идея, связанная с этим незнанием моего текста, а именно. что это результат глупости. Слова «глупость», «глупость», «глупость» и их противоположности «мудрость» и «мудрый» в этой книге Екклезиаста, как и в книге Притчей, не означают просто глупую интеллектуальную глупость, которая является вещь, за которую человека следует скорее пожалеть, чем порицать, но они всегда несут в себе, помимо идеи интеллектуального дефекта, еще и идею моральной предвзятости. «Начало мудрости – страх Господень»; и, наоборот, отсутствие этого страха является основой того, что этот писатель клеймит как «глупость». Он не просто насмехается над людьми с маленьким мозгом и маленькими суждениями. Может быть, среди нас много таких, и тем не менее мы мудры для спасения и обладаем гораздо более высокой мудростью, чем мудрость этого мира. Но он говорит нам, что интеллектуальная и моральная части нашей природы так странно переплетены, что там, где происходит затемнение последней, обязательно происходит извращение первой, и человек не знает, «как идти в город». потому что он «глупый».
Другими словами, вы ошибаетесь в своих суждениях о своем поведении, потому что вы ошиблись морально. И ваши ошибки в отношении жизни, и ваше незнание ее истинной цели и цели, и ваши ошибки относительно того, как обеспечить счастье и блаженство, являются вашими собственными недостатками и происходят из-за отвращения вашей природы от того, что является самым высоким и благородным. даже Бог и Его служение. Поэтому тебя следует жалеть не только за то, что ты сбился с дороги, но и порицать за то, что ты затемнил очи своего разума, возлюбив тьму больше, чем свет. И вы «не знаете, как идти в город», потому что вы не хотите идти в город и предпочитаете ютиться здесь, в пустыне, и жить за счет ее скудных запасов, чем пройти через золотые ворота. Братья мои! глупость, которая закрывает человеку глаза на его истинную цель и миссию в жизни, — это безумие, имеющее в себе темный аспект греха и наказуемое как таковое.
III. Наконец, обратите внимание на простой путь, который глупцы упускают.
Он «не знает, как поехать в город». Что же он сможет увидеть, если не сможет увидеть ту широкую дорогу, утоптанную и белую, тянущуюся прямо перед ним, через холм и долину, и идущую прямо к воротам? Должно быть, дурак тот, кто не может найти дорогу в Лондон.
Принципы морального поведения банальны и очевидны. Понятно, что лучше быть хорошим, чем плохим. Лучше быть бескорыстным, чем эгоистичным. Лучше не жить ради того, что погибнет, потому что мы будем существовать вечно. Здесь лучше не делать плоть нашим господином, поскольку однажды духу придется жить без плоти. Лучше приступить к тренировкам, чтобы мир впал в кому, видя, что мы все дрейфуем туда. Все эти вещи просты и очевидны.
Судьба человека для Бога очевидна. «Чье это изображение и надпись?» сказал Христос о монете. «Цезаря!» — Тогда отдай его Цезарю. Чей образ и надпись имеет мое сердце, это мое беспокойное сердце, этот дух, который блуждает в пространстве и времени, бездомный и безутешный, пока не сможет постичь Вечное? Для кого вы предназначены? Бог! И каждая клеточка вашей природы имеет голос, говорящий вам об этом, если вы к нему прислушиваетесь. Итак, безбожная жизнь, которую удовлетворенно ведут некоторые из вас, мои слушатели, игнорирует факты, которые наиболее очевидны для опыта каждого человека. И пока перед тобой, огромные, «как гора, открытые, осязаемые», лежат банальности и неоспоримые истины, утверждающие, что всякий человек, не являющийся богобоязненным человеком, есть глупец, ты признаешь их все и, склонив головы в почтение, пусть все они пройдут мимо вас и не произведут никакого эффекта.
Дорога стала яснее, чем когда-либо с тех пор, как пришел Иисус Христос. Он показал нам город, ибо посредством Евангелия Он явил жизнь и бессмертие. Он показал нам дорогу, ибо Его жизнь — это образец всего, к чему люди должны стремиться и кем должны быть. Девиз вечного Сына Божьего, если я позволю себе использовать такую метафору, подобен девизу наследника английского престола: «Я служу». Ло! «Я пришел исполнить волю Твою» — и это единственное слово, которое сделает человеческую жизнь мирной, сильной и прекрасной. В присутствии Его сияющего и одинокого совершенства людям больше не нужно задаваться вопросом: какому идеалу должны соответствовать поведение и характер? И Иисус Христос пришел, чтобы сделать возможным войти в город, тем крестом, на котором Он понес бремя всех грехов, и забирает грех мира, и тем Духом жизни, который Он вложит в нашу немощь. и Который заставляет наши ленивые ноги бежать по пути заповедей Его, и не утомляться, и идти, и не утомляться.
Возьмите этого дорогого Господа для вашего откровения долга, для вашего Образца поведения, для прощения ваших грехов, для Вдохновителя, обладающего силой творить Его волю, и тогда вы увидите простирающееся перед вами высоко над окружающей пустыней, так что что ни лев, ни хищный зверь не пойдет туда, на дорогу, по которой будут идти искупленные Господом, «и пусть даже и глупец не заблудится на ней». «Блаженны омывающие одежды свои, чтобы войти воротами в город».
ЭККЛС. xi. 9; xii. 1. НОВОГОДНЯЯ ПРОПОВЕДЬ ДЛЯ МОЛОДЕЖИ
«Радуйся, юноша, в юности твоей, и да веселит тебя сердце твое во дни юности твоей, и ходи путями сердца твоего и пред очами твоими; но знай, что за все это Бог приведет тебя на суд…. Вспомни Создателя твоего во дни юности твоей, пока не придут злые дни и не приблизится годы, когда ты скажешь: «Я не имею удовольствия от них». – ЭККЛС. xi. 9; xii. 1.
Эта странная и местами сбивающая с толку Книга Экклезиаста задумана как изображение человека, пробивающегося сквозь затруднения и полуправды к ясному убеждению, в котором он может успокоиться. То, что он говорит, приходя к этому убеждению, не всегда следует воспринимать как истину. Многое из того, что говорится в ранней части Книги, говорится для того, чтобы быть опровергнутым, а его недостаточность, его преувеличения, его односторонность и его полуправда — чтобы проявиться в свете окончательного вывода, к которому он приходит. Несмотря на все эти затруднения, он продолжает «прощупывать свой смутный и опасный путь», с ловушками по одну сторону от него и трясинами по другую, пока наконец не выйдет на открытую дорогу, с твердой землей под ногами и ясным небом над головой. Эти фразы, которые я взял, являются вступительными предложениями и заключительным заключением, на котором он основывается. Как же тогда их следует понимать? Это значит: «Радуйся, о юноша!» во дни юности твоей, и пусть сердце твое веселит тебя во дни юности твоей, и пусть ходит по путям сердца твоего и пред очами твоими», что можно воспринимать как жестокую иронию? Неужели этот человек берет на себя максимы глупого мира и делает вид, что одобряет их, чтобы в конце он мог обернуться вокруг с быстрым поворотом и циничным лицом и вернуть им их максимы вместе с тем, что их разрушит? на куски — как будто он сказал: «О, да!» продолжайте, говорите вдоволь о том, как извлечь из этого мира лучшее, и радоваться, и делать, что хотите, танцевать на краю пропасти и возиться, как Нерон, пока горит огонь похуже, чем в Риме»? Ну, я не думаю, что в этом смысл. Хотя в Библии можно найти иронию, я не думаю, что жестокая ирония, подобная той, которая могла бы подойти к Дину Свифту, является намерением Проповедника. Поэтому я воспринимаю эти слова как добросовестное признание того факта, что после всего, что мы слышали о суете и томлении духа, жизнь стоит того, чтобы жить, и что Бог желает, чтобы молодые люди радовались и максимально использовать мимолетные годы, которые никогда не вернутся с той же плавучестью и эластичностью на протяжении всей жизни. И тогда я понимаю, что добавленные слова не предназначены для того, чтобы разрушить или нейтрализовать уступку первого предложения, а лишь для того, чтобы очистить и облагородить радость, которая без них была бы склонна быть запятнана многими извращениями и сделать постоянная радость, которая без них наверняка угасла бы в жалкой, сварливой и немощной старости, за которой следует мрачная картина, и в конце концов угасла бы в смерти. Итак, есть три слова, которые я извлек из этого моего текста и хочу донести до моих юных друзей в качестве наставлений, которым разумно следовать. Это Радуйтесь, Размышляйте, Помните. Радуйся, подобающая радость юности; размышлять — торжественная мысль, которая защитит радость от пятна; помните — религию, которая сделает все это вечным.
Прежде всего «Радуйтесь». Делай, что хочешь, ибо таков английский перевод слов: «Ходи путями сердца твоего и пред очами твоими». Плавно и весело следуйте склонностям и желаниям, которые запечатлены в вашей природе и принадлежат вашему времени жизни. Все молодые существа радостны, начиная с ягненка на пастбище и выше, и так и должно быть. Простое ощущение физической силы, которое сбивает с пути многих из вас, молодых людей, — это хорошая и благословенная вещь, благословение, за которое нужно быть благодарным и которым нужно дорожить. Твои гладкие щеки, столь непохожие на старческие, являются лишь символом той сравнительной свободы от забот, которая свойственна твоему счастливому состоянию. Ваши воспоминания еще не похожи на некоторые — книгу, написанную внутри и снаружи, с записями о трауре, разочарованиях и крестах. По всей вероятности, вместо узкой полоски бесплодного песка перед вами пройдут долгие годы, прежде чем вы придете к великому соленому морю, которое собирается поглотить вас, как это происходит с некоторыми из нас. Христианство смотрит с самодовольством на вашу радость и не имеет в виду подрезать крыло одному белокрылому удовольствию или вдохнуть хоть один проблеск черноты в вашу атмосферу. Вам предназначено радоваться, но я хочу обеспечить вам радость в гораздо более высоком смысле, или, скорее, сделать вас безопасными для самих себя. Бог радуется процветанию и беззаботной жизнерадостности Своих детей, особенно Его маленьких детей. Ах! но я знаю, что есть молодые жизни, на которые бедность, плохое здоровье или горе того или иного рода наложили мрак, столь же несоответствующий вашему времени жизни, как весенний снег в саду, который щиплет крокусы и тяготит молодую зелень. буковые листья, было бы. И если бы я разговаривал в это время с каким-либо молодым человеком или молодой женщиной, у которых из-за болезненных внешних обстоятельств была лишь леденящая весна и молодость, я бы сказал им: «Не унывайте»; пасмурное утро часто превращается в прекрасный день. Хорошо человеку «нести иго в юности своей», а если упустишь радость, то можешь обрести благодать, и силу, и терпение, которые будут благословением для тебя во все дни твои. Несмотря на все это, обычный ход вещей таков, что молодые должны радоваться и что молодая жизнь должна быть подобна журчащему ручью в солнечном свете. Я хочу оставить в вашей памяти такое впечатление, что все в порядке и все в порядке промысла Божия, который означает, что каждый из вас должен радоваться дням своей юности. Далее в тексте говорится: «Ходи путями сердца твоего». Это очень похоже на нездоровое учение: «Следуй природе; делай как хочешь; пусть страсти, вкусы и наклонности будут вашими проводниками».
Что ж, это должно быть окружено большим количеством стражей, чтобы не допустить, чтобы это превратилось в доктрину дьяволов. Но, несмотря на все это, я хочу, чтобы вы заметили, что в этом есть великая и религиозная сторона. Вы стали обладателем своей мистической жизни, обладания, которое требует, чтобы вы выбрали, какой жизнью вы будете следовать. Каждый имеет эту ужасную прерогативу – иметь возможность идти путем своего сердца. Вы должны ответить за этот путь и за то сердце, из которого он исходит. Но я хочу перейти к более важным вещам, и поэтому с ясным пониманием того, что радость молодости вполне правильна и законна, что вы призваны радоваться и чувствовать физическую и интеллектуальную весну и жизнерадостность первых дней, позвольте мы перейдем к следующему. «Радуйтесь», — говорится в моем тексте, и добавляется: «Размышляйте». То, что вы почти ничего из этого не делаете, является одним из благословений вашей жизни, мои юные друзья. Это один из ваших счастливых иммунитетов: вы еще не привыкли смотреть на жизнь в целом и учитывать действия и последствия. Сохраняйте эту спонтанность как можно дольше; это хорошо сохранить. Но при всем этом не забывайте об этой ужасной вещи, что она может превратиться в преувеличение и излишество и что ее, как и все другие хорошие вещи, нужно беречь и правильно использовать. Итак, «Радуйся» и «ходи в глазах Твоих»; но — «знай, что за все это Бог приведет тебя на суд». Итак, пришла ли эта мысль (я собирался сказать, как траурная карета, проезжавшая сквозь свадебную процессию) для того, чтобы убить радость, которую мы, казалось, получали от прежних слов? Берем ли мы обратно все, что давали, и отдаем вместо этого что-то, что заставит их всех съежиться и замолчать, как певчие птицы, которые перестают петь и прячутся в листьях, когда видят коршуна в небе? Нет, ничего подобного не нужно. «За все это Бог приведет тебя на суд»: эта мысль не убивает, но очищает и облагораживает. Принимая во внимание мнения, высказанные в различных местах в предыдущей части этой Книги, нам можно позволить думать об этом свидетельстве как о вечном суде, который происходит в этом мире всегда над жизнью каждого человека. Великий немецкий мыслитель, говоря об истории наций, сказал, что мировая история — это суд мира, и хотя это неверно, если это отрицание физического судного дня, это верно в очень глубокое и торжественное чувство в отношении повседневной жизни каждого человека, что независимо от того, есть ли за могилой судилище или нет, и знал ли этот Проповедник что-нибудь об этом или нет, это происходит на протяжении всего жизнь человека и развивается, это торжественное убеждение, что мы должны уйти из этой нынешней жизни. Все наши дни сплетены в одно целое. Вчера является родителем сегодняшнего дня, а сегодня является родителем всех завтрашних дней. Смысл и глубочайшее следствие жизни человека состоит в том, что ни одно чувство, ни одна мысль, промелькнувшая в зеркале его жизни и сердца, не умирает окончательно, не оставив после себя ничего. Но скорее верна метафора Апостола: «Что ты посеешь, то и пожнешь». Вся ваша жизнь — время сеяния, вся ваша жизнь — также и время жатвы, ибо семя, которое я сею сегодня, — это семя, которое я получил от всех моих прежних посеев, и поэтому причина и следствие катятся в жизни в неразрывной связи. выводя тем самым, что все, что делает человек, продолжает жить в нем и что каждое мгновение наследует все последствия его прежней жизни. А теперь, молодые мужчины и женщины, мальчики и девочки, обратите внимание! это время посева будет самым могущественным в вашей жизни, и есть суд, для которого вам не нужно умирать. Если вы бездельничаете в школе, вы никогда не выучите латынь, когда пойдете на работу. Если вы в молодости легкомысленны, если вы запятнаете свою душу и запачкаете свою жизнь внешним грубым грехом здесь, в Манчестере, в молодые годы, то на вас будет нечистая сила всю вашу жизнь. Вы не можете избавиться от этого смелого закона: «Что посеет человек, то и пожнет в тридцать, шестьдесят, во сто крат» — того же рода, но бесконечно умноженного в количестве. Поэтому позвольте мне назвать некоторые способы, которыми ваши радости и удовольствия, когда вы были юношами, мальчиками и девочками, взрослыми юношами и девушками, приведут вас к осуждению. Здоровье, это одно; позиция, то есть вторая; репутация — это три; персонаж, то есть четыре. Вы когда-нибудь видели, чтобы они построили один из тех домов, которые строят в некоторых частях страны, из бетона вместо камней? Возьмите лопату грязи и поместите ее в рамку на стене. Когда он высохнет, уберите раму и опоры, и он затвердеет в скалу. Вы берете свои одиночные дела — иногда грязь, молодые люди! — вешайте их на стену и больше о них не думаете. Да, но они там останавливаются и ожесточаются, и вот! характер – дом, в котором будет жить ваша душа – здоровье, положение, память, способности и все такое. Если вы не сделали определенных вещей, которые должны были сделать, вы никогда не сможете их сделать, и есть основания для суждения. Это происходит каждое мгновение, и особенно это происходит в сфере ваших удовольствий. Если они недостойны, недостойны и вы; если они грубы, грубы, низки и животные, они тянут вас вниз; если они легкомысленны и глупы, они делают из тебя бедную бабочку, существо, которое ничего не стоит и никому не принесет пользы; если они чисты, и целомудренны, и возвышены, и девственны, и светлы, то сделают души ваши добрыми, и благодатными, и умиленными умилением и красотой Божией.
Но это еще не все. Я не собираюсь выходить за пределы этой нынешней жизни с какими-либо словами, но, читая этот заключительный вывод в этой книге Экклезиаста, я думаю, что могу понять, что сомнения и скептицизм относительно будущей жизни и Все различия между человеком и зверем, о которых говорилось в предыдущих главах, преодолены, и ясное убеждение автора выражено в этих двух великих высказываниях: «Дух возвратится к Богу, давшему его, и слова которым Он запечатлевает в наших сердцах все Свое послание, последние слова Своей книги»; «Всякое дело Бог приведет на суд, и все тайное». И я прихожу к вам и говорю: «Полагаю, вы верите в потустороннее возмездие?» Я полагаю, что большинство молодых людей, с которыми я сейчас разговариваю, во всяком случае, верят, что «Ты станешь нашим судьей», как сказано в Te Deum; и что это то же самое мое личное «я», которое должно стоять там и сидит здесь? Бог приведет тебя на суд. Неважно, что произойдет с телом, с трепещущим, трепещущим личностным центром. Туда перенесется то самое «я», каким я себя знаю. Теперь возьмите это с собой, приложите к сердцу, и пусть это повлияет на ваше удовольствие. Оно не убьет ничего, что заслуживает жизни, и не лишит жизни человека настоящей радости. Это только выделит яд, который убьет вас. Вы направьте эту мысль в свое сердце, друзья мои. Это похоже на то, что взгляд полицейского направлен на множество плохих персонажей, прячущихся под железнодорожной аркой в этом углу? Если так, то чем скорее вы избавитесь от удовольствий и наклонностей, которые ускользают, когда луч света падает на их уродливые лица, тем лучше для вас самих и для вашей жизни. «Радуйся в пути сердца твоего, и, чтобы радость твоя была чиста, знай, что за все это Бог приведет тебя на суд».
И теперь мое последнее слово: «Помни Бога» — говорится в моем тексте. Первые два изречения, взятые сами по себе, представляют собой весьма несовершенное руководство к жизни. Потакание своим слабостям, регулируемое мыслью о возмездии, в конце концов, является очень низким видом жизни. В этом мире есть что-то лучшее — это работа; нечто высшее, и это долг; нечто более благородное, чем потворство своим слабостям, и это самопожертвование. И поэтому ни одна религия, достойная этого названия, не ограничивается словами человеку: «Будь добр, и ты будешь рад»; но: «Неважно, рады ли вы; во всяком случае будь хорошим, и к тебе придет такая радость, которая полезна для тебя, а остального ты можешь хотеть». «Вспомни Создателя твоего во дни юности твоей». Вспоминайте Бога в своих мыслях и держите Его в своем уме весь день. Это совершенно не похоже на вашу жизнь, не так ли? Помни своего Создателя; сместите центр своей жизни. То, что я сказал, может быть верно в отношении человека, центром жизни которого был он сам, и такой человек находится рядом с дьяволом, поскольку, я полагаю, определение дьявола - это «все еще погруженный в себя», и кто бы ни был живет для себя, мертв. Не позволяйте Земле быть центром вашей системы, но Солнцу. Не живите для себя, иначе все ваши удовольствия будут постыдными и ползучими, но живите для неба. 'Помнить.' Что ж, тогда мы с вами знаем о Боге гораздо больше, чем автор Книги Экклезиаста, — как о том, кто Он, так и о том, как помнить Его. Я не собираюсь довольствоваться принятием его точки зрения, а должен принять гораздо более высокую и гораздо лучшую точку зрения. Если бы он был здесь, он бы сказал: «Помни Бога». Он бы сказал: «Взирайте на Бога в Господе, доверяйте Ему и любите Его; иди к Нему как к своему Спасителю, и возьми все бремя своего прошлого греха, и возложи его на Его милостивые плечи, и ради Него ищи прощения и очищения; и затем ради Него живите, чтобы служить Ему и благословлять Его. Не заботьтесь о себе и не думайте много о своей радости. Следуйте по стопам Того, Кто показал нам, что высшая радость — это полностью отдать себя. Любите Иисуса Христа, доверяйте Ему и служите Ему, и тогда вся ваша радость станет постоянной». Есть одна вещь, которой я хочу тебя научить. Посмотрите на это описание или, вернее, прочитайте, когда пойдете домой, описание, которое следует за моим текстом, этого несчастного старика, у которого нет ни надежды на Господа, ни радости, слабого телом, сходящего в могилу и умирающего в последний. Вот к чему приходит радость во дни юности твоей и хождение по путям сердца твоего, когда ты не вспоминаешь Бога. Нет ничего более несчастного на лице этой земли, чем плохо обусловленный старик, который плохо обусловлен, потому что он потерял свои ранние радости и ранние силы, и ему нечем их компенсировать. Сколько ваших радостей, мои дорогие юные друзья, продлится, когда к вам придет старость? Сколько из них выживет, когда око твое уже не будет ясным, рука твоя не будет сильной и нога твоя не будет быстрой? Сколько их, молодая женщина! когда свет погаснет в твоих глазах, а красота и свежесть - в твоем лице и фигуре, когда ты больше не сможешь ходить на вечеринки, когда чтение романов больше не будет развлечением и когда бальный зал - не совсем подходящее место для тебя — сколько из твоих удовольствий сохранится? Молодой человек! сколько продержится ваш, когда вы уже не сможете впадать в распутство, и желудок и система уже не выдержат ни ни жизни, ни занятий спортом, и тому подобное? Ой! позволь умолить тебя, пойди к муравью и рассмотри пути его, который летом ложится на зимовку; и вы поступайте так же во дни юности вашей: собирайте себе то, что не знает перемен и смеется над разложением плоти и чувств. Тысячи мотивов совпадают и давят на мою память, если бы у меня были слова и время их высказать. Позвольте мне умолять вас, особенно вас, молодых мужчин и женщин из этой общины, о некоторых из которых я осмелюсь говорить как об отцах своих детей, которых я видел вырастающими, так сказать, из рук ваших матерей, и остальные из вас, кого я не так хорошо знаю — О! унесите с собой эту мою умоляющую мольбу напоследок. Любите Иисуса Христа и доверяйте Ему как своему Спасителю; служи Ему своим Вождем и Царем во дни своей юности. Не предлагайте Ему конец жизни — последний дюйм свечи, догоревшей до патрона. Сделайте это сейчас, ибо моменты летят незаметно, и, возможно, вам больше никогда не предложат Его. Если в вашем сердце есть какое-либо смягчение, какое-либо угрызение совести, поддайтесь порыву и не подавляйте его. Примите Христа своим Спасителем, примите Его сейчас: «Теперь время благоприятное, теперь день спасения».
ЭККЛС. xii. 1-7,13,14 — ЗАКЛЮЧЕНИЕ ДЕЛА
«Вспомни Творца твоего во дни юности твоей, пока не придут злые дни и не приблизится годы, когда ты скажешь: «Я не имею удовольствия от них»; 2. Пока солнце, или свет, или луна, или звезды не померкнут, и пока облака не вернутся после дождя; 3. В тот день, когда трепещут хранители дома, и сильные люди преклонятся, и молотки перестанут, потому что их мало, и потемнеют те, кто смотрит из окон, 4. И двери закроются на улицах, когда скрежет утихнет, и он поднимется от голоса птицы, и все дочери музыки падут; 5. Также, когда они убоятся того, что высокое, и страхи будут на пути, и миндальное дерево зацветет, и кузнечик станет бременем, и желание угаснет, потому что человек идет в свой длинный дом, и плакальщики ходят по улицам: 6. Или когда-нибудь серебряная веревка развяжется, или золотая чаша разобьется, или кувшин разобьется у источника, или колесо сломается у водоема. 7. Тогда прах возвратится в землю, как был, и дух возвратится к Богу, давшему его…. 13. Выслушаем заключение всего: бойся Бога и соблюдай заповеди Его, ибо в этом весь долг человека. 14. Ибо всякое дело Бог приведет на суд, и все тайное, хорошо ли оно, или худо» (ЭККЛС). xii. 1-7,13,14.
Проповедник рассмотрел «все дела, какие делаются под солнцем», и теперь подошел к концу своего долгого исследования. Это был извилистый путь. Он объявил о многих предварительных выводах, которые не предназначены для высших истин, а скорее представляют прогресс души к конечному, достаточному основанию и объекту веры и цели всей жизни, даже к Самому Богу. «Суета сует» — унылое кредо и полуправда. Его завершение заключается в том, чтобы, осознав, что тщеславие присуще всем существам, стремиться к единой реальности. «Все — суета» без Бога, но Он есть полнота, и обладая, наслаждаясь и терпя в Нем, жизнь — это не «стремление к ветру». Опустите этот последний раздел, и эта книга так называемой «Мудрости» будет односторонней и, следовательно, ошибочной, как и современный пессимизм, который лишь слабее говорит то, что Проповедник сказал много лет назад. Возьмите остальную часть книги как автобиографию искателя реальности, а этот последний раздел как его заявление о том, где он нашел ее, и все предыдущие части встанут на свои места.
В нашем отрывке опущена первая часть заключительной части, которая необходима для того, чтобы направить совет помнить о Творце в правильном отношении. Обратите внимание, что совет в первом стихе, если его правильно перевести, звучит так: «И помните», и это возвращает нас к концу предыдущей главы. Там молодежи предлагается наслаждаться ярким и кратким периодом расцвета своей юности, сохраняя при этом сознание ответственности за ее применение. В более ранних частях книги давался аналогичный совет, но на других основаниях. Здесь провозглашается совершенно совместимыми религия и полное наслаждение юношеской жизнерадостностью и наслаждение свежими, неизбитыми, домашними удовольствиями. Проповедник понятия не имел, что набожные юноши и девушки должны избегать удовольствий, свойственных их возрасту. Только он желал, чтобы их радость была чистой и чтобы помнился суровый закон: «Что посеет человек, то и пожнет». При условии соблюдения этого ограничения или, скорее, этого руководящего принципа, не только разрешено, но и заповедано «отбросить печаль и зло». Молодые люди часто подвержены унылым настроениям, которые накатывают на них, как утренний туман, и с этим нужно бороться. Долг радости тем более настоятелен для молодых, потому что молодость летит так быстро, или, как говорит Проповедник, «это тщеславие».
Теперь эти советы звучат очень похоже на низменные побуждения к чувственному и недостойному наслаждению, которые поэты низшего сорта, а некоторые, увы! представили более благородных в их худшие моменты. Но этот автор не является учителем принципа «собирайте бутоны роз, пока можете» и тому подобного злобного мусора. Поэтому он приводит рядом с этими советами другой отрывок из нашего отрывка. Это «также» спасает первого от неправильного использования, как и мысль о осуждении.
Это возможное сочетание сердечного юношеского ликования и истинной религии является важнейшим уроком этого отрывка. Согласно еврейской идиоме, слово «Творец» употребляется во множественном числе, что тем самым выражает превосходство или превосходство. Имя «Творец» возвращает нас к Бытию и указывает на одну важную причину этого запрета. Глупо забывать Того, от кого мы зависим в своем существовании; неблагодарно забывать среди радостей наших светлых ранних дней Того, Кому мы всем этим обязаны. Совет особенно необходим; ибо юности есть над чем подумать, что восхитительно в своей новизне, и мир, как с его невинной, так и с греховной стороны, так сильно взывает к ней, что Творец слишком склонен быть вытесненным из поля зрения Его произведения. Искушение молодых – жить настоящим. Рефлексия принадлежит более старым головам; спонтанное действие более характерно для молодежи. Поэтому им особенно нужно прилагать усилия, чтобы ясно донести до своих мыслей и невидимое будущее, и Невидимого. Совет особенно подходит для них; ибо то, что начато рано, скорее всего, продлится и будет сильным.
Пожилым людям, закостеневшим в привычках и обладающим меньшей силой и любовью к новым путям, трудно обратиться к небесам, если они забыли Его в первые дни. Конверсия возможна в любом возрасте, но с течением жизни она становится менее вероятной. Большинство мужчин-христиан стали таковыми в период становления между отрочеством и тридцатью годами. После этого возраста вероятность радикальных перемен быстро снижается. Итак, «Вспомни… во дни юности твоей», или, скорее всего, ты никогда не вспомнишь. Сказать: «Я собираюсь завести интрижку и начать новую жизнь, когда стану старше», — значит пойти на ужасный риск. Возможно, ты никогда не станешь старше. Вероятно, если да, то вам не захочется переворачивать лист. Если да, то какой позор планировать отдать Богу только отбросы жизни! Вы нуждаетесь в Нем так же, если не больше, сейчас, в расцвете молодости, как и в старости. Зачем вам лишать себя многих лет благословений и накапливать горькие воспоминания о потраченных впустую и оскверненных моментах? Если когда-нибудь ты обратишься к небесам в старости, ничто не будет так болезненно, как воспоминание о том, что ты так долго забыл Его.
Совет важен еще и потому, что он представляет единственное средство избавления жизни от «суеты», которую во всем этом нашел Проповедник. Поэтому он ставит его в завершение своих размышлений. Это практический результат всех них. Забудьте Бога, и жизнь станет пустыней. Помните Его, и «пустыня возрадуется и расцветет, как роза».
Стихи с середины первого стиха до конца седьмого стиха усиливают увещевание размышлениями о том, что непременно последует за молодостью, и советуют помнить о Творце прежде, чем наступит это будущее. Так много ясно, но вопрос точного значения этих стихов слишком велик для обсуждения здесь. Более старое объяснение принимает их за аллегорию, изображающую упадок телесных и умственных сил в старости, в то время как другие полагают, что в них приближение смерти представлено в образе приближающейся бури. Райт в своем ценном комментарии считает, что описание постепенного угасания жизни в старости в первых стихах изложено на основе образов, взятых из последних дней палестинской зимы, которых боятся как особенно нездоровых, в то время как стих 4_b_ и стих 5 представляют приход весны и противопоставляют новую жизнь животных и растений немощи человека, умирающего в своей комнате и неспособного есть. Еще одно объяснение состоит в том, что все это часть панихиды, которую следует понимать буквально и описывающей скорбящих в доме и саду. Я рискну, хотя и с некоторыми колебаниями, в целом отдать предпочтение старой аллегорической теории по причинам, которые невозможно здесь кратко изложить. Он ни в коем случае не свободен от трудностей, но, как я думаю, он менее сложен, чем любой из его конкурентов.
Принявшие его толкователи несколько расходятся в объяснении отдельных деталей, но в целом в большинстве сравнений можно увидеть достаточное для поэта соответствие, как бы чужда современному вкусу ни была столь пространная и мелкая аллегория. «Хранителями дома», естественно, являются руки; «сильные мужчины» — ноги; «скрежущие женщины» — зубы; «женщины, смотрящие в окна», глаза; «Двери закрываются на улицу» — то ли губы, то ли, что более вероятно, уши. «Звук скрежета», который является «тихим», некоторые понимают как слабое пережевывание беззубых десен, и в этом случае «дверями» являются губы, а фигура мельницы продолжается. «Восхождение от птичьего голоса» может описывать легкий сон или бессонницу старости; но, по мнению некоторых, с изменением перевода («Голос становится воробьиным»), это «детские высокие частоты» Шекспира. Первое является более вероятным переводом и ссылкой. Аллегория опущена в стихе 5, где описывается робкая прогулка стариков, но возобновляется в стихе «миндальные деревья процветут»; то есть волосы бледнеют, как цветок миндаля, который сначала нежно-розовый, но затем становится белым. Следующее предложение имеет подходящее значение в обычном переводе, поскольку оно ярко выражает потерю силы, но сомнительно, что использованный здесь глагол когда-либо означает «быть обузой». Все остальные объяснения этого пункта являются натянутыми. Следующий пункт, как и в Пересмотренной версии, лучше всего воспринимать как описывающий отсутствие аппетита, который стимулирующие каперсы не способны пробудить. Весь этот медленный упадок объясняется тем, что «человек идет в свой длинный дом», и поэт уже видит скорбящих, собирающихся в похоронную процессию.
Связь затянувшейся картины старческого разложения с советом помнить о Творце не нуждается в пояснении. Этот период упадка сил – не время начинать вспоминать Бога. Как тоскливо это будет, если Бог не будет «силой сердца», когда «сердце и плоть терпят неудачу»! Поэтому, ввиду будущего, вполне разумно не откладывать на старость то, что благословит молодость, и не допустить несчастья наступления старости.
Стихи 6 и 7 еще более строго подтверждают эту заповедь, указывая не на медленное приближение, а на фактическое наступление смерти. Если поводом для увещевания является будущее возможной слабости и постепенного наступления смерти, то тем более уверенность в том, что наступит крах распада. Аллегория частично возобновляется в этих стихах. «Золотая чаша», возможно, — это голова, а, по мнению некоторых, «серебряный шнур» — это спинной мозг, в то время как другие полагают, что чаша или лампа, скорее, означают тело, а шнур — душу, которая как бы , держит. «Кувшин» — это сердце, а «колесо» — органы дыхания. Как бы то ни было, общая мысль состоит в том, что смерть приходит, сотрясая драгоценный резервуар света и прекращая черпание жизни из Источника телесной жизни. Наверняка это веские причины для совета Проповедника. Конечно, молодым сердцам полезно иногда вспоминать конец и спрашивать: «Что вы будете делать в конце?» и сделать до конца то, что так трудно начать делать в конце и так необходимо сделать, чтобы конец не был хуже «тщеславия».
Коллапс тела не является концом человека, иначе вся сила аргумента в предыдущих стихах исчезла бы. Если смерть — это уничтожение, какой смысл искать Бога до того, как он придет? Поэтому стих 7 не является интерполяцией, призванной привести скептическую книгу в соответствие с ортодоксальной иудейской верой, как утверждают некоторые комментаторы. «Противоречие» между ним и Екклезиастом 3. 21 утверждается как доказательство того, что оно было добавлено таким образом. Но противоречия нет. Первый отрывок носит вопросительный характер и, как и все предыдущие части книги, излагает не окончательные убеждения Проповедника, а этап, через который он прошел на пути к ним. Именно потому, что человек двойственен и после смерти дух возвращается к своему божественному Дарителю, увещевание стиха 1 звучит с такой серьезностью.
Заключительные стихи, как и стих 7, уверенно утверждаются как дополнения в интересах еврейской «ортодоксии». Но Экклезиаста выдают за «скептическую книгу», исключив их из текста, а затем установленный таким образом характер используется как доказательство того, что они не являются подлинными. Это удивительно простой, но не очень логичный процесс.
«Цель дела», когда все выслушано, состоит в том, чтобы «бояться Бога и соблюдать Его заповеди». Внутреннее чувство благоговейного трепета, не исключающее любви, и внешняя жизнь соответствия Его воле есть «весь долг человека», или «долг каждого человека». И это простое изложение всего, что людям необходимо знать для практического руководства, подкрепляется рассмотрением будущего суда, который, по своему универсальному охвату и всеоткрывающему свету, должен означать суд в другой жизни.
Счастливы те, кто в извилистых лабиринтах мыслей и поступков блуждал в поисках видения какого-либо блага и, найдя все суетой, наконец успокоились, как голубь в ковчеге, в широкой простоте истина о том, что все, что нужно человеку для блаженства в бодрости свежих юношеских сил и в немощи старости, в тяготах жизни, во тьме смерти и в день суда, — это «бояться Бога и соблюдайте Его заповеди!»
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